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प्रस्तावना 


वेशेषिक दशान तथा इसके प्रतिष्ठापक 


चिर-काल से इस भारत-भूमि में प्रवाहित होनेवाली दाशेनिक घाराओं की अन्यतर 
ठ्रेत धारा का ही एक अङ्ग वेशेपिक दर्शन भी है। इस दर्शन को क्रमबद्ध स्वरूप में 
हमारे समच प्रस्तुत करनेवाले महर्षि को 'कणाद्‌' 'काश्यप', 'उलूक', 'ओलक्य', 'औलुक' 
तथा 'पेलुक' भी कहा जाता है । 


वैशेषिक शब्द का अर्थ 


यद्यपि इस दर्शन के प्रतिष्ठापक के विभिन्न नामों के आधार पर इस दर्शन के भी 
“काणाद्‌ दशन? आदि अनेक नाम उपलब्ध हें तथापि सबसे प्रसिद्ध नाम दे “वशेषिक 
दर्शन! । इसके इस नामकरण के विभिन्न आधार विभिन्न व्यक्तियों द्वारा प्रस्तुत किए 
गए हें जिनका उल्लेख मने अपने अन्य ग्रन्थ—'वंशेषिक दशन: एक अध्ययन? के प्रथम 
अध्याय ( उपोद्वात ) के ६-9 एष्ठों पर किया है । मेरी इछि में 'वेशेषिक' नामकरण के 
मूलभूत 'विशेष' शब्द का अर्थ है “व्यवच्छेद्क' । इस इछि से विशेष! शब्द की व्युर्पत्ति 
यह हो सकती है :—विशिष्यते = सर्वतो व्यचच्छिद्यते, येन स विशेषः। व्यवच्छेदकता 
साधम्यं ( समान धर्म ) तथा वध्यं ( विरुद्ध धमं) की अधिक युक्तिसङ्गत दै। अतः 
“वरोषपिक’ शब्द की निम्नलिखित दो व्याख्याएँ हो सकती हें :— 


(क) विशेपाभ्याम्‌ ( चतुर्थोःद्विव चने )=ब्यतच्छेदकाभ्याम्‌ साधम्यंवेघम्याभ्यास्प्रः 
भवतीति वेरोपिकं दशनम्‌, चेरोषिको दाशनिकः, 


{ ख ) विशेपाभ्याम्‌ ( तृतीया-द्विवचने )उव्यवच्छेद्‌काभ्यां व्यवहरतीति वेशेपिक 
दर्शनम्‌, वेशेषिको दाशनिकः । 
चेशेषिकों की धामिक निष्ठा 

प्रशस्तदेवाचार्य के 'पदार्थधर्मसंग्रह' के अन्तिम श्लोक से यह सिद्ध होता है कि 
महर्षि कणाद को महेश्वर की कृपा से ही पदार्थतच्वज्ञान का अधिगम हआ था । व्योस- 
वती", किरणावली तथा न्यायभूषण में भी इस बात का समर्थन किया गया है।इस 
दृष्टि से वेशेषिकों को माहेश्वर कहा जा सकता है। 

महेश्वर शब्द्‌ का प्रयोग साधारणतः शिव के लिए होता है । पशुपति शाब्द भी शिव 
शब्द का पर्याय ही है ।* इस दृष्टि से वेशेषिकों को माहेश्वर कहने का अर्थ शेव भी हो 


१. द्रएव्य-वेरोषिक दर्शन : एक अध्ययन, ए० ४-५ । 
२. व्योमवती, प० १९। 
३. किरणावली, ए० ४ ( काशी )। 
३. न्यायभूषण, पु० १६३ ( काशी )। 
. ५. शाम्भुरीशः पशुपतिः शिवः शूळी मददेश्वरः। अमरकोश । 
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सकता है और पाशुपत भी । षड्दशंनससुष्चय' आदि के अनुसार वेशेषिकों को इसील्यि 
यथास्थळ शेव तथा पाशुपत भी कहा गया है । 


किन्तु कुछ छोग भागमझ्याख के आधार पर शिव तथा पशुपति में भेद मानकर 
उपयक्त महेश्वर शब्द को पशपति का पर्याय मानते हें और इस आधार पर वेदोषिकों को 
पाशुपत एवम्‌ नेयायिकों को शेव मानने के पक्त में हैं । 

“न्यायकन्द्ळी? की रीका में राजशेखर ने कणाद के आराध्य देच के रूप में ईश्वर को 
बतलाया हे । परन्तु यह निश्चय करना सम्प्रति मेरे लिए कठिन है कि राजरोखर का 
ईश्वर शब्द्‌ शिवपर्याय है या पशुपतिपर्याय। 'संक्षेपशारीरक” में कणाद के आराध्य देव 
को “वृषभध्वजः शब्द से अभिहित किया गया है । 

ऐसी विषम परिस्थिति में यह निर्णय करना सम्भव नहीं है कि शिच तथा पशुपति 
में आगमशाज्रीय भेद वेशेषिकों को मान्य था या नहीं; एवम्‌ ये शैव थे या पाशुपत । 
बेशेषिक सूत्र का स्वरूप तथा समय 

वे० सू० की मौलिकता के विषय में अब तक मनीषियों की सम्प्रतिपत्ति नहीं हो 
सकी है । कुछ लोग सम्प्रति उपलम्यमान वें० सू० में कुछ सूत्रों को मौलिक तथा कुछ 
सूत्रों को उत्तरकाल में सज्ञिवेशित मानते हैं। सम्प्रति जो वेशेषिक सूत्र की तीन प्राचीन 
रीकाएँ उपलब्ध हैं--चन्द्रानन्द वृत्ति, मिथिला विद्यापीठ वृत्ति तथा उपस्कार, इनमें 
उल्लिखित सत्रों के स्वरूप तथा संख्या में पर्याप्त मतभेद है । प्राचीन ग्रन्थों में उद्धत 
व० स्‌० की तुलना भी संशय में ही पयचसन्न हो जाती हे । 

अतएव मौलिकता के निश्चय के बिना समय का निश्चय करना कठिन है। तथापि 
साधारणतः ई० :पू० तृतीय-चतुर्थ शतक में वे० सू० की रचना मानी जा सकती है। 
विशेष विवरण के लिए Primer of Indian Logic ( Introduction), PP. 


गर्छ द्रष्टव्य है । 


वेशो w 
बिक सुत्र की व्याख्या 
वे० सू० की निम्नलिखित (किन्तु सम्प्रति अनुपलब्ध) प्राचीन ब्याख्याएँ थीं :-- 
($) वाक्यः, (२) श्रायस्ककृत व्याख्या, (३) रावणभाष्य, (४ ) कटन्दी, 





१. मणिसद्गीयव्ृत्ति-क।० ३, १३, ५९। 

२. भारतीय दर्शन ( म० म० उमेश मिश्र ), ए० २३८। 

३. मतिमतां प्रवरो वृषभध्वजः कणभुयादिसुनिप्रवरप्रसुः॥ संच्ञेपरारीरक ३।२६४। 

४. Bodas—Introduction to the तकसंग्रह, PP. 33-34. 

+ Prof. Thakur—lIntroduction to the Vaishesika Sutra, (Baroda— 
96] ) PP. I6-2]. 

६. यह वे० सू० पर एक वात्तिक रहा होगा । इस पर एक “भाष्य? तथा इन दोनों 
पर प्रशस्तसति की एक टीका का सी निर्माण हुआ था । द्वृष्टन्य-- 

Prof. Thakur—lIntroduction to the चे० सू० ( Baroda ), PP. I4-I5. 
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(५) आत्रेयभाष्य, ( ६) भाष्य', (७) भारद्वाज वृत्ति, (८) चन्द्रानन्द द्वारा 
उद्धत वृत्ति, ( ९) शक्कर मिश्र द्वारा उल्लिखित वृत्ति । 

“उपस्कार से प्राचीन वे० सू० की ब्याख्याओं के नाम निम्नलिखित हैं :-- 

(१) कणादसूत्र निवन्ध” ( अथवा वादीन्द्रवार्तिक ), (२) चन्द्रानन्द वृत्तिः, 
(३ ) मिथिला विद्यापीठ * वृत्ति । 

“उपस्कार’ से परवत्ती संस्कृत ब्याख्याएँ ( प्रकाशित ) तीन हैं :-- 

(१ ) विवृत्ति ( जयनारायण ), (२) चन्द्रकान्त भाष्य, ( ३ ) वेदिक दृत्ति। 


उपस्कारकार आचाय शङ्कर मिश्र 


शङ्कर मिश्र का बंश परिचय 


मिथिला की 'पन्नी” से यह ज्ञात होता है कि मिथिला में एक अत्यन्त प्राचीन 
उच्चस्तरीय ब्राह्मण वंश 'सीहासम” नाम से प्रसिद्ध था । इस वंश के बीजीपुरुष का नाम 
था हलायुध मिश्र । हलायुध मिश्र के वंश में ( वृद्धातिबृद्धप्रपौत्र) एक पं० सुरेश्वर 
मिश्र हुए । पं० सुरेश्वर मिश्र को पुरस्कार के रूप में एक आम मिला था। पं० सुरेश्वर 
मिश्र के दो सोदर भ्राता थे जिनमें एक थे उनके अग्रज और दूसरे थे उनके अनुज । उनके 
अग्रज आता का नाम था हलेश्वर मिश्र और अनुज का जीवेश्वर .मिश्र । यतः तीनो 
सोदर भ्राता पुरस्कार के रूप में पं० सुरेश्वर मिश्र को प्रदत्त ग्राम में ही रहने लगे थे अत 
एव उस ग्राम ( पुर ) का नाम 'सोदरपुर' पड़ गया था। पश्चात्‌ उनके वंश.की 'सोद्र- 
पुर वंश” के नाम से प्रसिद्धि हो गई । 
पं० सुरेश्वर मिश्र के पुत्र हुए म० स० पं० विश्वनाथ मिश्र। विश्वनाथ 
मिश्र की द्वितीय पर्नी से प्रथम पुत्र हुए रविनाथ मिश्र | रविनाथ मिश्र का विवाह 


१. यह “भाष्य! 'रावणभाप्य' से या “आत्रेयभाण्य' से भिन्न है या अभिन्न यह 
सन्दिग्ध है । 

२. “भारद्वाज वृत्ति, शङ्कर मिश्र द्वारा उर्लिखित "वृत्ति? तथा चन्द्रानन्द द्वाराः 
निर्दिष्ट दृत्ति' अभिन्न हैं या भिन्न यह विषय भी सन्दिग्ध ही हे । 

३. यह व्याख्या केवल द्वितीयाध्याय तक हस्तलेख में उपलब्ध है। इसका प्रकाशन 
गुरुवर प्राध्यापक श्री अनन्तळाळ ठाकुर जी के सम्पादकस्व में निकट भविष्य में ही होने 
चाळा है । 

४. यह बृत्ति" Gaekwad’s Oriental Series NO. 36 में १९६१ ई० में प्रका- 
शित हो चुकी है । 

५. यह वृत्ति 'कणाद्सूत्रनिबन्ध' का हो संक्षिप्त रूप है--ऐसा माना जाता है । 

६. प्रशस्तपाद के 'पदार्थधर्मसंग्रह” को व० सू० का भाष्य मानना उचित नहीं है। 
देखिए :--वेशेषिक दर्शन : एक अध्ययन, पु० १४-१७। 

७, मिथिळा सें राजा हरिसिंह देव के समय से मथिल ब्राह्मणों की वंशावळी को 
लिखित रूप में संरक्षित करने की प्रथा का प्रारम्भ हआ था और वह प्रथा आज भी. 
अक्षुण्ण है । इसी वंशावली के लेख को “पत्नी! कहा जाता है । 

८. स० स० विश्वनाथ मिश्र के ही ( प्रथम पत्नी से ) एक सुपुत्र पं रमानाथ मिश्र 


किक. 


माण्डर वंश के वटेश्वर उपाध्याय की पुत्री से हुआ था । रविनाथ मिश्र के सुपुत्र हुए 
पं० भवनाथ मिश्र । 

पं० भवनाथ मिश्र सीमांसाशाख्न के मर्मज्ञ विद्वान्‌ थे। इनकी असाधारण प्रतिभा 
का परिचय शक्कर मिश्र के कथन से भी पदे-पदे मिलता है। 

पं० भवनाथ मिश्र की आथिक स्थिति बहुत दयनीय थी । किन्तु 'विकारहेती सति 
विक्रियन्ते येपां न चेतांसि त एव धीराः? यह सूक्ति पं भवनाथ मिश्र के लिए. अक्षरश 
मानदण्ड का काम करती थी । वे कहीं याचना करने के लिए नहीं जाते थे। अपने घर ही 
शिर्ष्या के अध्ययनाध्यापन में हुई समाधि में वे अपनी गरीबी को भूल चुके थे जिस 
प्रकार पं) भवनाथ मिश्र अपनी चिद्या तथा धीरता के कारण साक्षात्‌ शङ्करतुश्य थे उसी 
प्रकार उनकी धमपत्नी “भवानी? भी साक्षात्‌ जगदम्बा भवानी का ही अवतार थीं । 
“भवानी”? के पावन सतीत्व के प्रकाश में 'भवनाथ' का वह अनन्यसाधारण निर्मल बुद्धि 
वभव तथा धेय ही प्रस्फटित हो पाता था, उनकी समल अथहीनता नहोीं। उक्त 
याचनाविमुखता के कारण ही पं० भवनाथ मिश्र को लोग "भयाची? कहने ळग 
गए थे । 
पं० भवनाथ मिश्र का जीवन चिरकाल तक अध्ययनाध्यापन में ही बीत चुका था। 
किन्तु तब तक उन्हें कोई सन्तान नहीं हुई थी। अतः अपनी धमंपत्नी “भवानी? के 
साथ वे वेद्यनाथधाम ( वत्तमान “देवघर? ) जाकर भगवान्‌ वद्यनाथ की आराधना म 
ळग गए । उन दोनों की आराधना से सन्तुष्ट भगवान्‌ शङ्कर ने स्वप्न में उनसे कहा-- 
भें स्वयम्‌ तुरहारे पुत्र के रूप में जन्म ल्/ँगा?। स्वप्न में अपनी तपःसिद्धि का निश्चय 
कर वे अपने घर लोट गए । कुछ दिन बाद “भवानी? के गर्भ से साक्षात्‌ भगवान्‌ र्र 
ने ही जन्म लिया और पूववर के अनुसार पिता पं० भवनाथ मिश्र ने अपने सुपुत्र का 


नाम भी “शङ्कर” रक्खा । 
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इए । रमानाथ मिश्र के पुत्र का नाम था वराहनाथ सिश्र | वराहनाथ मिश्र के ( द्वितीय ) 
पुत्र हुए गुणे मिश्र और उन्हीं के सुपुत्र तच्चचिन्तामज्यालोकनिर्माता जयदेव ( पच्चधर ) 
मिश्र थे । 
१. इस प्रसङ्ग में यह क्षातव्य हे कि म० म० विश्वनाथ मिश्र की प्रथम पत्नी से 
उत्पन्न पुत्री से वटेश्वरोपाध्याय के प्रथम पुत्र पशपति उपाध्याय-का पाणिग्रहण सम्पन्न हुआ 
था । पशुपति उपाध्याय के द्वितीय पुत्र शिवपति उपाध्याय के ही सुपुत्र थे हमारे प्रसिद्ध 
न्यायाचायं यज्ञपति उपाध्याय । इस प्रकार स० २० श्री विश्वनाथ के ( द्वितीयपत्नीजन्य- 
प्रथमपुत्रपरम्परा में ) श्रपौन्न थे शंकर मिश्र, ( प्रथमपरनीजन्यम्रथमपुत्रपरञ्परा में ) बृद्ध 
प्रपौत्र थे पक्षधर जयदेव मिश्र और ( प्रथमपर्नीजन्यपुत्रीपरम्परा सँ) प्रदोहित्र थे 
यज्ञपति उपाध्याय । इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि शङ्कर मिश्र के वश में शाख-- 
विशेषतः न्यायवेशेषिक शास्--की कितनी समृद्धि थी । 

मिथिला के ब्राह्मण वंशों में शंकर मिश्र के वंश में जितने महामहोपाध्याय हुए हें 
उतने अन्य किसी भी सम्प्रदाय के किसी वंश सें नहीं । इस रहस्य का परिज्ञान मिथिळा 
की "पज्जी? के अवलोकन से स्पष्टरूप में हो जाता हे। 

( प्रस्तावनाळेखक को भी शंकर मिश्न के वंशज होने का सौभाग्य सम्प्राप्त है )। 
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ऐसी प्रसिद्धि है कि जव सती “भवानी” प्रसववेदना का अनुभव कर रही थी उस 
समय चर्मकार का ढोल आघात के चिना ही वजने लग गया था। उस स्थिति को देख“ 
कर चर्मकार अपनी पत्नी से किसी महापुरुष के जन्म के छुभावसर की चर्चा कर ही रहा 
था कि प्रसूतिगुह में नवजात शिशु “शङ्कर' के संस्कार के लिए चमाइन को बुलाने के 
लिए एक व्यक्ति पहुँच गया । 

आह्वान के बाद चसाइन ने शिशु शङ्कर का यथाप्रचलन संस्कार किया। किन्तु भवानी" 
अपनी निर्धनता के कारण उस मङ्गलमय अवपर पर सी चमाइन को कुछ दे नहीं पायां । 
उन्होने प्रतिज्ञा की कि उस शिशु 'शंकर' की प्रथमार्जित सारी सम्पत्ति उस चमाइन को 
ही दे दो जाएगी । 

शंकर का अवतार शिशु “शंकर” झानेःशानें: बढ़ने ळगा। पाँच वर्ष की उत्र भी नहीं 
पूरी हो सकी थी किन्तु पिता के प्रभाव से वह प्रतिभावान्‌ बालक पर्याप्त प्रोढ दो 
चुका था। 

एक दिन की बात है कि मिथिला के एक राजञा ( प्रायशः शिवसिंह') अपनी यात्रा 
के प्रसङ्ग में सन्ध्या हो जाने के कारण पं० भवनाथ मिश्र के घर के पास ही झुक गए। 
राजा ने शङ्कर सिश्र को अन्यान्य समवयस्क बालकों के साथ खेळते देखा । “न हि ताद्दशा 
आक्ृतिविशेषा गुणचिरहिणो भवन्ति'। राजा ने “दाकर? की ओजस्विता पर आळृष्ट होकर 
शंकर मिश्र को अपने पास बुलाया और उस ओजस्वी शिशु से नाम पूछुकर अन्त में 
उसके अध्ययन के विषय में भी पूछा । वात्ता के क्रम में 'शकर' ने राजा से पूछा--“आपको 
में पुराना श्लोक सुनाऊँ या स्वनिर्मित ?' उस पर आश्चर्यान्वित राजा ने “शंकर” से 
कहा-'क्या आप स्वयन्‌ भी रळोक-निर्माण कर लेते हैं १? उस पर “शंकर” की सरस्वती 
निम्नछिखितरूप में प्रस्फुटित हो उठी :— 


वाळोहं जगदानन्द न से बाला सरस्वती । 
अपूर्णे पञ्चमे वर्ष वर्णयामि जगत्त्रयम्‌ ॥ 

श्लोकश्रवण से अत्यन्त मुग्ध राजा ने “शङ्कर? से अन्य श्‍लोक सुनाने को सी कहा। 
“शङ्कर? ने अन्य श्लोक सी सुनाया जिसका उत्तरार्ध वेदिक मन्त्र हे और पूर्वार्ध स्वीय 
रचना र 

चलितश्चकितश्छिन्नः प्रयाणे तच भूपते । 
सहस्रशीर्षा पुरुपः सहलाक्षः सहस्रपात्‌ ॥ 

“झङ्कर? की प्रतिभा पर राजा अत्यन्त प्रसन्न हो उठे और अपने कोप से उतनी स्वण- 
सुद्वा लेने की अनुमति दे दी जितनी स्वर्ण-सुद्रा वह शिशु 'शङ्कर' एक बार में ळे आ 
सके । राजा की अनुमति के बाद “शङ्कर? राजकीय कोष से गभर ५०० सुवर्ण-सुद्रा 
लेकर अपने घर लोट ही रहा था कि उसके पिता पं) भवनाथ मिश्र को, जो उस समय 
वाह्य प्रकोष्ठ में अध्ययन सं लगे थे, कुछ विशेष परिस्थिति का आभास सिल गया। 
अध्ययन की उपेच्ता कर उन चीजों की ओर उनके लिए आकृष्ट हो जाना सम्भावित न 
हो सका । उन्होने कमरे से ही शंकर को बाहर ही तब तक रुके रहने का आदेश देकर 

अपनी धर्सपत्नी से उसकी जाँच करने को कहा । जब पतित्रता “भवानी? बाहर आयां 
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तो उन्होंने ळगभग ५०० स्वर्णमुद्राओं से समन्वित अपने “शंकर” को देखा। उस पर 
“शंकर” को वहीं रुके रहने का आदेश देकर “भवानी” ने अपने पतिदेव को भी वहाँ 
बुळाया और सारी चीजें उन्हें दिखलायीं। तत्पश्चात्‌ अपने पति की अनुमति पाकर 
“भवानी? ने उस चमाइन को अपनी पूर्वप्रतिज्ञा के अनुसार बुलवाया और सारी मुद्राएँ 
उसे ही दे दीं। यद्यपि वह चमाइन मुद्राएँ लेना नहीं चाहती थी तथापि बहुत समश्षाने- 
बुझाने के बाद उसने लेना स्वीकार कर लिया । शंकर मिश्र की कीत्ति के साथ अपनी भी 
कीत्ति को अमर करने की इच्छा से उस चमाइन ने एक पोखरा शंकर मिश्र के घर के 
पास ही खुदवाया जो आज भी दरभङ्गा जिले के सरिसव ग्राम में शंकर मिश्र के निवास- 
स्थान के पास 'चमाइन पोखरा! के नाम से प्रसिद्ध है। 
किन्तु पं० भवनाथ मिश्र को फिर भी शान्ति न मिली । 'शंकर' की याचकता तथा दान- 
प्राहकता उनकी अयाचक मनोवृत्ति के लिए सवथा प्रतिकूल सिद्ध हुई । छुब्ध हृदय से 
पं० भवनाथ मिश्र निम्नलिखित श्लोक पढ़ते हुए घर-बाहर करने लगे :-- 
अधीतमध्यापितमजितं यशो न शोचनीयं किमपीह भूतले । 
इतः परं किं भवनाथशमंणः ? 
परन्तु बार-बार श्लोक पढ़ने के बाद भी उनकी बुद्धि में श्‍लोक का चतुथ चरण नहीं 
आ रहा था। जव “शंकर! ने कई बार अपने पिता के सुख से श्लोक के तीन ही चरण 
सुने तो अन्त में उसने चतुर्थ चरण की पूति कर दी :-- 
मनो मनोहारिणि जाह्नवीतटे ॥ १॥ 
यद्यपि अपने पुत्र की प्रतिभा पर उन्हें बहुत प्रमोद हुआ तथापि उनकी अयाचक 
मनोवृत्ति ने उन्हें घर से अलग हो जाने के लिए ही बाध्य कर दिया। कहा जाता है कि 
पं० भवनाथ मिश्र ने अन्त में अपने निवास से कुछ दूर अपनी एक कुटी वनवा ळी 
और वहीं अपने जीवन के अवशिष्ट दिनों का अन्त कर ब्रह्मसायुज्य की सम्प्राप्ति 


उन्होने की । 
मेथिळङुळाळंकार भारतविभूति आचाय शंकर मिश्र के बाल्यकाल का इतिवृत्त 


उपयुक्त ( किम्वदन्ती ) रूप में ही प्रसिद्ध है। 


शङ्कर मिश्र की शिक्षा-दीक्षा तथा बिद्वत्ता 

शंकर मिश्र ने सभी शाखा का अध्ययन अपने पिताजी से ही किया था। उनके 
पिता पं० भवनाथ मिश्र केवल मीमांसाशाख्र के ही नहीं अपि तु अन्यान्य शास्त्रों के भी 
मर्मज्ञ विद्वान्‌ थे। योग्य पिता की प्रतिभा ओजस्वी पुत्र की प्रतिभा के साथ मिलकर दूनी 


हो उठी। 
१. तातादुधीत्याखिळतन्त्रसारम्‌-*शब्दुमणिमयूख”’ का प्रारम्भ-श्लोक । इससे 
अतिरिक्त, शंकर मिश्र ने विभिन्न शाख्रों के अपने टीका-ग्रन्थों में निम्नलिखित श्लोक 
लिखा है जिससे इनके पिता के सर्वशात्ननिष्णातत्व का परिज्ञान होता है :— ॒ 
स्वञ्रातुर्जीवनाथस्य व्याख्यामाख्यातवान्‌ यतः । 
मत्पिता भवनाथो यां तामिहाळिखसुञउचळाम्‌ ॥ 
न्यायलीलावतीकण्ठाभरण, ए० ८६४; जआत्मतत्त्वविवेककद्पछता, ए० ९४८ ( विर 


इ० ); खण्डनरीका, प० ६३२ । - | 
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. अपने पिता के प्रति शंकर मिश्र की कितनी अटूट श्रद्धा थी उसका प्रमाण निम्न” 
लिखित दो श्लोकों में ही मिळ जाता है :— 


(१) चिन्तामणेरिह गभीरतरेश्म्बुराशावाशापि कस्य तरणाय गतन्रपस्य । 
तीर्णो मया परमयं अवनाथसूु क्तिपोत्ताघिरोहणतिरस्कृतसाध्वसेन 3] 
(२) या सूक्तिभवनाथवक्त्रकमलादुद्‌्गत्वरी तत्कृतस्‌ 
सौभाग्यं प्रतिपद्य शुद्धमतिमिः श्लाघापद्‌ लम्भिता । 
न्यस्ता सज्जनमानसे चिजयतामापुष्पचन्तोद्यं 
ग्रन्थग्रन्थिविमोचनाय रचना वाचामियं शांकरी ॥ 

'दंकर मिश्र फा पाण्डित्य सभी शाखों में अप्रतिहत था । यद्यपि इनकी कृति मुख्यतः 
न्याय-यैरोषिक झाख से ही सम्बद्ध है तथापि अन्यान्य शास्त्रों में भी इनकी निपुणता का 
अपलाप नहीं किया जा सकता । 'खण्डनखण्डखाद्य' जेसे विचित्र ग्रन्य पर भी इनको 
लेखनी उसी प्रकार निर्वाध गति से चली है जिख प्रकार “न्यायळीलाचती' जैसे वेशेषिक- 
शाख के ङ्किष्टतम प्रन्थ पर । यद्यपि 'खण्डनखण्डखाद्य' पर शङ्कर मिश्र से प्राचीन तथा 
अर्वाचीन आचार्यों की वहुत-सी व्याख्याएँ हैं तथापि शंकर मिश्र की ब्याख्या अनोखी हेत 
अपने न्याय-वैद्योपिकशाज फे परिशीलन से सम्प्राप्त सूचमेक्तिका के बळ पर स्थळ-स्थळ 
में खण्डनकार की तर्कपूर्ण आलोचना अद्यावधि पण्डितमण्डली की आकर्षणबिन्डु रही हे! 
यही कारण है कि प्रगह्म मिश्र जसे प्रगह्म विद्वान्‌ को भी अपनी खण्डनटीका-- 
“खण्डनदर्पण' ( 'चौखग्वा ) के प्रारम्भ में छिखना पदा है :-- 

श्रीसच्छुङ्कर वर्घमानरचितोपायान्‌ विलोड्यापि च । 

न्याय-यैरोषिकशाख् में तां इनके पाण्डित्य का यथां वर्णन करना भी सम्भव नहीं 
है । कोई भी ऐसा महत्वपूर्ण न्याय-वेरोषिक का अन्थ या च्याख्या-ग्रन्थ नहीं है जिस पर 
आचार्य शङ्कर मिश्र की प्रतिभा का अप्रतिहत प्रकाश न पड़ा हो। जिस ग्रन्थ पर इनकी 
शज चली है उस ग्रन्थ की अन्यान्य व्याख्या प्रायः हतप्रभ एवम्‌ उपेचित-सी दो 
गई है। 

ब्याख्या मन्थो के अतिरिक्त न्याय-वैरेषिकशाख पर इनके कुछ स्वतन्त्र ग्रन्थ भी हैं 
जिनमें 'भेद्रत्न** ( 'भेदुप्रकाश' ) प्रमुख है । इस रूघुकाय ग्रन्थ में अद्वेतचाद्‌ का. 
इतना मार्मिक खण्डन किया गया दै कि अद्वेतसम्म्रदाय के महान्‌ आचाय मधुसूदन 
सरस्वती को 'अद्वेतरत्नरक्षण? नाम का एक भेद्रव्नखण्डनास्मक अन्थ लिखना दी 
पडा । किन्तु 'रत्नेघु छुप्तेषु बहुष्वमर्व्यरद्यापि रत्नाकर एव सिन्धुः’ । 


१. शब्दभणिमयूख' के अन्त में द्वितीय श्लोक । 
२. खण्डनखण्डखाद्यटीका, प० ४९६ । 
३. इनका वास्तविक नाम 'छमङ्कर? था, क्योकि केवळान्वयी अनुमान के व्याख्यान 
में तथा उपाधिवाद के अन्त में भी इन्होंने अपना नाम 'शुभइर” ही बतलाया. है। 
सम्भवतः वाक्यप्रागहम्य के कारण ही इन्हें 'प्रगह्भ' कहा जाने लगा था। 
—Dr. Mishra— History of Indian philosophy, Vol. एज, ९. 327. 
४. किन्तु 'चिन्तामणिमयूख' को इस कथन का अपचाद माना जा सकता है 
५, यह ग्रन्थ सरस्वती .भवन, वाराणसी से १९३३ ई० में प्रकाशित हुआ है । . 


(SRT 


दिङनाग तथा धर्मकीरसि जसे प्रचण्ड तार्किको की प्रखर प्रतिभा से परिपूत बौद्धन्याय 
में आचाय शङ्कर मिश्र के नेपुण्य का प्रमाण इनकी 'आत्मतरवविवेक-कए्पलता” है । 
न्यायाचार्य उद्यन के अर्थगम्भीर उत्तरपक्ष के भावाभिव्यञ्जन में इनकी क्षमता के 
आधार पर यदि इन्हें नेयायिक मानना “स्वाभाविक है तो पूर्वपक्षी बोद्धाचायों के 
विगृढ़ाशय के प्रकाशन के आधार पर इन्हें बोद्धतार्किक मानना भी अस्वाभाविक 
न होगा। 
पूर्वमीमांसा शास्त्र में इनके पाण्डित्य-प्रकर्प का परिज्ञान इनके विचित्र ग्रंथ 'वादि 
विनोद? तथा आमोद' ( न्यायकुसुमाञ्जलिब्याख्या ) के अवलोकन से स्पष्टरूप में हो 
जाता है । 'शब्दमणिमयूख' के प्रारम्भ में इनके निम्नलिखित श्लोक 


ताताद्‌धीत्याखिलतन्त्रसारम्‌ महाणवादीन्‌ बहुशो निरूप्य । 

श्रीशङ्करेणाचितशङ्करेण वितन्यते शब्द्मणेर्मयूखः ॥ 
से भी इनके सर्वशाख्जञस्व के अवगम के साथ-साथ मीमांसा के प्रौढ़ पाण्डित्य का परिचय 
मिल जाता है, क्योंकि उक्त श्‍लोक में उल्लिखित 'महाणंव ? वत्सेश्वर का प्रमुख ग्रन्थ 
“मीमांसामहाणंच'? ही है । साथ ही, महान्‌ मीमांसक पं० भवनाथ मिश्र के सुपुत्र एवम्‌ 
शिष्य आचार्य शङ्कर मिश्र के मीमांसाममंज्ञस्व में प्रमाण की विशेष आवश्यकता भी 
नहीं है 
आचाय शङ्कर मिश्र के 'तातादघीत्याखिलतन्त्रसारम्‌” इस कथन की सार्थकता 
यदि संक्षेप में देखना हो तो हमें इनका 'वादिविनोद' देखना चाहिए। इस ग्रन्थ के 
विषय में इतना ही कहना पर्याप्त है :— 

लघुरपि बहुर्थवहश्चिन्तामणिरिव निवन्धोञ्यम्‌ ॥ 
सकलशाखमूर्धन्य ब्याकरणशास्न में आचार्य के पाण्डित्यप्रकर्ष में न्यायवेशेषिक, 

मीमांसा तथा व्याकरण की त्रिवेणी--/तत्ततचिन्तामणि? के शब्द्खण्ड--में इनका निमज्जन 
ही पर्याप्त प्रमाण है । 'न्यायकुसुमाक्षक्ति? की व्याख्या “आमोद? (५ स्तवक) तथा 





१. यह “महार्णव? 'वादिविनोद्‌' पृ० ५३ में भी उल्लिखित है । 
२. History of Navya-Nyaya in Mithila के पृू० १३६ में 'महाणंव’ के 
लेखक का नाम कुछ अशुद्ध ४2९४३7१ छुपा है । लेखक का नाम वत्सेश्वर ( Vatses- 


vara ) है । 
द्वष्टः्य--आलोक, ए० १० (मिथिला विद्यापीठ, दुर भङ्गा) तथा History of Navya- 
Nyaya in Mithila, 72. 94. 

३. म० स० डॉ० उमेश मिश्र जी ने अपने History of Indian Philosophy, 
एग. ]] के ए० ३०८ में 'महाणव? को एक अतिरिक्त ग्रन्थ मानने की सम्भावना व्यक्त 
की है। परन्तु “महार्णव? को 'मीमांसामहार्णव? मानना ही अधिक उपयुक्त हे, क्योंकि 
तत्त्वचिन्तामणि? की ब्याख्या के लिए मणिकार गंगेश उपाध्याय की 'गुरुभिर्ञात्वा 
गुरूणां मतम्‌ प्रतिज्ञा तथा ग्रन्थ में उसकी आद्यन्त पूर्ति के आधार पर व्याख्याकार में 
सीमांसा-प्राभाकर मीमांसा- का पाण्डित्य सर्वथा अपेक्षित है । 


[ १३ ] 


“न्यायळीळावतीकण्ठाभरण' में भी य॒त्र-तत्र इनके वेयाकरणत्व का स्पष्ट परिचय मिल ही 
जाता दे । 


किन्तु आचार्य शहर मिश्र की लेखनी इन नीरस शार्खो तक ही नहीं अपि तु सरस 
काव्य-शास्त्र का भी निर्मंजन करने में उदासीन नहीं रही। इस प्रसङ्ग में इनका निम्न- 
लिखित रसार्णवस्थ श्‍लोक द्रष्टब्य है :— 


तकोभ्यासपरिश्रान्तस्वान्तविश्रान्तिहेतवे । 
ये श्कोका विहितास्तेपाम्‌ संग्रहोऽयं विधीयते ॥' 


उपयक्त संक्षिप्त विवरण से यह सुस्पष्ट हो जाता है कि आचार्य शक्कर मिश्र की 
प्रतिभा सर्वतोभद्र थी । वस्तुतः प्रतिमा का अर्थ भी तो यही है । इसी अलौकिक प्रतिभा 
के कारण इनके विषय में निम्नलिखित शलोक प्रसिद्ध है :— 


शङ्करवाचस्पत्योः शङ्करवाचस्पती सदृशौ .। 
पक्षधरप्रतिपक्षी ळक्तीमूतो न च कापि ॥ 


शङ्कर मिश्र का समय 


उपयेक्त वंशावली के आधार पर यह स्पष्ट है कि शङ्कर मिश्र पक्षधर मिश्र से कुछ पूर्व 
वर्ती तथा यज्ञपति उपाध्याय के समसामयिक या ५-१० वष पूववर्त्ती थे। पच्चघर मिश्र का 
समय १५ वीं शताब्दी के पूर्वांध का अन्तिम भाग माना गया हे एवम्‌ यज्ञपति उपा- 
ध्याय का समय १४५० ई० से पूर्व १४६०--२० ई० के आस-पास हे । अतः शङ्कर मिश्र 
का समय १४०० ई० या कुछ वर्ष बाद माना जा सकता हे । 

उक्त तिथि के समर्थन में यह. भी ज्ञातव्य है कि वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय 
में शङ्कर सिश्रक्रव खण्डनखण्डखायटीका की एक हस्तलिखित प्रति वर्तमान है । हस्तलेख 
का समय १५२६ सम्बत्‌ ( १४७३ ई० ) हे । रघुनाथ मन्दिर पुस्तकालय में भी शक्कर 
मिश्र के भेदुप्रकाश' का एक हस्तलेख विद्यमान है । यह १५१९ सम्बत्‌ ( १४६२ ई० ) में 
काशी में शङ्कर मिश्र के जीवन-काल में ही लिखा गया था । इससे भी शङ्कर मिश्र का 
उक्त समय मानना स्वाभाविक है । 


म० स० कुप्पूस्वामी शास्त्री जयदेव मिश्र को १३०० ई० से' भी पूर्ववर्ती तथा शङ्कर 
मिश्र को १७ वीं शताव्दी के उत्तराधं का मानते हैं। परन्तु जयदेव मिश्र तथा शङ्कर 
मिश्र के वंशक्रम को ध्यान रखने पर उक्त मत सर्वथा अग्राह्य सिद्ध हो जाता है । 


१. History of Indian Philosophy ( Dr. Mishra ), Vol. I] के पू० ३२७ 
सं उद्धत । 


२. History of Navya-Nyaya in Mithila, PP. I24-25 
३. वही, ए० १६३। 
४. Dr. Mishra— History of Indian Philosophy, Vol. II, P, 324. 


५, Primer of Indian Logic ( Introduction ), P. 38 
६. वही, ए० ४० | 


[ १४ ] 


शङ्कर मिश्र की कृतियां 

शङ्कर मिश्र की निम्नलिखित क्रतियाँ प्रमाणसिद्ध हैं :— 

( $) मयूख , (२ ) त्रिसूत्रीनिबन्धव्याख्या ( न्यायसूत्र--१-३ पर उद्यनाचार्यं 
की उपरीका “परिशुद्धिः की अचरानुसारिणी ब्याख्या), ( रै) किरणावळीनिरुक्ति- 
प्रकाश , (४) भेद्प्रकाश , (५ ) खण्डनखण्डखाधटीका , ( ६) वादिविनोद्‌ः, (७) 


१. “वादिविनोद्‌? ( ए० ५९), “कणाद्रहस्य' ( ० १०३), 'लीळावतीकण्डाभरणः 
(ए० ७३) तथा “उपस्कार? ( ३।१।१४, १७; ३।२।१८; ७।१।२०,२६; ९।२।१॥ ) आदि में शङ्कर 
मिश्र ने चिन्तामणिटीका 'मयूख' का उढ्लेख किया है। स्तेन (94१ ) साहब ने 
Jammu Catalo2ue के पु० १४४ मं ह० ले० ग्रन्थ संख्या--१५३७ के अन्तगत इसकी 
एक हस्तलिखित ( अपूर्ण ) प्रति का उढ्लेख तथा विवरण प्रस्तुत किया है । 

२. म. म. हरप्रसाद शास्री को इसका एक अपूर्ण हस्तळेख दिनाजपुर में मिला था । 
इसमें शङ्कर मिश्र की निम्नलिखित उक्ति बहुत ही महत्त्वपूर्ण 

प्रकाशदर्पणोद्योतकुद्धिव्यांख्या कृतोज्ज्वला । 

तथापि योजनामात्रमुद्दिश्यायं ममोद्यमः ॥ 
इस श्लोक में उल्लिखित “प्रकाश” व्याख्या वर्धमान उपाध्याय की, 'दुर्पण' व्याख्या 
चटेशवर उपाध्याय ( शङ्कर मिश्र के पिता के मातामह ) की एवम्‌ “उद्योत' व्याख्या दिवा- 


कर उपाध्याय की रही । 
द्रव्य—History of Navya-Nyaya in Mithila, P. 37. 


History of Indian Philosophy, Vol. I], P. 309, 
३. यह 'प्रकाश' व्याख्या उद्यनाचार्य की 'किरणावळी? पर थी । 'कणाद्रहस्य' 
( ए० १७७ ) में इसका संकेत मिलता है :--'किरणावलीनिरुक्तिप्रकाहे च कृतव्युत्पा- 
दुनमेतत? । 
४. यह ग्रन्थ 'भेद्रत्न' के नाम से सरस्वती भवन, वाराणसी से १९३३३० में प्रकाशित 
चुका है । म० म० डा० उमेश मिश्र जी का कथन है कि इसकी रचना प्रायशः खण्डन- 
रीका के बाद आचाय ने की थी ( द्र्व्य-—History of Indian Philosophy, Vol 
I]. 7. 390 ) परन्तु खण्डनटीका में 'भिद्प्रकाश? का उद्लेख मिलने से ऐसा कहना 


उचित नहीं है 

विपक्चितश्रायमुद्धारो 'भेदप्रकाशे! ( खण्डनटीका, ए० १२५ )।_ 
` ५. यह टीका 'शाहइरी! के नाम से प्रसिद्ध है । यह टीका १८८८ ई० में लाजरस, वारा- 
णसी से प्रकाशित हो चुकी है । सम्प्रति काशी हिन्दू विश्वविद्यालय से तथा चौखम्बा 
संस्कृत कार्याल्य से ( हिन्दी अनुवाद के साथ ) पुनः प्रकाशित हो रहीहै। | 

६. यह लघुकाय किन्तु अत्यन्त महत्वपूर्ण ग्रन्थ इलाहाबाद से १९१५ ई० में म० म० 
डॉ० गङ्गानाथ झा जी के सम्पादकत्व में प्रकाशित हो चुका है। इस ग्रन्थ के संक्षिप्त 
वेषयिक विवरण के लिए म० म० डॉ० उमेश मिश्र जी का History of Indian 
Philosophy, ( Vol. II. PP 30-]9 ) भी दृष्टन्य है । ॥ ४.० ७: 
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उपस्कार ', (८ ) कणाद्रहस्य , ( ९ ) न्यायलीलावतीकण्ठाभरण, ( १० ) आत्मतत्त्व- 
“विवेककढ्पछता , ( १२) आमोद ( न्यायकुसुमाञ्जछिटीका )। 

उपयेक्त दार्शनिक अर्न्थो के अतिरिक्त आचार्य शङ्कर मिश्र के कुछ काव्यग्रन्थ 
भी हैं :-- न 

(१) गौरीदिगम्बर प्रहसन, (२) कृष्णविनोद नाटक, (३) मनोभवपराभव 
नाटक, रसार्णव' । 


उपस्कार 
यद्यपि वे० सू० पर “उपस्कार” से प्राचीन कई प्रामाणिक, संक्षिप्त एवम्‌ विस्तृत 
-ब्थाख्याऐं लिखी गई तथापि शङ्कर मिश्र के समय तक एक “वृत्ति--जिसका उढ्लेख 
“उपस्कार' में अनेकशः किया गया दे--से अतिरिक्त सभी «व्याख्याएँ विनष्टप्राय हो 
चुकी थीं। यह तथ्य उपस्कार के निम्ननिर्दिष्ट रळोक से प्रमाणित होता है :— 


१. इसका विवरण आगे किया जाएगा। 

२. इसका प्रकाशन चौखम्बा संस्कृत कार्यालय से १९१७ में हो चुका है। 

३. यह टीका वर्धमानोपाध्याय के “प्रकाश” तथा “प्रकाश” पर भगीरथ ठक्कुर की 
“प्रकाशिका” के साथ-साथ चौखम्बा संस्कृत कार्यालय से १९३४ ई० में प्रकाशित हो 
चुकी है । 

४. यह व्याख्या विब्लियोथिका इण्डिका तथा चौखम्बा संस्कृत कार्यालय से प्रकाशित 
हो चुकी है । 

५. 'आमोद्‌' आद्यन्त शङ्कर मिश्र की कृति है या रामभद्र सार्वभौम की या रामभद्र 
तथा शङ्कर मिश्र की सम्मिलित कृति इस विषय का विवरण सरस्वती भवन ग्रन्थ-माला 
से प्रकाशित 'कुसुमाअलिबो धिनी' की प्रस्तावना सँ म० म० गोपीनाथ कविराज जी, 
रामभद्रीटीकासहित 'कुसुमान्जळिकारिका' ( आशुतोष संस्कृत अन्थमाला, कलकत्ता ) 
की प्रस्तावना में प्रो० श्री नरेन्द्रचन्द्र वेदान्ततीथं आदि द्वारा किया गया है । विशेष 
जिज्ञासा रखनेवालों को उक्त स्थल का अवलोकन करना चाहिए । 

यह “आमोद” गुणानन्दुविद्यावागीश के “विवेक” के साथ कळकत्ते से दो भागों 
'सें प्रकाशित हो चुका है । मिथिला विद्यापीठ, द्रभड्रा से भी वरदराज की 'बोधिनी' 
तथा गुणानन्द्‌ विद्यावागीश के “विवेक” के साथ इसका प्रकाशन अत्यासन्न है । 

६. इन काव्य ग्रन्थों का विवरण डॉ० उमेश मिश्र के History of Jndian Philo- 
sophy, Vol. II ( PP. 32]-22 ) से प्राप्त करना चाहिए । 

__ प्राध्यापक दिनेशचन्द्र भट्टाचार्य जी ने अपने History of Navya-Nyaya in 
Mithila ( ० १३४) में एक 'पण्डितचिजय' काब्य का भी शङ्कर मिश्र की कृति के रूप 
में उल्लेख किया हे । इनके काब्यग्रन्थों से मेरा परिचय अत्यल्प है । 

७. उदाहरणार्थ :--उपस्कार--१।१।२; १।२।३; १।२।६; ३।१।१७ आदि द्रष्टव्य हैं । 

८. श्रीयुत दिनेशचन्द्र भट्टाचार्य जी का कथन है कि सम्भवतः शङ्कर मिश्र के पास 
4वृत्ति? पूर्णतः नहीं थी अपि तु खण्डित रूप में ही। [ 

द्रव्य—History.of Navya-Nyaya in Mithila, P. 42. 
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सूत्रमात्रावळम्बेन निरालम्बेडपि गच्छुतः । 
खे खेळवन्ममाप्यत्र साहसं सिद्धिमेष्यति ॥ 
( उपस्कार-प्रारम्भ-श्छोक सं० ३ ) 
यतः उपस्कारकार के समक्ष वे० सू० के मौलिक स्वरूप को प्रस्तुत करनेवाली कोई 
प्रामाणिक व्याख्या नहीं थी अतः 'उपस्कार! को वे०सू० के मौलिक स्वरूप के निर्धारण के लिए 
प्रमाण नहीं माना जा सकता दै । किन्तु जहाँ तक कणाद के मौलिक सिद्धान्त के अधि- 
गम का प्रश्न है, ‘उपस्कार? को एक प्रामाणिक ग्रंथ मानने में विप्रतिपत्ति नहीं है, क्योंकि 
उपस्कार” में कोई ऐसा विषय नहीं हे जिसका मूल “पदार्थधर्मसंग्रह” में विद्यमान न 
हो। 'पदाथधमंसंग्रह” प्रश्स्तदेवाचायं की कृति है और प्रशस्तदेवाचाय ने वे० सू० 
पर लिखे गए वात्तिक-'वाक्य'-तथा 'वाक्यभाष्य? पर भी एक टीका लिखी थी जिसका 
संकेत 'नयचक्र' आदि में मिळता है । यदि प्राचीन तथा वे० सू० से घनिष्ठरूप में सम्बद्ध 
प्रशस्तदेव को महर्षि कणाद के मत का यथार्थ प्रतिपादक माना जाय तब तो यह मानना 
ही होगा कि प्रशस्तदेवाचायं के मार्ग से ही प्रायेण वे० सू० की ब्याख्या प्रस्तुत करनेवाला 
उपस्कार’ महर्षि कणाद के सिद्धान्तों का प्रामाणिक प्रतिपादन करनेवाले ग्रन्थों के अन्य- 
तम अवश्य है । प्रशस्तदेव को कणाद्‌ के सिद्धान्तो का यथावत्‌ परिज्ञाता इसलिए भी 
मानना चाहिए कि 'आत्रेयभाष्य’ के आधार पर 'न्यायप्रवेदाव्ृत्तिपञ्चिका' में किए गए 
चे० दु० के पदार्थों का विचरण भी प्रशस्तदेवक्कत विवरण से सर्वथा साम्य रखता हे । 
किन्तु प्रशस्तदेव के अनुसरण का यह अर्थ नहीं है कि “उपस्कार” में उनका अन्धाचु- 
करण किया गया है । शङ्कर मिश्र की अद्वितीय प्रतिभा स्थान-स्थान पर अपना 
चमत्कार दिखळाने में पीछे नहीं रही है । उपस्कारकार ने अपने शाख्रान्तर के, विशेषतः 
नव्यन्यायशास्र के, प्रौढ पाण्डित्य का प्रदर्शन गूढ़ विषयों के परिष्कार के लिए निश्छुल- 
रूप में किया ही है। इसका प्रमाण 'उपस्कार” में पदे-पदे उपलब्ध है और विशेष रूप 
में मङ्गलवाद ( उप० १।१।१ ॥ ), झुक्तिवाद ( उप० १।१।४॥ ), संशायनिरूपण ( उप० 
२।२।१७॥ ), च्याक्तिवाद ( उप० ३।१।१४॥ ), पाकप्रक्रिया ( उप० ७१।६॥ ), द्वित्व- 
प्रक्रिया ( उप० ७२८ ॥ ) तथा बहुस्वसंश्यास्वरूप ( उप० ७।२।८॥ ) के विवेचन 
द्रष्टव्य हैं । 
शङ्कर मिश्र का पाण्डित्य चिर-चिप्रतिपन्न विषयों में स्वतन्त्र एवम्‌ प्रशस्त विचार 
प्रस्तुत करता है । "मङ्गलाचरण का प्रधान फल कार्यसमाप्ति हे? इस प्राचीन ' मत का 


किन्तु प्रथमाध्याय से दृशमाध्याय तक के 'उपस्कार” में वृत्तिकार के उल्लेख से यह 
प्रतीत होता है कि 'बृत्ति! शङ्कर मिश्र के समय में सम्पूर्णतया उपलब्ध अवश्य थी । हाँ, 
इस आधार पर यह कल्पना नितान्त थुक्तिसङ्घत होगी कि 'वृत्तिः महत्त्वपूर्ण, कम से 
कम शक्कर मिश्र की इछि मेँ, नही थी । यह सम्भावना भी असङ्गत न होगी कि “वृत्तिः 


की रचना शङ्कर मिश्र से बहुत पहले नहीं हई थी। 

१. दर्शनशास्त्र में प्राचीन तथा नवीन शब्द का कोई व्यवस्थित अर्थ नहीं है । यद्यपि 
“तच्वचिन्तामणि' में प्राचीन मत के रूप में उद्धत मङ्गलविषयक मत को मीमांसकों का 
मत माना जाता है ( और 'किरणावली? में भी प्राचीन मत का ही अनुवाद है) तथापि 


मङ्गल के फल के विषय में उभयविध मत अत्यन्त प्राचीन हैं । ई० पू० प्रथम शतक के 
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गङ्गेशोपाध्याय द्वारा अपनी अक्षय्य कृति--तच्त्वचिन्तामणि? में साटोप खण्डन तथा 
“विध्नध्वंस ही मङ्गल का मुख्य फल हे? इस मत के सयुक्तिक व्यवस्थापन के बाद भी 
पस्कारकार ने पुनः अपनी प्रौढ़ प्रतिभा से प्राचीन मत का ही समर्थन किया है । 

“उपस्कार” वृत्तिकार के कुछ मतों के अवगम में तो सहायक है ही, साथ ही, 
प्रचीन ग्रन्थों की विपमताओं को सुळझाने में भी यह बहुत ही उपयोगी है । उदाहरणार्थ, 
हम “पदार्थधर्मसंग्रह” की द्विस्वप्रक्रिया के उस प्रसङ्ग को ले सकते हें जहाँ विरोध के दो 
स्चरूप-सहानचस्थान तथा वध्यघातक--बतलाए गए हैं। चत्तमान “पदार्थघमं संग्रह’ 
का स्वरूप ऐसा अस्पष्ट है कि साधारणतः पाठकों का चित्त विचलित होने ळग जाता है। 
किन्तु 'उपस्कार' का यह कथन--'इयञ्च प्रक्रिया ज्ञानयोर्वध्यघातकपच्ञे परसुपपद्यते, 
स एव च पक्तः प्रामाणिकः? उप्यक्त व्यामोह को सर्वथा निरस्त कर देता है। 

संशयप्रकरण ( चं० सू० २।२।१७ ) में नयायिकों के मत के निराकरण में भी उपस्कार- 
कार की सूचमेक्षिका स्पष्ट हे । 


पर्यक्त कारणों से ही पण्डितमण्डळी में 'पदार्थधर्मसंग्रह” के बाद महत्त्वपूर्ण स्थान 
“उपस्कार” को ही प्राप्त है । वत्तमान समय में वे० सू० की अनेकानेक प्राची न--“चन्द्रा- 
नन्द्‌ वृत्ति" तथा “मिथिला विद्यापीठ बृत्ति” और अर्वाचीन-'वेदिक बृत्ति”, “विवृत्ति 
( जयनारायण पञ्चानन ) एवम 'चन्द्रकान्त-भाप्यः आदि-व्याख्यासग्पत्ति के सुलभ 
होने पर भी “उपस्कार” के महत्त्व में कोई अन्तर नहीं पड़ा है--यह तथ्य सुस्पष्ट है । 


“उपस्कार? की टीका-सम्पत्त 


“उपस्कार? की जनप्रियता तथा प्रामाणिकता ने परवत्ती युग के मनीषिर्या को व्याख्या 
लिखने के लिए भी बाध्य कर दिया । किन्तु यह दुःखद्‌ अवश्य है कि ऊगभग ३०० वर्षो 
तक इस ग्रन्थ पर कोई व्याख्या नहीं लिखी गई । 

सम्प्रति “उपस्कार? की एक व्याख्या-“परिप्कार' महामहोपाध्याय पञ्चानन तकरत्न 
की लेखनी से निकली हुई उपलव्ध है । इसका प्रकाशन कुछ दिन पूर्व कळकत्ते से हो. 
चुका है। 

दूसरी व्याख्या हे पण्डितराज विश्वनाथ क्षा जी की, जिसकी हस्तलिपि व्याख्याकार 
के पौत्र पं० श्री रुद्र्घर झा जो, रीडर, न्यायविभाग, का० हि० वि० चि० वाराणसी, के 


महाकवि कालिदास के “कुमारसम्भव? में यह मतद्वय स्पष्टरूप में उल्लिखित है :— 
विपत्प्रतीकारपरेण सङ्कल निपेव्यते भूतिससुत्सुकेन वा ॥ ( कुमारसम्भव--५। ) 
पष्ट शतक के महाचंयाकरण भतृंहरि ने भी महाभाष्यटीका में समाप्ति को ही 
ङ्गळ का फळ मांना हे :-- 
“अगर्हिता भीशार्थसिद्धिसंङ्गलम्‌' ( महा भाष्यटीका, पृ. ) 
अतः निश्चित रूप में यह कहना कठिन है कि प्राचीन मत से किस आचार्य का मत 
विवक्षित है । 
१. उपस्कार-७।२।८ ॥ 
२. इस प्रसङ्ग सें विशेष स्पष्टता के लिए मेरी दूसरी कृति--वैशेषिकद्शन : एक 
अध्ययन, ए० ११४-११५ द्रष्टव्य हे । 


२ बे० सू० भू० 


[ १८ ] 


पास है । इस ब्याख्या की उपलब्धि का सर्वाधिक श्रेय पं० श्री नन्दिनाथ मिश्र जी, 
हस्तलेखःविभाग, वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी को है । पं० श्री विश्वनाथ: 
झा जी मिथिला के द्रभङ्गा जिले के अन्तर्गत सुप्रसिद्ध 'ठाढी' ग्राम के निवासी थे । इनकी 
अद्वितीय प्रतिभा पर केवळ मिथिला को ही नहीं प्रत्युत समस्त भारत देश को उस 
समय भी गर्व था और आज भी है। इनके विशेष विवरण के लिए History of 


Navya-Nyaya in Mithila द्व्य है। 


बत्तमान संस्करण 
“उपस्कार” के कई संस्करण हो चुके हें जिनमें बिब्लियोथिका इण्डिका संस्करण 
१८६१, जीवानन्द्‌ विद्यासागर-संस्करण तथा हरिदास संस्कृत ग्रन्थमाळा-संस्करण- 
१९२३ प्रमुख हैं । सम्प्रति उक्त सभी संस्करण अप्राप्य हैं अत एव एक नवीन संस्करण 
की आवश्यकता हुई और.उसी की पूर्ति के लिए यह संस्करण प्रस्तुत है । इस संस्करण की 
विशेषता है ब्याख्यात्मक हिन्दी अनुवाद । काशी के प्रतिष्ठित विद्वान्‌ स्व० पं० डण्डिराज 
शास्री ने हरिदास संस्कृत ग्रन्थमाला सं० ३ के अन्तर्गत १९२३ ई० में प्रकाशित उपस्कार” 
में स्थळ-विरोष में संस्कृत भाषा में एक ब्ृहदाकार टिप्पणी जोड़ दी थी किन्तु आजकल 
संस्कृत टिप्पणी का उपयोग अत्यल्प है। इसीलिए स्व० शास्त्री जी ने' अपने जीवन के 
अन्तिम अंश में उपस्कार” का हिन्दी भाषा में ब्याख्यात्मक अनुवाद किया था । यद्यपि 
इसके प्रकाशन के समय शास्री जी हम लोगों के बीच नहीं रहे तथापि उनका यराःदारीर 
( उनकी अन्यान्य कृतियों के साथ ) इस अक्षय्य कीत्ति के माध्यम से हमारे समक्त आज 
भी प्रस्तुत है और भविष्य में भी प्रस्तुत रहेगा । 
“उपस्कार” के निगूढ़ आशय को समझने सं यह अनुवाद अत्यन्त ही उपयोगी होगा । 
यद्यपि शास्री जी की भाषा पुराने ढंग की हे और इसलिए आज के लोगों के लिए 
बहुत रुचिकर नहीं है तथापि दशंनशास्र में भाषा से अधिक विषयवस्तु की महत्ता 
होती है । अतएव भाषा या शेली की प्राचीनता से इस अनुवाद की गरिमा को विनष्ट 
नहीं माना जा सकता है । 
इस सानुवाद्‌ “उपस्कार” के प्रकाशन के लिए हम चौखम्बा प्रकाशन के अध्यक्ष को 
भी धन्यवाद दिए विना नहीं रह सकते, क्योंकि आज के युग में प्राचीन सस्कृत ग्रंथों का 
समयानुरूप प्रकाशन का भारवहन एक असाधारण काय है । 
आशा है, देववाणी के समाराधक विद्वान्‌ प्रस्तुत संस्करण की सारी घ्रुटियां की 
उपेक्षा कर इसका स्वागत करेंगे और प्रकाशक को उत्तरोत्तर ऐसे उपयोगी ग्रंथो के 
संस्करण के लिए प्रोत्साहित भी करते रहेंगे । 


० हि० चि० वि० 9 
का० हि० वि० वि० वाराणसी श्री नारायण मिश्र 


संस्क्रत-पालि-विभाग, विनीत-- 
.अगहन शु० ७, १९६९ ई० | 


` भूमिका 


प्रकाश्यते कणादस्य श्रोवैशेषिकदशनम्‌ । 
'प्रशस्तपादभाष्येणोपस्कारेण च *संयुतम्‌ ॥ १ ॥ 


श्रीमान्‌ क्यपवंशे5भून्मुनिर्यागविभूतिमान्‌ । 
भक्षयित्वा धान्यकणांश्चक्रे यस्तप उत्तमम्‌ ॥ २ ॥ 
तत एव हि काणाद इति ख्यातोऽभवदू सुचि । 
-तस्याद्‌सुततपश्चर्यापरितुष्टो मद्देशवरः॥ ३॥ 
कुपयाऽखिळवस्तूनां ज्ञानद्ृष्टि व्यधाच्छुभाम्‌ । 
'तेनेवाखिळमत्यानामुपकाराय निर्मितम्‌ ॥ ४॥ 
दृशेनं कृत्स्नशास्नेषु प्रधानं युक्तिसंभतम्‌ । 
“योगाचारविमूत्या यस्तोषयित्वा'महेश्ररम्‌ ॥ ५॥ 
चक्रे वेशेषिकं शास्र तस्मे कणभुजे नमः ॥” 

इति प्रशास्तपादीयभाष्यान्तिमवचोबळात्‌॥ ६ ॥ 
“कणादेन तु सम्प्रोक्तं शास्त्र वेशेषिकं महत्‌ । 
गौतमेन तथा न्यायं सांख्यन्तु कपिलेन वे” ॥ ७ ॥ 
इति पद्मपुराणीयवाक्यजातवळादपि । 
सूत्रकारस्योक्तमुनेः कस्मिन्देशे कदा ह्यभूत्‌ ॥ ८॥ 
स्थितिरित्यधुनाऽशक्यं निर्णेतुं चमे चक्षुषाम्‌ । 
मिथिलायां कश्यपस्य गोत्रेऽभूदिति केचन ॥ ९॥ 
अस्येवाभूदुळकेति संज्ञाऽन्या कोतुकावहा । 
यतस्तइरनं प्रोक्तमोलूक्यापरसंज्ञया ॥ १०॥ 
माधवेन स्वके प्रन्थे सवेदशेनसङम्रहे । 
विम्दृतानामनेकत्र सूत्राणामर्थंसङग्रहम्‌॥ ११ ॥ 
कत्बा प्रशस्तदेवस्तु व्यरचीद्भाष्यळक्षणम्‌। 
बेशेषिकपदार्थानां घर्मसङप्रदनॉमकम्‌।। १२॥ 
निवन्ध सूत्रसमितं लोकानुग्रहकारकम्‌ | 
काळाद्यनियंणेऽप्यस्य भाष्यकारस्य धीमतः ॥ १३ ॥ 


१. प्रशस्तपादभाष्यसहितं हिन्दीव्यार्ग्रोपेतं च वेशेषिकदर्शनस्य दवितीयं 
“संस्करण संवत्सरेऽस्मिन्‌ पृथक्‌ प्रकाशितम्‌ । 


[ २० ] 


परमर्षि"त्वमेवाद्वेवीत्स्यायनमुनेरिव | 
कन्दल्या भ्रोधराचायमुनिरित्यादिकोतनात्‌ ॥ १४ ॥ 
मुक्तावल्यां विश्वनाथ राकरेति' च शंसनात्‌ | 
सूत्रकारस्य समये भाष्यकारो5प्यजायत ॥ १५॥ 
इत्याहुः दे चन ततोऽप्यस्य प्राचीनता ध्र वम । 
व्याख्याश्रोदयनादीनामाचायोणामनेकशः ॥ १६॥ 
साक्षात्परम्पराप्राप्ताः सन्ति भाष्यस्य मुद्रिताः। 
सूत्राणां त्वघुनाप्येका ळभ्यते शङ्करोदिता ॥ १७ ॥ 
राजकीयपरीक्षासु स्थापितोपस्कराह्नया । 
भारद्वाजकृताप्यन्या वृत्तिः, सा नोपलभ्यते ॥ {८॥ 
स चोपस्कारक्गत्‌ कस्मिन्देशे काळे ह्यभू दिति । 
चिचायतेऽधुना युक्त्या पारम्पयक्रमेण व । १९॥ 
श्रोमान्‌ श्रीश्रीघराचायः,कन्द्ळीं व्यद्धान्मुदा । 
गजाम्बुधिखभूवर्ष फिरणावळिमाश्रयन्‌ । २० ॥ 
कन्दळीकारतः पश्चान्‌मिश्रोपाधिस्तु शङ्करः । 
विदुषामम्रणीन्योयशास्रपारङ्गतः सुघोः॥ २१॥ 
विक्रमस्य चतुदश्यां शताब्यामास इत्ययम्‌ । 

निणयो वङ्गविदुषां तत्र शास्राथंसङग्रहः॥ २२ ॥ 
कथ्यते साम्प्रतं तावत्‌ प्रेक्षाचत्कोतुकप्रदः । 
उच्चावचानां लोकेषु प्रथितानामनेकशः ।। २३ ॥ 
पदाथोनान्तु कात्स्न्यनावगतिदुळभा भुवि । 
ततस्तान्‌ क्रमशो बद्ध्वा ज्ञानसोकयहेतवे ॥ २५ ॥ 
दृरायामास शास्त्रेऽस्मिन्‌ मत्युत्कषबळान्सुनिः | 
शुक्ळादिभेदभिन्नानां घटादीनां घटत्वतः ॥ २५॥ 
यथा ज्ञानं हि सुल भं तथा सवत्र बुध्यताम्‌ | 
पदार्थतत्त्वज्ञानं वे' मननादिक्रमेण हि॥ २६॥ 





१. प्रशस्तस्य ऋषित्वं प्रवररत्नग्रन्थे आंगिरसगर्ण गौतमवर्गे पठित्वा- 


दपि बोष्यम्‌ । 
२. तद्ग्रन्थस्येति शेषः । तस्य चतुर्थी विधा प्राणादिरित्युक्तमाकरे इतिः 


विश्वचाथभटटाचार्याः । आकरे भाष्ये इत्यर्थः । 


[ २१ ] 


शास्त्रे$्राज्ीकृतं निःश्रेयसहेतुकरं परम्‌ । 

जु ९ जातिविरोय 
द्रव्य गुणाश्च कमोणि तथा जातिविशेषको ॥ २७॥ 
समव!य इतोमे षट पदाथा भावसंज्ञिताः | 


अभावः सप्तमोऽप्यस्य सुनेः सम्मतिमाश्रितः॥ २८॥ 
प्रतियोगिकथाधीननिरूपणतया त्वसो। 


साक्षान्नोक्तो न तुच्छरवादित्याचायंमतन्तथा ॥ २९॥ 
क्रियागुणेत्यादिसूत्रेनंबामादाह्विकस्थितेः । 
इत्थं राद्धान्तितं श्रीमच्छिरोमणिमहाशयेः ॥ ३० ॥ 
कैलास चन्द्रेगुरुभिाष्यालोचनतत्परेः  । 
श क्तिसादृश्यसंख्यादिषराभिमतचस्तुषु ॥ ३१ ॥ 
एतेषां लक्षणायोगो व्यवच्छेद्यो मुनेमते । 
गौतमोक्तप्रमाणादिपदाथोनाब्च सप्तसु ॥ ३२ ॥ 
अन्तर्भावस्तथा छोकप्रसिद्धानां समन्ततः । 
तत्र क्रियागुणाधार द्रव्य नवविधं स्मृतम्‌ ॥ ३२ ॥ 
क्षित्यप्तेजोमरुदूव्योमकालदिग्देहिनो मनः! 
क्षितिगेन्धवती या स्यात्‌ गन्धस्त्वन्यत्र तद्गतः ॥३४॥ 
शुक्करूप॑ च माधुय समवेतं जळे ननु । 
आश्रयोपाधिक "नोळरूपं स्याद्यमुनाजळे ॥ ३५॥ 


आम्ळादि जञम्बीररसोऽप्येवं स्यादिति तद्विदः । 
उष्णस्पशीश्रय द्रव्यं तेजो सास्वररूपवत्‌ ॥ ३६ ॥ 
जळस्पशंनाभिभवान्नेन्द्ंशुस्पशिप्रत्ययः* । 
अपाकजोऽनुष्णाशोतस्पशेस्तु पवने मतः ॥ ३७॥ 
आकाशं शब्दहेतुः स्यात्कालो `य्येष्ठादिधीकरः। 
परस्मिन्परमन्यस्मिन्न परं युगपच्चिरम्‌ ॥३८॥ 
क्षिप्रमेतादशी बुद्धि: काळळिङ्गमिति स्मृतम्‌ । 
सर्चोत्पत्तिमतामेष निमित्तमिति कथ्यते ॥ ३९ ॥ 
२३दूसस्मादितीयं धीर्दिशयं लिन्गमिद्देष्यते । 
संयोगोपनयायंच तदेषा सिद्धिमेष्यति ॥ ४० ॥ 
१. मननं युक्तिरनुमानप्रयोगा इत्यर्थः । अस्मिन्नेव शास्त्रे तस्य मुझ्यतया 
प्रतिपादितत्वात्‌ ! २. ग्रहः । 


[ २२] 


आस्मेन्द्रियाद्यधिष्ठाता करणं हिं सकतृकम । 

' इन्द्रियाथप्रसिद्धिस्ठु गुणत्वातक्कचिदाश्रिता ॥ ४१ ॥ 
रूपवच्चेत्यनुमितो द्रव्यं यन्नवमं पुनः 
प्रसिध्यति तद्वात्रात्मशब्देनोपपादितम्‌ ॥ ४२॥ 
आत्मेन्द्रियाथंसम्षन्धाञ्ज्ञानमुत्पद्यते तु यत्‌ । 
तद्न्तःकरणा २ दन्यत्‌ अन्यच्चानपद्शतः ॥ ४३ ॥ 
ज्ञानवत्सुखदुःखेच्छाद्वेषयत्नाः प्रथक्प्रथक्‌ । 
आत्मनो लिड्डतां यान्ति मनसोऽपि गतिस्तथा ॥४४॥ 
शरीरादि न चात्मा स्यान्मतादिव्यभिचारतः। 
चक्षुः श्रोत्रादिकिरणं सकतृकमपेक्ष्यते ॥ ४५॥ 
वास्यादिविदिति व्याप्त्या तदधिष्ठाट्तात्मनि | 

। एवं प्राणादिभि्लिङ्गेमंनसः प्रेरणाच्च वे ॥ ४६॥ 
अभिप्रेतेषु विषयेष्वतिरिक्तः स देहतः । 

. इन्द्रियेभ्यश्चेति सिद्धं न्यायचैरोषिके मते ।।{४७॥ 
बन्धमोक्षादिव्यचस्थाहेतो नी नात्वमोरितम्‌ । 
सोऽयमात्माऽनादिमिथ्याज्ञानचासनयाऽवशः॥ ४८ ॥ 
दहादीन स्वात्मरूपांश्च मत्वा रागादिवृत्तिमिः । : 
दुःखसंघातानुभवं कुवन्‌ संसरति स्फुटम्‌ ॥ ४९ ॥ 
बेशेषिकपदाथानां तत्त्वज्ञानं यदा भवेत्‌ | 

,' तेन मिथ्याज्ञाननाशे रागदट्वेषाद्यभावत: || ५० ॥ 
प्रवृत्यपाये तु जन्मापाय ईशानुकम्पया । 
जन्मापाये दु!खनाश आत्यन्तिक इतीद्टशः ॥ ५१ ॥ 
निःश्रेयसपदाथस्तु शास्रादस्माच्च नान्यतः । 
अतोऽस्य दशनस्याहुरारम्भ इति ताकिका: ॥ ५२ ॥ 
आत्मेन्द्रियाथ सम्बन्धे भावाभावो मतेमतम्‌ । 

' सनो लिङ्ग :यौगपद्यांभिमानो भ्रान्त इष्यते॥ ५३ ॥ 


१. तथा च ज्येष्ठादिसूय क्रियाघटकसम्बन्ध एव काल इत्यर्थः । 

२, इदमस्मात्पूवं मिदमत्मा क्षि णमित्यादिबुद्धिरित्यर्थः । संयोगेति । तथा 
चासमवायिकारणसंयोगाश्रयतमा कालव हिरिसिद्धिरित्यर्थंः । 

३. सांख्यव्या ब्ृत्तिरनेन बोध्या । 


[ २३ | 


सुखादिप्रत्यये हेतुरणुत्वाद्‌ युगपन्न हि । 
अनेकेरिन्द्रियेबेद्ध सनस्तस्मान्न चेकदा ॥ ५४ ॥ 
अनेकेपाञ्च ज्ञानानां सम्भवोऽस्ति कदाचन । 
अन्धकारस्तु न द्रव्यं तेजोऽभावः स ईरितः ॥ ५५ ॥ 
आरोपितं रूपमिति कन्द्ळीकारसंमतम्‌। 
द्रव्याश्रयी चारुणवानित्येतद्गुणळक्षणम्‌ ॥ ५६॥ 
रूपं रसस्तथा गन्धः स्पशः:संख्या तथेव च । 
परिमाणपथक्त्वे तु संयोगश्च विभागकः ॥ ५७॥ 
परत्वमपरत्वञच बुद्धयः सुखमेव च । 
टुःखमिच्छा द्वेषयत्नौ मुनिकण्ठाद्विनिगेताः ॥ ५८ ॥ 
_ चशब्देन गुरुत्वञ्च द्रवत्वं स्नेह एव च | 
संस्कारश्च तथा धर्माधर्मौ शव्दः सझुच्चिता। ५९ ॥ 
प्रसिद्धगुणभावत्वादेते नोक्तास्तु कण्ठतः । 
चक्षुमात्रग्राह्मगुणो रूपं नोळादिभेदतः ॥ ६० ॥ 
भवेत्सप्तविधं तत्र चित्रं नव्यन सन्यते । 
रसनेन्द्रियम्राह्यस्तु गुणः स्याद्रससज्ञकः ॥ ६१.॥ 
मधुराम्टादिभेदेन षडविधः परिकीतिंतः । 
घ्राणग्राह्यो अवेद्रन्धोऽछुरभिः सुरभिद्धिधा ॥ ६२,॥ 
रबगिन्द्रियम्राह्मगुणः. स्पशः शीतादिभेद्तः । 
त्रिविधस्तत्र रूपं स्याच्चाक्षुषे सहक।रि तु ॥ ६३॥ 
रसनादो रसादीनामेवं हेतुत्वमिष्यताम्‌ । 

एतेषां पाकजत्वन्तु क्षिती नान्यत्र कुत्रचित्‌ ॥ ६४:॥ 
पच्यन्ते बह्विसंयोगात्स्वतन्त्राः परमाणवः। . 
पीलुपाकमते, नेवाचयचिष्वस्ति . मध्यगः ॥ ६५ ॥ 
ठुघंटस्तन्न सन्यन्ते इतरेऽक्षपदालुगाः। 
गणनाव्यचडारस्य. हेतः संख्यःऽभिधीयते ॥ ६६॥ 
सा चैकादिपराधान्ता नित्याऽनित्या च संमता । 
मानव्यवह्ृतो हेतुः परिमाणं प्रचक्षते ॥ ६७॥ 
चतुधो5णु ' महदीघ हृस्वञ्चेति प्ररीतितम्‌। 
अस्मात्पथगिदं नेति चैजात्यात्प्रत्ययस्य हि ॥ .६८॥ 


[ २४ ] 


प्रथक्त्वमेव तद्धेतुभेदतोऽपि विभिद्यते | 
अप्राप्तिपूचिका प्राप्तिः संयोगख्चिविधः स्मृतः ॥ ६९॥ 
इयेनशैलौ यथा तेषु प्रथमस्त्वेककमे जः । 
भवेद्द्वितीय उभयकमंजो मेषयोरिव॥ ७० ॥ 
अङ्कुढीतरुसंयोगात्‌ संयोगस्तरुइस्तयोः । 
तृतीयस्तत्रतिद्वन्द्वी विभागोऽपि गुणान्तरम्‌ ॥ ७१ ॥ 
इदं विभजते तस्मादित्येव हि प्रतोयते । 

' संयोगाभावतो नास्य चरिताथत्वसंभवः ॥ ७२ ॥ 
संयोगवद्मुष्यापि त्रेविध्यं स्वयमूह्यताम्‌ । 
विभागजविभागस्तु द्विविधः परिकीतितः ॥ ७३ | 
हेठुमात्रविभागोत्थो हेत्वहतुविभागजः । 

दैशिकं कालिकऽचेति परत्वं द्विविधं मतम्‌ || ७४ ॥ 
तद्वदेबापरत्वं स्याद्‌, बुद्धिः साम्प्रतमुच्यते । 
कृत्स्नव्यवहृतेहतुस्सा तावद्द्विविधा स्मृता ॥ ७५ ॥ 
संशयो निश्चयश्चेति कोटिद्वयकषन्तु यत्‌ । 
अनिणयात्मकं स्थाए: पुरुषो वेति जायते ॥ ७६ ॥ 
साधारणादिधमाणां दृरीनात्संशयस्स तु । 
तद्विरुद्धो निणयः स्याञज्ञानं निर्धारणं परम्‌ ॥ ७७.॥ 
पुनः सा द्विविधा प्रोक्ता प्रमाप्रमेति भेदतः । 
यथार्थानुभवो यस्तु प्रमा सा द्विविधा भवेत्‌ ॥७८॥ 
प्रत्यक्षमप्यनुमितिरिन्द्रियेभ्यश्च यद्भवेत्‌ । 
तत्रत्यक्षं षड्विधं स्याच्चाक्षुषादिप्रभे दतः ॥ ७९ ॥ 
व्याप्षिज्ञानात्साहचयनियमाख्यात्त यद्भवेत्‌ । 

ज्ञानं सानुमितिः स्वार्थो परार्थेति च भेदतः || ८० ॥ 
द्विविधाऽन्त्या तु जायेत पड्चावयवयोगतः । 

तत्र लिङ्गं तु त्रिविधमन्वयव्यतिरेकतः ॥ ८१ ॥ 
तदाभासः पञ्चविधो व्यभिचारादिभेदतः । 
निणेयस्य प्रमाणत्वं खण्डितं तार्किकैः खलु ॥ ८२ ॥ 
शाच्दादीनां प्रमाणानामन्तभावोऽनयो भवेत्‌ । 
वैशेषिकमतेऽस्यास्तु भिन्ना स्यादप्रमा द्विधा ॥ ८३ ॥ 


[ २५ ] 


विपर्ययः संशयश्च, पूर्व प्रोक्तस्तु संशयः । 
मिथ्याज्ञानं विपर्यासः स एव स्याद्विपयंयः ॥ ८४ ॥ 
यथा शंखः पीत इति भूयो वुद्धिविभज्यते । 
अनुभूतिः स्म्रतिश्चेति तत्रानुभव ईरितः ॥ ८५॥ 
संस्कारजन्यं ज्ञानन्तु स्मृतिधीः संप्रकीर्तिता । 
भाष्यकारमते बुद्धिविद्याविद्येति बे द्विधा ॥ ८६॥ 
विद्या चतुधो प्रत्यक्षछैङ्गिके स्मृतिरापजा । 
्रतयक्षलेङ्गिके प्रोक्त स्छतिश्चोक्तानुभूतिवत्‌. ॥ ८७॥ 
लिङ्गादिदशनाञ्ञाता शेषानुव्यवसायकृत्‌ । 
आपेन्त्वाम्नायकत णां ज्ञानं त्रेकाछिकं हि यत्‌ ॥ ८८ ॥ 
अविद्यं चतुर्धा तु संशयादिप्रभेदतः । 
आळोचनात्मक ज्ञानं प्रत्यक्षेऽनुमितौ तथा ॥ ८९॥ 
स्यादनध्यवसायस्तु स्वप्नज्ञानं तु लोळवत्‌ । 

त्रिविधं तत्र कथितः संशयश्च विपर्ययः ॥ ९०॥ 
इति बुद्धिप्रपञ्चोऽयं न्यायशास्त्रे सुविस्तृतः । 
अनुकूलतया वेद्यं सुखमात्मनि जायते ॥ ९१॥। 
प्रतिकूलतया दुःखं धर्माधमौदिद्देतुकम्‌ । 
इच्छाद्वेषाबास्मगुणावात्मानुभवगोचरौ ॥ ९२॥ 
फलो पायप्रभेदेन सा त्विच्छा द्विविधा भवेत्‌ । 
प्रवृत्ततंतुरिच्छा स्याज्निवृत्तेद्षष उच्यते ॥ ९३॥ 
प्रयत्नस्त्रिविधः प्रोक्तो न्यायशास्रविशारदैः । 
प्रवृत्तिश्च निवृत्तिश्च तथा जीवनकारणम्‌ ॥ ९४॥ 
श्वाश्मप्रश्वासहेतुः स्याद्यत्नो जीवनहदेतुकः । 
गुरुत्वमाद्यपतनक्रियाहेतुगुणः स्मरतः ॥ ९५॥ 
तथाऽऽञ्यस्यन्द्ने हुतुद्रंचत्वमपि कीर्तितम्‌ । 
चूर्णादिपिण्डीकरणहतुः स्नेह उदाहृतः ॥ ९६॥ 
वेगश्च भावना चापि स्थितिस्थापक एव च । 
संस्कारख्रिविधः प्रोक्तः तत्राद्यो नोदनाच्छरे ॥ ९७ ॥ 
स्मृतिहतुभोवनाख्य: संस्कारश्च द्वितीयकः । 
पूबोबस्थापाद्को यः स स्थितिस्थापको यथा ॥ ९८ ॥ 


[ २६ ] 


आकृष्टदुमशाखादिपरित्यागे प्रट्टश्यते । 

' सुखस्य कारणं धर्मा जन्यते शुभकर्मभिः ॥ ९९ ॥ 
अन्यथा चिरनष्टेभ्यः कथं तेभ्यः फलोद्‌्यः | 

अधर्मो दुःखहेतुः स्यादसौ निन्दितकमेजः || १०० ॥ 
अद्टष्टशव्दितावेतौ न्यायशास्त्रे प्रकोर्तितौ । 

श्रोत्रेण गृह्यते योऽथः स शब्दो द्विविधः स्मृतः ॥ १०१ ॥ 
ध्वनिवणविभेदेन मृदङ्गादिभवो ध्वनिः। 

कण्ठाद्य न्योन्याभिघाताज्जातो वर्ण इतीष्यते ॥ १०२ ॥ 
एकद्रव्यं निगुणं च यत्संयोगविभागयोः। 
अनपेक्षनि्मित्तं तत्कमंतत्कर्मलक्षणम्‌ ॥ १०३:॥ 
उत्क्षेपणादिभेदेन तत्स्यात्पञ्चविधं यथा । 
अध्वेसंयोगफळक कर्मोत्थ्षेपणमुच्यते ॥ १०४॥ 
विपरीतमवक्षेपस्तद्द्वयं सुसळादिषु। ; : 

' सत्यारम्भकसंयोरोऽप्यन्यसंयोगकारणम्‌ ॥ १०५ ॥ 
अङ्गकौटिल्यजनके कर्माब्ुञ्चनमीरितम्‌ । 

': एवमाकुञ्िताङ्गानां यत्कर्मोत्पद्यते पुनः॥ १०६ ॥ 
अनारम्भकसंयोगनाशक  तत्प्रसारणम्‌ । 

' एतच्चतुष्टयादन्यत्‌ यत्किब्वित्कम जायते ॥ १०७ ॥ 
तत्सवं . गमनं - प्राहुश्रंमणाद्येवमूह्यताम्‌। ` 
अनेकसमवेतं यन्नित्यं सा जातिरुच्यते ॥ १०८ ॥ 
अनुवृत्तित्वबुद्धिस्तु प्रमाणं तत्र कीर्तितम्‌ । 
परापरादिभेदेन द्विविधा सा प्रकीर्तिता ॥ १०९॥ 
एकस्मिन्नेव सत्तावद्भिन्ञो यः समवैति सः । 

विशेषः प्रोच्यते सोऽयं नानाविध इतीष्यते ॥ ११०॥ 
सवेषां ह्यणुकान्तानां तत्तदङ्गविभेदतः। | 
भेदोऽसौ परमाणूनां विशेषादेच केवलम्‌ ॥ १११ ॥ 
व्यावृत्तबुद्धिस्तत्र स्यात्प्रमाणसिति तद्विदः । 
यस्मादयुतसिद्धानामिहेदमिति धीभेवेत्‌ ॥ ११२॥ 
अआधार्यांधारभूतानां समवायस्स ईरितः। 

` -अंभांवो भावभिन्नः स्यात्स चतुर्विध उच्यते.॥ ११३ ॥ 


[:२७ ] 
प्रागभावस्तथा ध्वंसोप्यत्यन्ताभाव एव च । 

त्येवं योत्पत्ते [a 
अन्योन्याभाव इत्येचं कार्योत्पत्तः पुरस्त्विदम्‌॥ ११४॥ 

कायं भविष्यतीत्येवं प्रत्यक्षं सावंलौकिकम । 
स चाय प्रागभावः स्वप्रतियोगिनि कारणम्‌॥ ११५ ॥ 
उत्पन्नपुनरुत्पत्तिचोयतां कथमन्यथा । 
विनाशकस्य दण्डादेव्यापारादप्यनन्तरम ॥ ११६॥ 
९ < ति ० र 

पूव सद्प्यसत्काय ध्वंसः सो5यं प्रगीयते । 
ध्वस्तो घटः पटो नष्टः श्रतपूर्वा न विद्यते ॥ ११७॥ 
गकार इत्येवमादि स्फुटं प्रत्यक्षमीक्ष्यते । 
त्रेकालिको योऽभावस्तु सोऽत्यन्ताभाव इष्यते ॥११८॥ 
नास्तीत्येचं प्रतीत्या यत्मरत्यक्षमुपजायते। ` 
सद्प्यसद्भवेत्सोऽयमन्योन्याभाच उच्यते ॥ ११९ ॥ 
अयं तदात्मनाऽभावो नास्ति कुम्भः पटात्मना । 
अघटो गौरगौरश्व इत्यादि प्रत्ययाद्ध्रु वम्‌ ॥ १२० ॥ 
{[सद्धथतोति, पदार्थानां संग्रहोऽयमुदोरितः। 
सङ्ध्षेपतो. गौतमोक्तसूत्राणां प्रतिभाकरः ॥ १२१॥ . 
तत्र वेशेषिके शास्त्रे प्रशस्तेन क्तं शुभम्‌। ` ¬` 
साष्यं श्रीशङ्करकृत उपस्कारश्च वे चिरात्‌ ॥ १९२॥ 
राजकीयपरीक्षासु स्थापितः किन्तु दुळेभो । 
कन्दल्यादिसमेतस्य भाष्यस्य बहुमूल्यतः ॥ १२३॥ 
उपस्कारस्याप ततः ङाशीस्थेन सुधोमता । 
चौखम्वासंस्कृतग्रन्थश्रेण्याः सम्पादकेन हि ॥ १२४ ॥ 
्रेष्टियंशावतंसेन हरिदासात्मजेन वे। 
श्रीजयकृष्णदासेन विदुषासुपकारिणा ॥ १२५॥ 
प्रोत्साहितोऽहं व्यद्धां भाष्योपस्कारयोरिमाम्‌ । 
टीकां चिचरणाख्यान्लु कन्दल्यादिसमाश्रयात्‌॥ १२६ ॥ 
चिषमस्थळमात्रेषु मूलसाहाय्यकारिणीम्‌ । 
श्रोम द्वट्टाचायंशुरोन्यायतत्त्वचिवेदिन ॥ १२७॥ 
न्यायाचायस्य कृपया शास्त्रिणामप्यनुभ्रहात्‌ । 
अन्यथा क्च च तच्छास्न क्व मे$ल्पविषया मतिः ॥ १२८॥ 
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तथापि मे साहसमिदं क्षमिष्यन्ते विचक्षणाः । 
हित्वेष्या दयया चैनां करिष्यन्त्यात्मसादूभ्‌ वम्‌ ॥ १२९ ॥ 
ये केचिदत्र दोषाः स्युः सूचयिष्यन्ति माम्प्रति । 
येन स्यामनुकम्प्योहं श्रीमतां विदुषां सदा ।। १३० ॥ 
छात्राणामुपकारोल भविता बहुधा खलु । 
एकत्र भाष्यसूत्राणां सम्बन्धस्य प्रदशनात्‌ ॥ १३१॥ 
सूत्रपाठस्य चान्यत्राहुसंख्यापरिदशनात्‌ । 
मुद्रणेऽस्मिन्समा वेशाद्भाष्यो पस्क्रारयोरपि ॥ १३२ ॥ 
अल्पमूल्येन लभ्यत्वात्सुळभो5यं भविष्यति । 
सङप्राह्मोयमतः सवेरन्ते च कुसुमाञ्जलिः ॥ १३३ ॥ 
नाथान्त्यबटुकाह्ृस्य पितुः पादाम्बुजन्मनोः । 
अपितोऽयं सविनयं ढुण्डिराजेन शास्त्रिणा ॥ १३४ ॥ 
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अन्थसमाप्ति 


वेग्रेषिकसुत्रोपस्कार: 
'प्रकाशिका' हिन्दीव्याख्योपेतः 





प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम 


ऊद्ध्वंबद्धजटाजूटक्रोड़क्रोड़त्सुरापगम्‌ । 

नमामि यामिनोकान्तकान्तभाळस्थलं हरम्‌ ॥ १॥ 
याभ्यां वेशेषिके तन्त्रे सम्यग व्युत्पादितोऽस्म्यहम्‌ । 
कणादभवनाथाभ्या ताभ्यां मम नमः सदा ॥ २॥ 
सूत्रमात्रावळम्वेन निराळम्बेऽपि राच्छतः | 

खे खेळवन्ममाप्यत्र साहसं सिद्धिमेष्यति ॥ ३॥ 


तापत्रयपराहता विवेकिनरतापत्रयांनेव्रत्तिनिदानमनुसन्द्धाना नाना- 





॥ श्रीरुक्मिणीपाण्ड रङ्ग।भ्यां नम: ॥ 


कणाद महर्षि प्रणीत वेशेषिकदर्शनसूत्रों की प्राचीन तथा नवोन नेयायिकों के 
मत के अनुसार उपस्कार नामक व्याख्या का आरंभ करते हुए शिष्टाचार परंपरा 
से प्राप्त शिवनमस्काररूप मंगलाचरण विद्वत्प्रकाण्ड नयायिक शक्कुरमिश्र इस 
प्रकार करते हैं कि 'जिन शिवजी के मस्तक पर ऊचे बंधे हुए जटासमूह के मध्य 


में श्रीगंगाजी क्रीड़ा कर रही हैं, तथा रात्रि के स्वामी चन्द्रमा से जिनका भाल- 


स्थल अलंकृत है ऐसे शिवजी को मैं प्रणाम करता हूँ ॥ १॥ 

इस प्रकार देवतानमस्काररूप मङ्गलाचरण करने के पश्चात्‌ जिन गुरुओं के 
अनुग्रह से वेशेषिकद्शंन का रहस्य ज्ञात हुआ उन गुरुओं को भी प्रणामर्प 
मंगलाचरण करते हुए शङ्करमिश्र कहते हैं कि 'जिन कणादमहुषि तथा भवनाथ 
गुरु ने मुझे वेशषिकदशंन में अच्छी तरह बोध कराया उन दोनों ग्रुरुओं को मेरा 
सदा प्रणाम हे ॥ २॥ 

इस प्रकार उपस्कार ग्रन्थं की निविष्न समाप्ति होने के लिये देवता तथा गुरु- 
प्रणामरूप मंगलाचरण करने के पश्चातु, 'उपस्कार व्याख्या रचनारूप कार्य यद्यपि 
केवल सूत्र के आधार पर अर्थात्‌ सूत्रों को छोड़कर किसी दूसरी प्राचीन सूत्र-व्याख्या 
का आश्रय न करने के कारण आकाश में बिना आधार के खेल ( क्रीडा ) के समान 
मैं संपूर्ण प्राचीन तथा नवीन नैयायिकों के मतों का संग्रह करनेवाली उपस्कार 
नामक ' व्याख्या कर रहा हूँ । यह मेरा साहस उन परमात्मा तथा ग्रुरुओं की कृपा 
से अवश्य सिद्ध होगा? इस तृतीय पद्य में शङ्करमिश्र ने और व्याख्याकारो के समान 
मैं उच्छिष्ठभोजी नहीं हूँ, यह प्रगट किया है ॥ ३॥ 

इस प्रजर मंगलाचरण तथा अपने व्याख्याग्रन्य की विशेषता को वर्णन 
'रकने के पश्चात्‌ प्रथम सुत्र की भूमिका ( प्रसंगसंगति ) का वर्णन करते हुए 


९ वशेषिकसूत्रो पस्कारः 


श्रतिस्मृतीतिहासपुराणेध्वात्मतत्त्वसाक्षात्कारमेव्‌ तढुपायमाकलयाम्बभूवुः । 


तत्प्राप्तिदेतुमपि पन्थानं जिज्ञासमानाः परमकारुणिकं कणादं मुनिसुपसेदुरथ 
कणादो ुनिस्तत्त्वज्ञानवैर।ग्येउवर्यसम्पन्नः षण्णां पदार्थानां साधर्य- 
शंकरमिश्र कहते हैं कि 'इस संसार में आध्यात्मिक, आधिभौतिक तथा छाधिदंविक 
ऐसे तीन प्रकार के दुःखों से पीडित बुद्धिमान ज्ञानी प्राणी जब उक्त दुःखत्रय के 
आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक निवृत्ति के उपाय का अनुसंधान करते हुए नाना प्रकार के 
श्रुति, स्मृति, इतिहास तथा पुराण ग्रन्थों को अध्ययन कर उनके रहस्य का ज्ञान 
प्राप्त करते हैं तब उन्हें यह निश्चय होता है कि आत्मारूप मुख्य पदार्थ के साक्षात्कार 
से ही ऐकान्तिक; आत्यन्तिक दुःखत्रयनिबृत्ति हो' सकती है, दूसरे उपायों (प्रत्यक्ष 
अथवा अदृ्ष्टसाधक ) से नहीं हो सकती । अतः आत्मतत्त्व का साक्षात्कार ही तापत्रय 
का निवर्तक उपाय है, ऐसा जानकर उसकी प्राप्ति के मार्ग की जिज्ञासा से अनेक 
बुद्धिमान प्राणी, परमदयालु, कण-कण बटोर कर भोजन निर्वाह करने के कारण कणाद 
नाम से प्रसिद्ध महषि के समीप उपस्थित हुए । अर्थात्‌ ।आध्यात्मिक, भाधिभोतिक 
तथा आधिदैविक ऐसे तीन प्रकार के दुःख हैं, जिनमें प्रथम दुःख वह है जो आत्मा 
तथा शरीर के संबंध से होता है, जिनमें काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय, ईर्ष्या, 
विषाद तथा प्रियपदार्थं का अदशंन आत्मसंबंधी, और वात, पित्त, कफ इन तीनों के 
प्रकोप से उत्पन्न व्याधियों से उत्पन्न दुःख शरीरसम्बन्धी है । द्वितीय दुःख चोट, 
व्याघ्र इत्यादि हिंसक जीवों से उत्पन्न भूत ( प्राणियों ) के सम्बन्ध से उत्पन्न होने 
के कारण आधिभौतिक कहा जाता है तथा तीसरा दुःख अग्नि, पर्जन्य इत्यादि 
' देवता प्रयुक्त दाह, शीत इत्यादि से तथा “यक्ष, राक्षस, विनायक, शनि यादि ग्रहों से 
उत्पन्न होने के कारण आधिदैविक कहा जाता है। यद्यपि मनोहर स्त्रो, माला, 
सुस्वादु भोजन इत्यादि प्रियवस्तु भोगरूप प्रत्यक्ष उपाय से मानस तथा रसायनादि 
झौषधियों के सेवन से शारीरिक दुःख निवृत्त होते हैं, तथा नीतिशास्त्र का अध्ययन, 
. निर्वाधस्थल में निवास इत्यादिकों से आधिभौतिक एवं मणि, मन्त्र, औषधि आदिको से 
आधिदैविक दुःख की भी प्रत्यक्ष उपायों से निवृत्ति होती है, तथापि उक्त दृष्ट उपायों 
से उक्त दुःखत्रय अवश्य निवृत्त होते हैं तथा एक बार निवृत्त होने पर भी पुनः काला- 
न्तर में उक्त दुःख नहीं होते ऐसा भी नियम न होने के कारण वह दुःखत्रय की 
निवृत्ति क्रम से ऐकान्तिक ( अवश्य होनेवाळी ) अथच आत्यन्तिक ( पुनः न होने- 
वाली ) नहीं है, इसी कारण विवेकी पुरुषों को ऐकान्तिक तथा आत्यन्तिक दुःख- 
त्रय निवृत्ति के उपाय का अनुसंधान करने के लिये श्रुति, स्मृति आदि ग्रन्थों का 
अध्ययन करना पड़ता है । दृष्ट उपायों के समान वंदिक ( वेदोक्त ) कर्म यागादिः 
' 'कर्मरूप अदृष्ट स्वगंसुखादिप्रापक कर्मो से भी आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक दुःख- 
त्रय की निवृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि उनमें भी निवृत्तिमार्ग के विरोधी पशु 
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वैधम्योभ्या तत्त्वज्ञानमेवात्मतत्त्वसाक्षात्कारप्राप्ते परमः पन्था इति 
मनसि कृत्वा तच्च निद्त्तिङक्षणाद्मा देतेषामनायासेन सेत्स्यतीति ळक्षणत 
स्वरूपतश्च धमेमेत्र प्रथमसुपदिशाम्यनन्तरं षडपि पदाथानुददशळक्षणपरी- 
क्षासिरुपदेध्या मीति हृदि निधाय तेषामवधानाय प्रतिजानोते-- 


अथातो धमं व्याख्यास्यामः ॥ १ ॥ 
अथेति शिष्याकाङ्घानन्तयेमाह्‌ । अत इति। यतः श्रवणादिपटवो $नसूय- 


SSSI SORE खत 
(हिसादिरूप अशुद्धि, तया 'क्षीणे पुण्ये मत्येलोकं विशन्ति' इस अभियुक्तों की उक्ति 
के अनुसार यागादि कर्म से उत्पन्न पारलोकिक स्वर्गसुखादि भोग के अनन्तर नाश, 
तथा वैदिक कर्मो के स्वर्गादि रूप फलों में तरतमभाव ( किसी कर्म से केवल स्वरे, 
किसी ज्योतिष्टोम यागादिकमं से उससे अधिक पारलोकिक सुख ) इस प्रकार. 
के मूल वंषम्य के कारण ईर्ष्या आदि दोषों का संभव होने से भी वास्तविक पूर्वोक्त 
दुःखत्रय-निवृत्ति दृष्टफलक तथा अद्ष्टफलक किसी कर्म से नहीं हो सकती, 
यह निश्चय कर जिज्ञासु शिष्यवर्गो ने शास्त्रो के अध्ययन से शास्त्र द्वारा आत्मतत्त्व 
ज्ञान से ही आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक त्रृःख-निवृत्ति हो सकती है यह समझ कर महषि 
कणाद की शरण ली, यह यहाँ पर तात्पर्य है। आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि उनको 
आत्मतत्त्वसाक्षात्काररूप तापत्रय-निवतंक उपाय की प्राप्ति का क्या मागं है, ऐसी प्रार्थना 
सुनकर तत्त्वज्ञान, वेराग्य तथा अणिमादि-ऐश्वयंसंपन्न कणादमहषि ने द्रव्यगुण. आदि 
वट्पदार्थो के साघम्यं तथा वैधम्यंङ्प घर्मज्ञानद्वारा वास्तविक ज्ञानरूप तत्त्व- 
ज्ञान ही आत्मारूप मुख्य तत्त्व के साक्षात्कार--प्राप्ति का श्रेष्ठ मार्ग है यह मन में 
निश्चय कर, वह तत्त्वज्ञान निवृत्तिरूप घमं सें ही इन जिज्ञासु शिष्यों को अनायास 
सिद्ध हो जायगा, इस कारण घर्म ही के स्वरूप तथा लक्षण का में इन्हें उपदेश 
करता हूं, पश्चात्‌ द्रव्यादि षट्‌ पदार्थो का उद्देश तथा लक्षण ओर परीक्षा द्वारा 
उपदेश करूंगा, ऐसा विचार कर शिष्यों को सावधान होकर सुनने के लिये प्रतिज्ञा 
करते हुए प्रथम सूत्र का इस प्रकार वर्णन किया-- 

पदपदाथं--अथ = शिष्यजिज्ञासा के अनन्तर, अतः = शिष्यों के उपस्थित होने 
के कारण, घमं = धर्म की, व्याख्यास्यामः = व्याख्या करेगें ॥। 

भावाथ--शिष्यों की आध्यात्मिक, आधिदेविक तथा आधिभोतिक दुःख- ' 
चय की आत्यन्तिक एवं ऐकान्तिक निवृत्ति के उपाय की जिज्ञासा से श्रवणादि करने में 
सावधान शिष्यों के उपस्थित होने के कारण हम घ्म ही की प्रथम व्याख्या करते हैं 
क्योंकि वही तत्वज्ञान द्वारा आत्मसाक्षात्कार से दु:लत्रय-निवतंक श्रेष्ठमागं ( उपाय ) 
का मुल हैं ॥ 

उपस्कार--इस कणाद महष के प्रथम सूत्र की शङ्करमिश्र इस प्रकार व्याल्या 


६ बशेषिक्रसूत्रो पस्कोर 
काश्चान्तेवातिन उपसेहुरित्यर्थेः । यद्वा अथशब्दो मङ्गछाथः। तढुक्तम्‌-- 
( /ओङ्कारश्चाथशब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा । 
कण्ठ भित्त्वा विनियोती तेन मान्नलिकाबुभो” ॥ इति ॥ ४ 
युक्तव्वतत्‌ | कथमन्यथा सदाचारपरम्परापरिप्राप्तकतंव्यताकस्य मङ्गळस्य 
- वैशेषिकशाख्रं प्रणयतो महामुनेरनाचरणं सम्भाव्यते। न च कृतमङ्गढस्यापि 


करते हैं कि सूत्र में 'अथ' इस पद से शिष्यों की आकांक्षा ( जिज्ञासा ) अर्थ बोधित 
होता है । जिस कारण श्रवण-मननादि करने में समर्थ तथा असूयारहित शुद्धचित्त 
शिष्य उपस्थित हैं इस कारण ऐसा “अत. शब्द का अर्थं है। अथवा 'अथ' यह शब्द 
मङ्गलबोघक है । इसी कारण विद्वानों ने कहा है--आङ्कार तथा अथ शब्द ये 
दोनों सृष्टि के उत्पत्ति समय में ब्रह्मा के कण्ठ को भेद कर निकले हैं। अतः ये दोनों 
मंगलफलक हैं। ऐसा | यही पक्ष संगत भी है, अन्यथा ग्रन्थ के आरम्भ में 
दिष्टों की सदाचार परम्परा से कर्त्तव्यताप्राप्त मङ्गलाचरण का अनुष्ठान वैशेषिक- 
देशंन की रचना करने वाले महेषि कणाद ऐसे विद्वान्‌ न करें यह असम्भव है । 
अर्थात्‌ शेकरमिश्र को मंगलारथंक अर्थ शब्द का प्रयोग करना यही पक्ष सम्मत है, 
किन्तु यहाँ पर यह विचारणीय है कि इस पक्ष में अथ शब्द मंगलवाचक है या नहीं ? 
प्रथम पक्ष में 'भथातो' इस पद में दूसरे पदों से अथ शब्द का अन्वय नहीं हो सकेगा, 
तथा ओंकार तथा अथ शब्द "माङ्गलिक? अर्थात्‌ मंगल के वाचक हैं यह कहा भी नहीं 
है, क्योंकि मङ्गल शब्द से स्वार्थमात्र में टिकन्‌ प्रत्यय हुआ है न कि वाचकता 
अर्थं में । द्वितीय पक्ष में 'अथ' शब्द के अव्यय होने के कारण पद न होने से शास्त्र 
(सुत्र) में उसका प्रयोग न बन सकेगा । इस पर कुछ विद्वान्‌ ऐसा कहते हैं कि 'यह अथ 
शब्द सूत्रग्रन्थातर्गंत नहीं है किन्तु ग्रन्थकार ने शिष्टपरंपरा के अनुरोध से प्रारंभ में 
मंगलाचरण किया है । परन्तु अन्वयानुपपत्ति दोष का इस पक्ष में वारण होने पर 
भी भथ शब्द के मंगलरूपता के बोधक पेन मांगलिकावुभौ' इत्याकारक प्रमाण- 
ग्रंथ के असंगति दोष की निवृत्ति न होने के कारण यह पक्ष भी संगत नहीं है। 
अतः वास्तविक समाधान यही हो सकता है कि यह अथ शब्द दूसरे के लिए ले जाते' 
हुए जलपूणं घट का दर्शन जिस प्रकार ग्रह से यात्रा के निमत्त प्रस्थित पुरुष के लियेः 
मंगलसूचक होता है, उसी प्रकार आनन्त्यं अर्थ का{वाचक होता हुआ भी अथ शाब्द 
 प्रयोगमात्र से मंगलाचरण रूप है। अत! कोई दोष नहीं हो सकता । मङ्गलाचरण 
करनेवाले बाणभट्ट आदि कादम्बरी ग्रन्थादिकर्ताओं को ग्रन्यसमाप्तिरूप फल न 
होने से ( अन्वय-व्यभिचारदोष के कारण ) तथा मङ्गलाचरण न करनेवाल नास्तिक- 
्रन्थकर्ताओं को समाप्तिरूप फल होने से ( व्यतिरेक व्यमिचारदोष के कारण ) आरम्भ 
में मंगलाचरण करना अनुचित्त है, क्योंकि प्रक्षावान्‌ प्राणिमात्र की फलरहित कर्म में 
प्रवृत्ति नहीं होती, अतएव 'प्रयोजनमनुदिश्य मन्दोपि न प्रवत्तंते' अर्थात्‌ विना प्रयोजनः 
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फलादशेनादक्ृतमङ्गलस्यापि फलछदशनादननुछान॑ न हि निष्फले 
प्रेक्षावान्‌ प्रवतेत इति वाच्यम्‌ अकरणस्थले जन्मान्तरीयस्यं करणस्थले 
चाङ्गवेगुण्यस्य कल्पनया सफळत्वनिश्चयात्‌ । न हि रिष्टाचाराचुमितश्रतिबोधित- 
कतेऽ्यताकस्यापाततः फळादशेनमात्रेणाकारणत्वशङ्कापि । न चेहिकमात्रफलछ- 
कत्वान्न जन्मान्तरीयाचुमानं पुत्ेष्टिबदेहिकफळकस्वानुपपत्तः । कारोयादो तु तथाः 


= 


के मन्दबुद्धि प्राणी भी किसी कमं में प्रवृत्त नहीं होता ऐसी लोकप्रसिद्ध है-- 
इस प्रकार आक्षेप मंगलाचरणं के सिद्धान्त पर पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि: 
नास्तिकग्रंयों में जहाँ मंगलाचरण नहीं है वहाँ समाप्तिरूप फल से जन्मान्तर 
में किये मंगलाचरण के, तथा कंदम्बर्यादि ग्रन्थों में जहाँ मंगलाचरण है, अड्भों में वगुण्फ 
(.न्यूनता ) की कल्पना ( अनुमान? ) से सफलता का निश्चय होने से पृवंदशित 
अन्वय तथा व्यतिरेक व्यभिचाररूप दोनों दोष नहीं आ सकते । क्योंकि प्राचीनतम, 
काल से ग्रंथांरंम्भ में मङ्गलाचरणं करने के शिष्टाचार से धनुमान' एक ये. 'समा-. 
प्तिकामो मङ्गलमाचरेत्‌' अर्थात्‌ ग्रन्यसंमाप्ति की इच्छा करनेवाला मङ्गलाचरण करे. 
इस प्रकार वेदवाक्यं से जिस मङ्गलाचरण की कत्तंव्यता निश्चित है ऐसे मंगल का 
सामान्यरूप से कहीं फल न दिखाने से मंगल समाप्ति में कारण नहीं है, ऐसी शंका करना 
अनुचित है । मङ्गलाचरण इस जन्म के फल का ही कारण होते से नास्तिकग्रन्यों में: 
जन्मान्तर में उसने मंगल किया ऐसा अनुमान नहीं हो सकता, ऐसी पूर्वपक्षी शंका नही. 
कर सकता, क्योंकि पुत्रफलदायक पुत्रेष्टियाग के समान मङ्गलाचरण केवळ इस जन्म में 
ही फल देता दै । यह नियम नहीं हो सकता । केवळ घान्यादि समृद्धि के लिए किये: 
जाने वाळे कारीरी आदि नाम के याग ही इसी जन्म में घान्यादिप्राप्ति की कामना से. 


७ पल जाला 


१. यह ग्रन्थसमाप्ति मङ्गल से उत्पन्न है, अन्तिमवर्णध्वंसरूप समाप्ति के 
प्रतियोगी चरम वर्ण के अनुकल कृतिमत्ता सम्बन्ध से समाप्ति कारण होने से, शिष्टा- 
चार से की हुई समाप्ति के समान इस मंगल के अकरणस्थल में, तथा कादम्बर्यादिः 
मंगल करने के स्थल सें यह मङ्गल अपने भिन्न कारणों की सामग्री से रहित है, 
समाप्ति को उत्पन्न करने की योग्यता रहते समाप्ति का जनक न होने से, अरण्य में 
रहनेवाले घटानुत्पादक दण्ड के समान, इस प्रकार के अनुमान की कल्पना से पूर्वोक्त. 
अन्वय तथा व्यतिरेकव्यभिचार का वारण ।होने से, मंगल, सफल है, थनिदित दिष्टों: 


के आचार का विषय होने से, दशंपूर्णमासादि इष्टि के समान, इस अनुमान से सफलता 
सिद्ध हो सकती है, यही यहाँ शंकरमिश्र का आशय है । 


२. मंगल, वेद से बोधित समाप्ति की साघनता वाला है, समाप्ति) के उद्देश से 
किये अवगति अविगीत शिष्टो के आचार का विषय होने से, जो जिसके उद्देश से शिष्टों 
सेकिया जाता है वह वेदबोधित ,उस कर्म का 'साधन' होता है जित प्रकार दशंपूर्ण-- 
मास याग, इस प्रकार वेद के अनुमान का प्रकार है । 








ee ee 


2 ) वेशेषिकसूत्रोपस्कारः : 

कामनयवानुष्टानादेहिकमात्रफलकत्वम्‌ । अत्र च समाप्तिकामोऽधिकारी स्वगं- 
काम इव यागे तत्रापूव द्वारमिह तु विध्नध्वंस इति विशेषः निर्विध्नमारब्ध 
समाप्यतामिति कामनया प्रवृत्तः। न च वित्नध्वंसमात्र फलं समापिस्तु स्वकारणादे 
वेति वाच्यम्‌, तस्य स्वतो5पुरुषाथत्वात्‌ समाप्तस्तु सुखसाधनतया पुरुषाथत्वातू 
उपस्थितत्वाच्च | किञ्च दुरितध्बंसमात्रं न फलं तस्य प्रायश्चित्तकोत नकम्मनाशा- 
प्रारामनादिसाध्यतया व्यभिचारात्‌ । प्रारव्धपरिसमाप्तमिप्रतिबन्ध कद॒रि- 
तध्वंसत्वेन फलत्वे समाप्तरेव फलत्बोचितत्वातू. | वत्रापि च (हिरण्य- 
दानप्रयागस्नानादिजन्यत्वेन व्यभिचारात्‌ तेषार्माप मन्नलत्वाभिधान 
साहसम्‌ ।- किञ्च , मङ्गछे सति समाप्तरावश्यकत्वमित्येवं मङ्गलस्य कारणता । 





किये जाने के कारण केवल इस जन्म के फळ के देने वाले. हैं यह. हो सकता है। 
इस:मङ्गलाचरण में ग्रंथ की समाप्ति की.इच्छा करनेवाला; ग्रंथकार अधिकारी 
है, जिस प्रकार स्वर्ग को.इच्छा करनेवाला यागादि. कमं में, कालान्तर में स्वगरूप 
फल देने वाला. वहाँ “अपुर्व” अदृष्ट नामक मध्य में व्यापार माना गया है, यहाँ काला- 
स्तर में; समाप्ति फल. देनेवाल! विघ्नध्वंस इतनी ही विशेषता है, क्योंकि विघ्न- 
व्वंसपु्वक यह आरम्भ किया ग्रंथ समाप्त हो इस कामना से ग्रन्यादिनिर्माण में 
प्रवत्ति होती है । 
। 'मङ्गलाचरण का फल विध्नों का नाश होना ही है, समाप्ति तो अपनी बुद्धि, 
प्रतिमा इत्यादि कारण से हो होती हैं' ऐसा नव्यनैयायिको के मत से नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि वह विघ्नध्वंस समाप्ति के इच्छा के झघीन इच्छा का विषय 
होने से स्वयंपुरुषाथं नहीं है, अन्य की इच्छा के अघीन इच्छा का जो विषय 
नहीं होता वही स्वथं पुरुषायं कहा जाता है । .ग्रंथ की समाप्ति तो, स्वयं सुख का 
साधन होने से तथा समाप्ति के उद्देश से ग्रन्थारम्भ में मङ्गलाचरण होने से समाप्ति 
ही उपस्थित भी है, भतः स्वयं. पुरुषार्थ है। यदि नवीन मत से भ्रारव्धकम में 
विघ्न न हों इस कामना से मङ्गलाचरण में प्रवृत्ति होने से समाप्ति कसे उपस्थित 
हो सकती है! ऐसी शंका हो तो शङ्करमिश्र प्राचीन मत से नवीन मत पर दोष देते हैं 
कि केवल विघ्ननाश मङ्गल का फल हो नहीं सकता, क्योंकि प्रायश्चित्त से, किये 
पाप के कथन से, अथवा कर्मनाशा नदी के पार जाने से भी पापरूप विघ्तों का 
नाश होता है वह मंगलजन्य न होने के कारण व्यभिचार दोष आ. जायगा। 
प्रायश्चित्तादिकों को मंगल .मानना भी साहसमात्र है । क्योंकि सुवणंदान, प्रयाग- 
स्तानादिको से भी पापनाश होने के कारण एक से हुए पापन।श में दुसरे कारण 
कै न होने से व्यभिचारदोष आ जायगा। यहाँ पर पूर्वपक्षी ऐसा आक्षेप कर 
सकता है कि “यदि पुर्वोक्त . सिद्धान्तमत से नास्तिक ग्रंथों में जन्मान्तर के 


प्रथमाध्याये प्रथमाहिमम्‌ ९ 


ै te, गौ श्रौतात साज्ञातू कम्मण: फछावञ्यम्भावनियमात्‌' | ठर क्‌ ११ लै 
तदुक्तम “श्रौतात्‌ साङ्गात्‌ कम्मणः फलावञ्यम्भावनियमात्‌” इति । अत एव 
विकल्पितमपि कारणं कारणमेव फछानन्तय्यनियमस्यंव वेदिककारणत्वात्‌ | 
विकल्पे तु वेजात्यकल्पनं बेजात्यसेव यत्राच्वयव्यतिरेकगम्या कारणता तत्र फल- 


पूचभावनियमो ग्राह्यो न तु वेदेऽपि तत्र व्यतिरेकभागस्य गुरुत्वेनानुपस्थिते 
तथा च साङ्ग मङ्गळे समाप्तिरावरयक्ीति न व्यभिचारः | 





मंगल की अनुमान से सिद्धि की जाय तो दूसरे जन्म में ग्रन्थसमाप्ति होने के 
उद्देश से पूर्वजन्म में मङ्गलाचरण करने की आपत्ति आवेगी तथा पूर्वोक्त समाप्ति 
मंगलजन्य है, समाप्ति होने से, इस अनुमान में स्वयंसिद्ध विघ्नाभाव वाळे 
ग्रंथकर्ता की ग्रन्थसमाप्ति में मंगलजन्यता न होने से समाप्तिरूप हेतु में व्यभिचार? 
दोष भी आ जायगा, क्योंकि उसमें मङ्गलजन्यता नहीं है--इस आक्षेप का उपस्कार“ 
कार ऐसा उत्तर करते हैं कि मंगलाचरण करने पर समाप्ति आवश्यक है इस कारण 
मंगल की कारणता है, इसी कारण कहा है कि श्रौत साङ्गकर्म से फल अवशय 
होता है यह नियम हैं। और इंसी कारण विकल्प से बोधित कारण भी कारण 
ही होता है, क्योंकि फल का पश्चात्‌ 'होने का (नियम ही वेदिक ( वेदोक्त ) 
कारणता है । अर्थात्‌ कार्य के पूर्व रहने का नियम ही यदि कारणता हो तो 'ब्रीहिमिः 
यवेर्वा यजेत' घान या जौ से याग करे, इस विकल्प कारणस्थल में घान -से होनेवाले 
याग के स्थल में यागजन्य अदृष्ट तथा 'स्वर्गादि फल के पूर्व में यवकरणक याग तथा 
यव से होनेवाले याग के स्थल में यांग से उत्पन्न अदृष्ट स्वर्गादि फल के पूर्वकाल में 
ज्रीहिकरण याग का भी सत्ता माननी पड़ेगी, वह नहीं है, अतः वेदिक स्थलों में 
पश्चात्‌ फल होना ही कारणता है, जो प्रत्येक में भी वतमान ही है। यह 
शङ्करमिश्र का यहाँ गूढ आशय है। यदि 'कारणभेद के समान उस-उस याग से 
उत्पन्न अदृष्ट तथा स्वर्गादि रूप कार्यं में विलक्षणता मानकर उस-उस भिन्न कारण 
में अपने-अपने कार्य के अव्यहित पूवकाल में वतमानतारूप कारणता क्यों न मानी 
जाय, जिससे पूर्वप्रदशित वैदिक स्थल में भी पूर्व में नियम से रहना यह भी 
कारणता संगत हो जायगी, ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो इसके उत्तर में उपस्कारकर्ता 
कहते हैं कि विकल्पकारणतास्थल में कार्य में विजातीयता मानना तो विरुद्ध होने 
से साहसमात्र है, क्योंकि यदि फळ में विलक्षणता मानी जाय तो दोनों कारणों से 
सम्पन्न हुए याग से भी विलक्षण फल की उत्पत्ति होने लगेगी । _ 
यद्यपि पूर्वंपक्षी कह सकता है “कि तो भी पूर्वोक्त व्यभिचार का वारण कसे होगा' 
तो उसके उत्तर में शङ्करमिश्र कहते हैं कि जिस लौकिक स्थल में अन्वय तथा 
व्यतिरेक दोनों प्रकार को व्याप्ति से कारणता का बोध होता है वहीं पर फल के 
पूवंकाल में कारण के रहने का नियम होता है, वेदोक्त कारणस्थल में व्यतिरक 
भाग के गुरु होने से उपस्थित नहीं होता, अतः साङ्ग मङ्गलाचरण होने पर समाप्ति- 


१० बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


समाप्तिस्तु यस्मिन्‌ अनुष्ठिते सम्पूणमिदं कम्मेंति प्रमा सा च ग्रन्थादौ 
चरमबाक्यालखने यागादो चरमाहुतौ पटादावन्त्यतन्तुसंयोगे प्रांमगमना दौ 
ग्रामचरणचरमसंयोरो एवं तत्र तप्रोहनीयमिति । मङ्गलजन्यसमाष्रो घेजात्य- 
कल्पनेऽपि नोभयथा व्यभिचारः । “मंगलब्च विघ्नध्वंसद्वारक समप्िफलकं 
कम्मं त्च देबतानमस्कारादिरूपमेच स्ततःसिद्धविध्नाभावस्थछेऽपि सामान्यतो 
गृहीतस्य विघ्नध्वंसद्वारकत्वस्यानपायात्‌ नमस्कारादीनां ताद्रूप्येणेच विध्न- 
ध्वंस द्र।रकत्वप्रतिपत्तेनाव्याप्तिरिति दिक्‌॥ १ ॥/॥ 
रूप कायं आवश्यक है, इस कारण पूर्वोक्त व्यभिचारदोष नहीं हो सकता, अर्थात्‌ 
वेदोक्त कारणतास्थल में व्यतिरेकव्यभिचार दोषजनक नहीं होता यह अभिप्राय उत्तर 
ग्रन्थ का है । 

समाप्ति ही वह पदाथ है जिसके होने पर “यह कार्य संपुर्ण हो गया' ऐसा ज्ञान 
होता है, और यह ज्ञान ग्रन्थों में अन्तिम वाक्य लिखने पर, याग ( हवन ) आदि कर्मो 
में अन्तिम आहुति पड़ने पर, पट आदि कार्यों में अन्तिम तन्तु संयोग होने पर, ग्राम- 
गमनादि कर्मों में ग्राम तथा चरण के अन्तिम संयोग होने पर होता है, इसी प्रकार 
अन्य-अन्य कर्मों मे भी स्वयं जान लेना चाहिये । 

यदि वैकल्पिक कारणतास्थल में एक अभाव से युक्त दूसरे को कारण मने, 
अर्थात्‌ ब्रीहि यवादि करणक यागस्थल में प्रत्येक को कारण मानें, न कि दोनों को, 
तो विजातीय फल मानने पर भी कोई दोष न होगा, इस अभिप्राय से शङ्करमिश्र 
दुसरा कल्प (प्रकार) कहते हैं कि प्रस्तुत में मङ्गल से उत्पन्न समाप्तिरूप फल में 
` विजातीयता मानने पर भी पूर्वोक्त दोनों व्यभिचारदोष न झा सकेंगे । अर्थात्‌ समाप्ति 
मंगलजन्य विध्नध्वंसवत्ता-सम्वन्ध से मंगलविशिष्ट, और उससे भिन्न दो प्रकार 
की होती है । जिनमें से प्रथम समाप्ति मंगल से उत्पन्न होती है, और दूसरी विघ्ना- 
त्यन्ताभाव से, इस प्रकार समाप्ति में विजातीयता मानने से नास्तिकादि ग्रन्थसमाप्ति 
के उपरोक्त सम्बन्ध से मङ्गलविशिष्ट न होने के कारण उसमें विघ्तात्यन्ताभाव- 
जन्यता होने से तथा कादम्बरी आदि ग्रंथों में ग्रंथकर्ता की बुद्धि, प्रतिभा 
इत्यादि दूसरे कारणों के न रहने से व्यतिरेक, तथा अन्वय दोनों के व्यभिचारदोष 
नहीं आ सकते । इस प्रकार दोनों व्यभिचारदोषों का समाधान कर देवतानम- 
स्कारादि सकलसाधारण मंगल का लक्षण दिखाते हँ--मंगल उस कर्म का नाम है, 
जो विघ्नध्वंस द्वारा समाप्तिरूप फल को उत्पन्न करता दै और वह है देवता- 
नमस्कारादि रूप । 'इस लक्षण से जिन्होंने स्वयं विघ्नों के न रहने पर भी 
ग्रंथ के प्रारंभ में मंगलाचरण किया है, उस मंगल से विघ्तनाश द्वारा समाप्ति 
न्‌ होने के कारण अव्याप्ति दोष झा जायगा' ऐसे आक्षेप के परिहारार्थ 
उपस्कारकार कहते हैं कि स्वयंसिद्ध विघ्नों के भभावस्थलमें भी सामान्यरूप से 


प्रथमाध्याये प्रथ माहिकम्‌ ११ 


थ प्रतिज्ञाताथमाह-- 
यतोऽभ्युदयनिश्र ःयससिद्धि; स घम्मः ॥ २॥ 
अभ्युद्यस्तत्त्वज्ञानं निःश्रयसमात्यन्तिकी दुःखनिवृत्तिः तदुभयं यतः स 
घम्म: । अभ्युदयद्वारक निःश्रेयसमिति मध्यमपदळोपो समासः, पञ्चमीतत्पु- 
रुषो वा । स च धर्म्मों निवृत्तिलक्षणो वक्ष्यते । यदि तु निदिध्यासनाद्योग- 


seit bev ts ieee pte EE NSIS 
ज्ञात विघ्नध्वंसद्वार ( व्यापार ) के होने से दोषन होगा क्योंकि नमस्कारादिकों 
में उसी रूप ( विघ्नन।शजनकतानियामक नमस्कारत्व ) से विध्नव्वस द्वारा समाप्ति 
जनकत्व का ज्ञान हुआ है, अतः उक्त अव्याप्ति दोष न आयगा, अर्थात्‌ उक्त स्थल 
में विघ्नध्वंसद्वारकता 'न होने पर भी विघ्नध्वंसजनकतानियामक नमस्कार- 
त्वादिरूप सामान्य घमं के होने से विघ्नध्वंसद्वारता की हानि नहीं हो सकती ॥।१।। 

आत्मतत्त्वसाक्षात्कार का पदार्थतत्त्वज्ञान ही मागं है जो निवृत्तिरूप धमं से 
ही प्राप्त होता हे, इस कारण उसका लक्षण तथा स्वरूप से निरूपण करने को प्रथम 
सुत्र में प्रतिज्ञा कर धमं का स्वरूप तथा लक्षण का स्वरूप दिखलाते हुए शंकरमिश्रः 
कहते हैं कि सूत्रकार ने प्रतिज्ञा की धर्मरूप पदार्थं को कहते हैं--- 

पद्पदार्थे--यतः = जिससे, मभ्युदयनिःश्रे यससिद्धि: = अभ्युदय ( ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख ) तथा अयवगं की सिद्धि ( प्राप्ति) हो, सः = वह, घमः = घमं 
कहलाता है ॥ २॥ 

भावार्थ--जिस कर्मजन्य अधर्म तथा घर्मलूप अदृष्ट से कालान्तर में ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख एवं मोक्षप्राप्त हो उसे धमं कहते हैं.। यह सामान्यरूप से 
प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप दोनों घर्मो का लक्षण है ॥ २ ॥ 

उपस्कार--अभ्युदय नाम पदार्थतत्त्वज्ञान तथा निःश्रेयस नाम आत्यन्तिक दुःख- 
निवृत्ति यह दोनों जिससे हों वह घमं होता है। अथवा अभ्युदय ( तत्वज्ञान ) द्वारा 
निःश्रेयस हो इस प्रकार द्वाररूप मध्यमपद का लोप कर यह 'अभ्युदयनिःश्रेयसपद' 
लेना, या “अभ्युदयात्‌ निश्रेयसं’ ऐसा पंचमीतत्पुषष समास करना, ऐसे दो पक्ष हां र-- 
मिश्च ने और दिखाए हैं जिससे यदि उक्त समासविशेष न मानें तो कारयंसामान्य के 
कारणकाल में उक्त धर्मलक्षण में अतिव्याप्ति दोष भा जायगा, अतः उक्त समास मानें 
तो घर्मजन्य तत्त्वज्ञानवत्ता-सम्बन्ध से काल में निःश्रयसजनकता न रहने से अति- 
व्याप्ति दोष दूर हो जायया, एवं च यह सूत्रोक्त घमं का सामान्य लक्षण नहीं है, 
किन्तु तत्त्वज्ञान के कारण धर्मविशेष का लक्षण है, यह शंकरमिश्र का यहाँ गूढ़ 
आशय है, इसी कारण वह आगे कहते हैं कि "घमं निवृत्तिरूप ही है, यह आगे कहा 
जायगा । मतविशष से शंकरमिश्र घम का स्वरूप ऐसा वर्णन करते हैं कि यदि 
निदिध्यासनादिरूप योगबल से उत्पन्न होने वाला धमं अदुष्ट ही लिया 
जाय तो वह 'निदिघ्यासितव्यः' इस श्रृति में प्रतिपादित विधिरूप ही लेना होगा १ 


१९ वेशोषिकसूत्रोपरकारः 


साध्यो घम्मोऽदृष्टमेव तदा विधिरूपः | 

वृत्तिकृतस्तु अभ्युदयः सुखं निःश्रेयसमे- ककाळोनसकळास्मविशेषगुण- 
ध्वसः। प्रमाणञ्च धम्मं देवदत्तरारीरादिकं भोक्तृविशेषगुणप्रेरितभूतपर्वकं 
कायत्वं सति तद्भगोगसाधनत्वात्तन्निम्मितस्रग्वदित्याहुः | 

तदेतद्व्याख्यानं प्रत्येकसमुदायाभ्यां न ठयापकम्‌ इत्यवा चीने रुपेक्षितम्‌ । 

वस्तुतस्तु को धम्मः किंलक्षणश्चेति स्षामान्यतः शिष्यजिज्ञासायां यतोऽभ्यु- 


यहाँ पर निदिध्यासनादि योगजन्य भी धमं वैराग्य द्वारा मुक्तिफल देने से निवृत्ति- 
रूप हो सकता है, इसलिये 'यदि' पद को शंकरमिश्र ने उसके वारणार्थ प्रयोग किया 
है । प्रबृत्तिलक्षण के समान निबुत्तिरूप घर्म भी अदृष्ट ही है, अतः. यह सुत्र धमं- 
सामान्यलक्षण का ही बोधक. है ऐसा मानने वाले वृत्तिकार के मत को उपस्कार 
में दिखाते हैं कि “अभ्युदयनाम सुख, तथा एक काल में होने वाले आत्मा के संपूर्ण 
ज्ञानादि विशेष गुणों का नाशरूप निःश्रेयस ( मुक्ति)” ( जिससे हो वह धर्म कहाता 
है ऐसा द्वितीय सुत्र का अर्थं वृत्तिकार के मत में है) संसारावस्था में कालान्तर फे 
संपूर्ण विशेष गुणों के ध्वंस को लेकर मुक्तिव्यवहार की आपत्ति के वारण के लिये 
'एक काल में होने वाले” यह विशेषण, एवं संसारी जीव को भी कुछ आत्मा के गुणों 
के नाश के होने से अतिव्याप्तिदोष वारण के लिये 'सम्पूणं' ऐसा विशेष गुणों में 
विशेषण दिया है । मुक्तात्मा में संयोगादि सामान्यगुण रहने से निश्श्रेयसव्यवहार न 
होगा, इसलिये विशेष पद दिया है तथा अन्तिम अदृष्ट के नाशक्षण में भी विनश्य- 
दवस्था वाले अन्तिम दुःख के रहने से उसमें मुक्तिव्यवहार का निवारण करने के 
लिये संपुर्ण अदृष्ट ध्वंस को छोड़कर संपुर्ण विशेष गुण ध्वंस को मुक्ति कहा है। किन्तु 
सम्पूर्ण उस आत्मा का दुःखध्वंस ही निःश्रेयस है ऐसा लक्षण क्यों नहीं किया यह 
सुक्ष्म विचार से विचारणीय है । 
बुत्तिकार के मत से घर्म की सत्ता में अनुमानप्रमाण दिखाते हुए शद्कुरमिश्च 
कहते हैं कि देवदत्त आदि मनुष्यों का शरीर, भोक्ता आत्मा के विशेष गुण से प्रेरित 
पृथिवी आदि भूत से निमित है, कायं होते हुए देवदत्तादि आत्मा के सुखदुःखादि भोग 
का साधन होने से, देवदत्तादिकों से बनाए हुए मालादिकों के समान, यह अनुमानप्रमाण 
है । ऐसा वृत्तिकार कहते हैं । किन्तु यह व्याख्यान सुखजनकत्व तथा निःश्रेयसजनकत्व 
दोनों प्रत्येक लक्षण घमं का मानने से प्रथम लक्षण की निवृत्तिरूप धर्म में तथा 
अन्तिम लक्षण को प्रबृत्तिरूप घमं में अव्याप्तिदोष होगा । सुख तथा निःश्रेयसजनक 
को धर्म कहते हैं, ऐसा लक्षण किया .जाय तो केवल एक के जनक घमं में अव्याप्ति- 
दोष हो जायगा, इस कारण नवीतों ने इस बृत्तिकार की व्यांख्या की उपेक्षा की है । 
अग्रिम में 'घमंविशेषप्रसृतात' इत्यादि चतुर्थ सुत्र में निवृत्तिरूप धमं का 
अहण न हो सकेगा, क्योंकि सामान्यरूप से धर्म का ज्ञान नहीं है, इस कारण धमं को 


प्रथमाध्याये प्रथमा हिकम्‌ शर 


द्यनिःश्रेयससिद्धिरित्युपतिष्टते तथा च यतो5भ्युदयसिद्धियतञ्च निःश्रेयससिद्धि 
स्तदुभयं धम्मः। एवं पुरुषार्थासाधारणकारणं धम्म इति वक्तव्ये परम- 
पुरुषाथयोः सुखदुःखाभावयो विशेषतः परिचयाथमभ्युदयनिःश्रेयससिद्धिरित्युक्त 
स्वगोपवगयो रेवान्ये च्छानधीनेच्छाविषयत्वेन परमपुरुपार्थत्वात्‌ । साधयिष्य- 
ते च दुःखाभावस्यापि पुरुषाथंत्वम्‌ ॥ २ ॥ 

ननु निवृत्तिछक्षणो धम्मस्तत्त्वज्ञानद्वारा निःश्रेयसहेतुरित्यत्र श्रतिः 
प्रमाणमू । श्रतेरेव प्रा श्रतेरेव प्रामाण्ये वयं विप्रतिपद्यामहे अनृतव्याघातपुनरुक्तदो षेभ्यः । 
पुत्रेष्टी कृतायार्माप पुत्रानुत्पादादनृतत्वम्‌ “उदिते जुहोति अनुदिते जुहोति 
समयाध्युषिते जुहोति” इति विधेः प्राप्त एवोदिताद्काले होमो व्याहन्यते 
ऱ्याचोऽस्याहुतिमभ्यवहरति य उदिते जुद्दोति झवलोऽस्याहुतिमभ्य- 


सामान्य रूप से व्याख्या करते हुए उपस्कार में कहते हैं कि--वस्तुतः घर्म क्या 
है? उसका क्या लक्षण है? इस प्रकार सामान्यरूप से शिष्यों को जिज्ञासा होने 
से 'यतोऽभ्युदयनिःश्रयससिद्धिःः यह पूर्वप्रदशित सूत्र उपस्थित होता है, ऐसा होने 
से जिससे अभ्युदय सिद्ध होता है, ओर जिससे निःश्रेयस सिद्ध होता है, वह दोनों 
घम हैं । अतः पुरुषाथं का विशेष कारण धर्म होता है ऐसा कहना प्राप्त रहते परम- 
पुरुषार्य सुख तथा दुःखाभाव इन दोनों का विशेष रूप से परिचय होने के लिये 'अभ्यु- 
दयनिःश्रेयससिद्धिः’ अर्थात्‌ 'अभ्युदय निःश्रेयससिद्धि' ऐसा कहा है, क्योंकि स्वगं 
तथा अपवगं ही अन्य की इच्छा के अघीन इच्छावाले न होने से परमपुरुषार्थ हैं । “घमं- 
विशेषात्‌’ इत्यादि चतुर्थं सूत्रमें दुःखाभ।व भी पुरुषार्थ है यह सिद्ध किया जायगा ॥२॥ 
उपोद्घातसंगति से तृतीय सूत्र की अवतरणिका देते हुए शङ्करमिश्र पूर्वपक्ष- 
मत से शंका करते हैं कि निवृत्तिरूप धर्म तत्वज्ञान द्वारा निःश्रेयस ( मुक्ति) का 
कारण है इस विषय में श्रूति ही प्रमाण हो सकती है, किन्तु हम तो श्रृति के प्रमाण 
होने में विप्रतिपत्ति ( विवाद ) करते हूँ, क्योंकि उसमें अनृतत्व ( असत्यता ), व्याघात 
{ परस्पर वचनों का विरोध ) तथा पुनरुक्त ( पुनवंचन ): रूप तीन दोष होते हैं । कयां- 
कि पुत्रप्राप्ति के लिये 'पुत्रेष्टि' नामक याग करने पर भी पुत्र की उत्पत्ति नहीं होती, 
अतः प्रथम अनृतत्वदोष आता है। तथा 'उदिते जुहोति, अनुदिते जुहोति, समयाध्युषिते 
जुहोति’ अर्थात्‌ सूर्योदय होने पर, सूर्योदय के पूवं तथा सन्धिकाल में हवन करना 
चाहिये, इस विधि वाक्य से सूर्योदयादि त्रिकाल में हवन को प्राप्ति होने पर ही उक्त 
त्रिकाळ में होम का व्याघात (निषेध) भी “व्यावोऽस्याहुतिमभ्यवहरति य उदिते जुहोति, 
शवलोऽस्याहुतिमभ्यवहरति योऽनुदिते जुहोति, श्यावशवलावस्याहुतिमभ्यवहरतो यः 
समयाध्युषिते जुहोति’ अर्थात्‌ “श्याव नामक देवताओं का कुत्ता उसके आहुति को खा 
जाता है जो सूर्योदय होने पर आहुति देता है शवल नामक कुत्ता उसकी आहुति को 
खा जाता है जो सूर्योदय के एवं आहुति को देता है, तथा श्याव और शवल दोनों 


१४ 'वेशेषिकसूत्रो पस्कार! 


चहरति योञ्नुदिति जुहोति श्यावशवलावस्याहुतिमभ्यवहररतो यः समया 
ध्युषिते जुद्रोति” इत्यादिना । तथा "त्रिः प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमाम- 
वाह” इत्यनेन प्रथमोत्तमसामिधेन्योत्जिरुच्चारणाभिधानात्‌ पौनरुकत्यमेत्र । 
न चाम्तायप्रतिपादकं किश्चिदस्ति नित्यत्वे विप्रतिपत्तो नित्यनिर्दोषत्वमपि 
सन्दिग्धम्‌ पोरुषेयत्वे तु भ्रमप्रमादविप्रतिपत्तिकरणापाटवादिसम्भावनया 
आप्रोक्तत्वमवि सन्द्ग्धमेवेति न निःश्रेयसं न वा तत्र तत्वज्ञानं द्वारं न 
वा धम्मे इति सवमेतदाकुलमत आहू-- 
तद्वचनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्‌ ॥ ३ ॥“ 
तदित्यनुपक्रान्तमपि प्रसिद्विसिद्धतयेश्वरं परामृशति, यथा "'तदप्रामाण्यम- 
कुत्ते उसकी आहुति खा जाते हैँ जो सन्धिकाल में हवन करता है! इत्यादि वाक्य से 
विरोधदोष भी आता है । तथा उसी प्रकार "त्रिः प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमामन्वाह' अर्थात्‌ 
तीन बार प्रथम मंत्र को कहे और तीन ही बार उत्तम (अन्तिम ) मन्त्र को कहे, 
इस विधिवाक्य से प्रथम तथा अन्तिम सामिधेनी! मंत्रों के तीन वार उच्चारण के 
कथन से पुनरुक्त दोष भी आता है । और नहीं है भाम्नाय ( वेदरूप शागम ) 
के प्रामाण्य को वर्णन करने में कोई प्रमाण । क्योंकि उप्तकी नित्यता में विवाद 
होने से, नित्य निर्दोष होना भी वेद में संदिग्ध है । यदि वेदको पौरुषेय 
(पुरुष से युक्त) माना जाय तो,' भ्रान्ति, असावधानता, अज्ञान तथा इन्द्रियों 
` का असामर्थ्यं इत्यादि प्राणिमात्र में होनेवाले दोषों की संभावना होने से आप्त पुरुष 
से वेद कथित है यह भी सन्दिग्ध है, अंतः आगम में प्रामाण्य का निश्चय न होने 
के कारण निःश्रेयसरूप फल अथवा तत्वज्ञानरूप उसका व्यापार, तथा धर्म यह 
संपूर्ण सिद्धान्ती का वर्णन करना असंगत है--ईस पूर्वपक्षीशंका के समाधान में 


कणाद महुषि का तृयीय सूत्र वणेन करते हैं--- 
पद्पदाथ-तद्वचनात्‌ = ईश्वर से निर्मित होने के कारण, भआम्नायस्य=वेदरूप 


आगम को, प्रामाण्यम्‌ = प्रमाणता है ॥ ३॥ 
आांवार्थ--नित्यानिर्दोष ईश्वररूप परमआप्त से प्रणीत होने के कारण 

वेद को अवश्य धर्म में प्रमाण मानना होगा, भतः उसके निमित आगम में 'अनृतत्व 

आदि कोई दोष नहीं हो सकते यह सूत्र की व्याख्या में स्पष्ट किया जायगा ।। ३ ॥ 
उपस्का र:--प्रस्तुत अर्थं के न होने पर भी 'तत्‌' यह पद प्रसिद्धिवाचकतापक्ष को 


'लेकर साधारण प्रसिद्धि से विद्ध होने के कारण ईश्वरवाचक है । इस कारण ईश्वर 


से निर्मित होने के कारण आम्नाय ( वेद ) को प्रामाण्य है, अर्थात्‌ ईश्वरप्रणीत होने 
से वेद प्रमाण है। यदि द्वितीय सूत्र में प्रस्तुत संनिहित धम को लकर वेद में प्रामाण्य 


२. अग्नि को प्रज्वलित करने के मन्त्र को सामधेनी मन्त्र कहते हैं । अतएव कोश 
में कहा है--“ऋक सामघेनी घाय्या च या स्यादर्निसमिन्धने' अर्थात्‌ “अग्नि प्रज्वलित 


करने के मंत्र का नाम है सामधेनी । 


प्रथमाध्याये प्रथमा हकम्‌ १५ 


®» 


नृतव्याघातपुनरुक्तदो घेभ्यः” इति गोतमीयसूत्रे तच्छच्द्रेनानुपक्रान्तोऽपि वेदः 
परामृश्यते । तथा च तद्वचनात्तनेइवरेण प्रणयनादाम्नायस्य वेदस्य प्रामाण्यम्‌ । 
यद्वा तदिति सन्निहितं धममेव पराख्ूशति तथाच घमस्य नचनात्‌ प्रतिपाइ- 
नात्‌ आम्नायस्य वेदस्य प्रामाण्यम्‌ , यद्धि वाक्यं प्रामाणिकमथ प्रतिपादयति 
तत्प्रमाणमेव यत इत्य्थः। ईशश्‍वरस्तदाप्रत्वव्व साधयिष्यते । “यच्चोक्तम्‌ 
“अन्नृतव्याघातपुनरुक्तदोषेभ्यः?? इति तत्रानृतत्वे जन्मान्तरीयफळकल्पनम्‌, 
कमकलृसाधनवेशुण्यकल्पनं वा, श्रोतात्‌ साङ्गात्‌ कमणः फळावञ्यम्भाव- 
निश्चयात्‌ । न च कारोरीवद्हिकमात्रफछकत्वम्‌ तत्र हि झुष्यन्छस्यसञ्जीवनका- 
सस्याधिकारः पुत्रेष्टो पुत्रमात्रकामस्येति विशेषात्‌ | न च व्याघानोऽपि उदि- 
तादिहोमं विशेषतः प्रतिज्ञाय तदन्यक्राले दो मानुष्टाने “इयावोऽस्याहुतिम भ्य- 
वहरति” इत्यादिनिन्दाप्रतिपादनात्‌ । नच पुनरुक्ततादोषोऽपि एकादशसामि- 


का निर्वाह हो सकता है तो अस निहित (अप्रस्तुत) ईश्वर को 'तत्‌' पद से सूत्र में ग्रहण 
करना अयुक्त है ऐसा माना जाय तो इस पक्ष से भी वेद का प्रामाण्य सिद्ध करते हुए 
शंकरमिश्र कहते हुँ कि अथवा 'तत्‌' यह पद सन्निहित धमं का ही ग्रहण करता है, 
तथा च धर्म के वचन ( प्रतिपादन ) से आम्नाय ( वेद ) को प्रामाण्प है, अर्थात्‌ वेद 
में धर्म का वर्णन होने से वेद प्रमाण है, क्योंकि जो वाक्य प्रमाणविषय (प्रामाणिक ) 
अर्थ को प्रतिपादन करता हैं वह प्रमाण ही होता है। ईश्वर तथा उसकी आप्तता 
(यथार्थं वक्तृता) यह दोनों अग्रिम ग्रन्थ में सिद्ध किया जायगा । और जो पूर्वपक्षी और 
ने कहा कि अनृतर्‍्त्र, व्याघात तथा पुनरुक्त ऐसे तीन दोष आने के कारण वेद 
अप्रमाण है । उसमें से अनृतत्व दोष जन्मान्तर में पुत्ररूप फल मानने से अथवा कमं 
( यागादि ) कमं कर्ता तथा साधनों में विगुणता रूप अंगहीनता होने के कारण 
नहीं हो सकता, क्योंकि वेदोक्त साङ्गकमं से फल अवश्य होता है यह निश्चित है । 
यहां श करमिश्र ने दिया हुआ “यद्दा' इसमें वाकार विकल्परूप अथं का ही बोधक 
है न कि अनास्था ( अश्रद्धा ) का । इस कारण पुत्रेष्ठि याग का ऐहिक ( इस लोक 
में ) ही पुत्रप्राप्तिप फल न होने के कारण जन्मान्तर में पुत्रप्राप्तिरूप फल को 
कल्पना हो सकती है, इसी आशय से आगे “नच! इत्यादि शंका ग्रंथ संगत होता है। 
वष्ट्रिप्रतिबन्ध के कारण छान्य शुष्क होने पर कारीरी नामक याग जिस प्रकार केवल 
इस जन्म ही में वृष्टि द्वारा धान्य को देता है, उस प्रकार वेदिक कमं ऐहिक फल- 
दायक ही होता है, अतः पुत्रेष्टि्याग ऐहिक फलमात्र का उत्पादक है यह पूवेपक्षी 
नहीं कह सकता, क्योंकि कारीरी याग में शुष्क ( सूखने वाले ) घान्य को पुनर्जीवित 
करने की इच्छा करने वाले पुरुष को अधिकार है, ओर 'पुत्र याग में सामान्य रूप से 
पुत्रमात्र की कामना रखने वाले पुरुष को अधिकार है यह विशेषता है । तथा पूर्व 
पक्षी से कहा हुआ व्याघात दोष भी नहीं आ सकता, क्योंकि सूर्योदय आदि तीन 


१६ वेरोषिकसूत्रो पस्कारः ' 


'धेनी F ० 4 NN ७ 
नां प्रकती पाठात्‌ “पञ्चदशावरेण वाग्वज्ञणावबाधे तमिमं भ्रातृव्यम* 
इत्यत्र सामिघेनीनां पञ्चदशात्वस्य प्रथमोत्तससासिधेन्यो खिरभिधानमन्तः 


\ 
रेणाडुपपत्तस्तथाभिधानात्‌ ॥ ३ ॥ 
शिष्याकाङ्कानुरो धेन स्वरूपतो लक्षणतश्च धम व्याख्यायाभिधेयसम्बन्ध- 


प्रतिपादनाय सूत्रम्‌ 
0 ० ७. 
धम्मविशेषप्रतृताद्‌ द्रव्यगुणकम्मसामान्यविशेपसमवायानां 


पदार्थानां साधम्यवैधम्याभ्यां तत्तज्ञानान्निःश्रेयसम्‌ ॥ ४ ॥ 


कालों में से किसी काल में हवन करने की विशेष रूप से प्रतिज्ञा कर जो हृदन- 

कर्ता उससे भिन्न काल में हवन करता है उसके हव्यभाग को देवतानों के कुत्ते 

श्याव तथा श्वल खा जाते हैं इत्यादि रूप से निन्दा का प्रतिपादन 'शयावोऽस्याहुतिम- 

भ्यवहरति” इत्यादि तीन वाक्यों में किया है। इसी प्रकार पूर्वपक्षी का दिया 

हुआ तृतीय पुनरुक्ततादोष भी नहीं हो सकता क्योंकि प्रकृत ( मुख्य ) याग में एकादश 

( ग्यारह ) ही सामधेनी मंत्रों का पाठ होने से, 'पंचदश ( पन्द्रह ) आवरण वाले, 

वाणी ( मन्त्र ) रूप वज्र से पीड़ा देता हूं, उस इस शत्रु को' इस भर्थवाद वाक्य में 
सामधेनी मन्त्रों का पञ्चदश संख्या होना प्रथम, तथा अन्तिम मन्त्र को तीन वार 
कहे विना संगत नहीं हो सकता इस कारण पुनरुक्तिदोष भी नहीं आ सकता, 
क्य कि सप्रयोजन पुनर्वचन दोष वह नहीं होता किन्तु निष्प्रयोजन पुनवचन ही 
पुनमक्तिदोष कहाता है ॥ ३ ॥ | 

प्रथमसूत्र में वेशेषिकदर्शन के निर्माण का प्रयोजन, अधिकारी, विषय तथा 

सम्बन्धरूप अनुबन्धचतुष्टय सूचित होने पर भी उसमें शिष्यों की उत्कट जिज्ञासा 
को निवृत्त करने के लिये स्वयं तुत्रकार ने उसका प्रतिपादन किया है, इस अभिप्राय 
से शांकरमिश्र उपस्कार में कहते हैं कि शिष्यों की जिज्ञासा के अनुरोध (आग्रह ) 
से स्वरूप तथा लक्षण द्वारा घमं की व्याख्या कर भभिघेय ( विषय ), तथा सम्बन्ध 
का वर्णन करने के लिये चतुथं सूत्र कणाद महषि ने इस प्रकार कहा है। यहां पर 
विषय और सम्बन्ध यह दोनों अवशिष्ट प्रयोजन तथा अधिकारी का भी .उप- 
लक्षण ( जनाने वाला ) है, ' अतः प्रेक्षावानों की वेशषिकदर्शन के अध्ययन करने की 
प्रवृत्ति प्रदशित अनुबन्ध चतुष्टय होने से संगत है। अथवा निःश्रेयसरूप प्रयोजन 
सुत्र में स्पष्ट होने से शंकर मिश्र ने नहीं किया है, अधिकारी तो अर्थात्‌ प्राप्त होता 
है, कि जो पदार्थ तत्त्वज्ञान प्राप्ति द्वारा निःश्रेयस का अर्थी होता है । 


पद्पदाथेः--घमंविशषप्रसुतात्‌ = धमंविशेष . से उत्पन्न, ` द्रव्यगुणक्मंसामान्य- 
सामान्य, विशेष तथा समवाय नामक, 





विश्ेषसमवायानां = द्रव्य, गुण, कमं, 
पदार्थानां = षट्पदार्थो के, साधम्यं वे घर्म्याभ्यां = समान घमं तथा विरुद्ध धमं रूप धर्मो 


से, तत्त्वज्ञीनात्‌ =वास्तविक ज्ञान से, निःश्रेयसम्‌ = मोक्ष होता है ॥ ४ ॥ 


मुक्तिविचारः | प्रथमाध्याये प्रथमा हिकम्‌ १७- 


एताश तत्त्वज्ञानं वैशेषिकशास्त्राधीनमित्ति तस्यापि निःश्रेयसहेतुत्वं 


दण्डापूपायितम्‌। तत्त्वं ज्ञायतेऽनेनेति करणव्युत्पत्त्या शास्त्रपरत्वे घमविशेष- 
प्रसूतादित्यनेनानन्बयापत्तेः । सवपदार्थप्रधानो ठ 


दन्द्रश्वाच समासः सवपदाथ” 
तस्वज्ञानस्य निःश्रयसहेतुत्वात्‌ । तदत्र. शास्त्रनिःश्रयसयोहतुडेतुमद्वावः, 


शास्त्रतत्त्वज्ञानयोव्यापारव्यापारिभाव:, निश्रेयसतत्त्वज्ञानयोः कायकारणभावः, 
यादिपदाथे शास्त्रयोः. प्रतिपाद्यप्रतिपादकभाव: सम्वन्धोऽवगम्यते । एतेयाव्व 














सावार्थ--वेशेषिकदर्शन के मत से विशेष घमं द्वारा उत्पन्न द्रव्य, गुण, कर्म, 
सामान्य, विशेष तथा समवाय नामक पट्पदार्थो के वास्तविक ( यथार्थ) ज्ञान 


से जो उनके परस्पर समान ( साधारण ) वर्मा तथा विरुद्ध (विशेष) घर्मो के ज्ञान- 


रूप धर्मज्ञान से ही उत्पन्न होता है, वही बात्यन्तिक आध्यात्मिकादि त्रिविध दुःखों 


की निवृत्तिरूप निःश्रेयस का जनक है। इस सूत्र में वंशेपिकदशन का अभिधेय 
द्रव्यादि पट्पदाथ हैं, तथा दर्शनसूत्रों का तथा पद्पदार्यो- का ध्रतिपाद्यप्रतिपादक- 
भावसम्बन्ध है यह भी सूचित होता है ॥ ४॥ 

उपस्कार--इस चतुर्थ सूत्र में 'साधम्यंवेघम्याभ्या' इस पद में जिस प्रकार 
तृतीया त्रिभक्ति का अभेद अथं है, जिससे "धान्येन घनवान्‌' इस वाकय में चान्येन 
इस तृतीया विभक्ति से घान्यरूप धनवाला ऐसा अर्थं होता है, उसी प्रकार 
साधर्म्य तथा वैधम्यंरूप तत्त्वज्ञान से ऐसा अर्थ ग्रहण करना चाहिये। इस 
आशय से शंकरमिश्च सूत्र की व्याख्या करते हुए कहते हैं कि ऐसा सूत्रोक्त तत्त्वज्ञान 
वेशेपिकदशंनशास्त्र के अधीन है इस कारण शास्त्र मै भो निःश्रेयस की कारणता 


दण्डापूप अथवा केमुतिकन्याय से सिद्ध होती है, अर्थात्‌ चूहे ने दण्डे को खाया तो 
उस में लगे हुए मालपुओं को खाया यह जसे शर्थात्‌ प्राप्त होता है, उसी. प्रकार 


शास्त्र से पदार्थ तत्त्वज्ञान होता है इससे शास्त्र भी निःश्रेयस में कारण है यह 


अर्थात्‌ सिद्ध होता है, यदि 'तत्त्व जिससे जाना जाता है! इस प्रकार करणअथ की 
व्युत्पत्ति को लेकर तत्वज्ञानपद का शास्त्र ऐसा अर्थ किया जाय, तो तत्वज्ञान- 
पद का सूत्र में श्वरमविशषप्रसुतात्‌' इस पद के साथ अन्वय न बनेगा, क्योंकि वेशे षिक- 
शास्त्र से होनेवाला पूर्वोक्त तत्त्वज्ञान घर्मविशेष से उत्पन्न होता है । इस सूत्र 

'द्रव्यगुणकर्मंसामान्यविशेषसमवायानां' इस समस्त पद में द्रव्य इत्यादि पट्‌- 
पदार्थो को प्रधान मान कर इन्द्रसमास करना चाहिए. क्योंकि द्रव्यादि सम्पूर्ण पदार्थो' 
का तत्त्वज्ञान निःश्रेयस का कारण है । तस्मात्‌ इस सूत्र में शास्त्र तथा निःश्रेयस 
का कारणकार्यंभाव, शास्त्र तथा तत्त्वज्ञान का व्य!पारव्यापारिभावः, निःश्रेयस 
और तत्वज्ञान का कार्यकारणभाव, एवं द्रव्य आदि षट्पदाथं तथा शास्त्र का 
प्रतिपाद्यप्रतिपादकभावरूप सम्बन्ध है यह बोधित होता है। इन सम्पूर्ण सम्बन्धो 
के ज्ञान से मोक्ष चाहनेवाले प्राणियों की इस वंशेषिकदशंनशास्त्र में प्रवृत्तिः 


२ वे? 


२८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सम्बन्धानां ज्ञानान्निःश्रयसार्थिनामिह शास्त्रे प्रवृत्तिः, मोक्षमाणाश्च मुने गृही 
ताप्रभावा एव शास्त्रे प्रवत्तन्ते निःश्रयसमात्यन्तिकी ठःखनिवृत्तिः । ठःख- 
निवृत्तश्चात्यन्तिकत्वं समानाधिङरणदुःखप्रागभावालमानकालोनत्वं युग- 














होती है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि उक्त साधम्यं तथा वेधम्यंलप तत्त्वज्ञान निःश्रेयस 
का कारण है इसमें क्या प्रमाण ? तो शंकरदेव ऐसा उतर देते हैं कि मुक्ति की इच्छा 
करनेवाले शिष्प प्राणी महाप कणांद को आप्तहितकारी समझ कर ही शास्त्र के 
अध्ययन में प्रवृत्त होते हैं, अर्थात्‌ आप्तोक्तताहेतुक अनुमान ही तत्त्वज्ञान निःश्रेयस 
'का कारण है इसमें प्रमाण है । 
इस प्रकार वेशविकदशनशास्त्र में प्रवृत्ति के कारण विषय तथा सम्बन्ध का 
वर्णन करने के पश्चात्‌ साक्षात्‌ सूत्र में निर्दिष्ट निःश्वेयसम् प्रयोजन का लक्षण 
वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि आत्यन्तिक ( अवश्य होनेवाली ) दुःखत्रय- 
'निवृत्ति का नाम है निःश्रेयस । उस दु:खनिवृत्ति की भात्यन्तिकता यह है कि एक 
ही आत्मारूप आश्रय में दुःख के प्रागभाव की समानकालता न होना, अर्थात्‌ एक ही 
आत्मा में जो दुःखों का नाश अग्निम दुःखों के प्रागमाव के समान काल में न होता हो 
( यहाँ इस लक्षण में प्रलयसमय के दुःखध्वंसो के अन्य आत्मा के दुःख प्रागभाव 
के समान काल में होने मे अव्याप्तिदोष के वारणार्थ स्वसमानाधिकरण यह विशेषण 
दिया गया है। तथा इस काल के दुःख-ध्वंस में अतिव्याप्तिदोप के वारणाथं दुःख 
प्रागभाव के भसमकालीन ऐसा विशेषण दिया गया है यह जान लेना । ) 
 शकरमिश्र कहते हैं अथवा जो अभावों में प्रागभाव नहीं मानते उनके मत से “एक 
काल में उत्पन्न एक ही आत्मा में होरे वाले सम्पुर्ण आत्मा के विशेष गुणों के नाश की 
समानकालीनता ही दु:खनिवृत्ति को आत्यन्तिकता कहाती है', अर्थात्‌ एक ही मुक्त 
होने वाले आत्मा के एक ही समय में उत्पन्न सम्पुर्ण आत्मा के बुद्धघादि विशेष गुणों 
के नाशो की समानकालता भाव्यन्तिकता है। (तात्पर्यंयह है कि एक काल में 
उत्पन्न अपने से भिन्न एक अधिकरण में योग्य विशेषगुण की उत्पत्ति के लक्षण में 
उत्पन्न होने वाले जो एक आश्रय में वतमान सम्पूर्ण संस्कार भदृष्टादि रूप गुण, 
{ दूसरे आत्मविशेषगुणों के समानाधिकरण योग्य गुणोत्पत्ति क्षण में उत्पन्न न होने 
से) उनके जो ध्वंस उनकी समानकालीनता ही आत्यन्तिकता कहाती है। यहां 
पर उस आत्मा भिन्नकाल में होनेवालेऽ उस आत्मा के विशेष गुण के ध्वंस के 
भी उस उत्पत्ति के क्षण में उत्पन्न न होने से अव्याप्तिदोष हो जायगा, क्योंकि वह 
भात्मविशेषगुणध्वंस भी समुहान्तगंत है, इसलिये युगपदुत्पच्च ऐसा विशेषण दिया 
है तथा उसी ध्वंस के उत्पत्ति के क्षण में उत्पन्न दूसरे आत्मा के विशेषगुणों 
का घ्वंस भी समुहान्तगंत होने से तत्समानकालीनता को लेकर आत्मा में भतिव्याप्ति- 
दोष वारण के लिये समानाधिकरण यह विशेषण दिया है। यदि 'सर्व' यह विशष- 


मुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाह्विकम्‌ १९ 


पदुत्पन्नसमानाधिकरणसबोत्मतिशेषगुणध्यंससमानकाछीनत्वं वा। अशेष- 
विशेषगुणध्वंसावधिकदुःखप्रागभावो वा मुक्ति: । न चासाध्यत्वान्नायं पुरुषार्थ 
कारणविचटनसुखेन प्रागभावस्यापि साध्यत्वात्‌ । न च तस्य प्रागभाव- 
त्वक्षतिः प्रतियोगिजनकाभावत्वेन तथात्यात्त । जनकत्वञ्च स्वरूपयोग्यता 
मात्रम्‌ , नहि प्रागभावद्चरमसामम्रो येन तस्मिन्‌ सति कार्य्यमवञ्य- 





गुण में विशेषण न दिया जाय तो किसी दुःख-व्वंस के साथ एक काल में उत्पन्न 
होने से कुछ आत्मा के विशेष गुणों के ध्वंस को लेकर अतिव्याक्तिदोष भा जायगा 
अतः सरवंपद दिया गया है । 

( संपूर्ण विशेपगुणध्वंसरूप अवघि होना है लाघव हो सकता है इस अभिप्राय से 
लघुरूप दुःखनिवृत्ति को आत्यन्तिकता के आशय से शङ्करमिश्च निश्श्रोयस का 
लक्षण ऐसा कहते हैं कि ) सम्पूर्ण आत्मा के विशेषगुणों का ध्वंस जिसकी अवघि हो 
ऐसे दुःख के प्रागभाव ही को मुक्ति कहते हैं। (इस लक्षण में विशेषगुणपद से 
उसी मुक्त होनेवाले आत्मा के विशेषगुण लेना चाहिये नहीं तो महाप्रलय के पूव- 
क्षण में निःश्रेयस अप्रसिद्ध हो जायगा | विशेपगुणध्वंस की अवधि वह पदार्थ है जो 
उस आत्मविशेष विशेषगुणों के व्वंस के आधारक्षण में वतमान अवघि का निरूपण 
करना, इसमें स्वरूपसम्बन्धलूप है अवधिता, अर्थात्‌ संपूर्ण आत्मा के विशेषगुण के 
च्वंसकाल को प्रारम्भ कर जितना समय है तन्मात्रवृत्तिता को लेकर उस आत्मा 
की मुक्ति में लक्षण समन्वय हो जायगा। यहाँ पर पूर्वपक्षो ऐसी शंका नहीं कर सकता 
कि प्रागभाव के अनादि होने से उसमें साव्यता न होने के कारण उक्त दुःखप्राग- 
भाव मुक्ति कंसे हो सकती है ? क्योंकि दुःखों के कारणों के निवृत्ति द्वारा अर्यातु 
दुःखप्रागभाव के प्रतियोगी दुःखादिको के "कारण के अभावसंपादत द्वारा. दुःबप्राग- 
भाव अनादि होने पर भी साध्य हो सकता है ( साध्यरूप से व्यवहार किया जा 
सकता है ) क्योंकि सिद्ध पदार्थं में ही इच्छाविषय साध्यतारूप विषयता नहीं होती । 
ऐसा मानने से उसमें प्रागभावस्वरूप की हानि भी न होगी, क्योंकि प्रतियोगी 
को उत्पन्न करनेवाले अभाव को प्रागभाव कहते हैं यह प्रागभाव का लक्षण उक्त 
दुःखाभावरूप मुक्तिलक्षण में भी वतमान ही है, क्योंकि जनकता ( कारणता ) 


यहां पर कार्य को उत्पन्न करने की स्वरूपयोग्यतामात्र है न कि फलजनकता, 
कारण यह कि प्रागभाव कोई अन्तिम कार्य की सामग्री नहीं है जिससे उसके रहने 


पर कार्य अवश्य होगा, यदि ऐसा हो तो कार्यं भी अनादि हो जायगा । अर्थात्‌ 'जन- 
कत्वं च' इस व्याख्यान में शंक्रमिश्र ने प्रागभाव साधारण जकनता का उपपादन 
किया है, भतः उस व्यक्ति के प्रति उस व्यक्ति के प्रागभाव की कारणता जो सर्वे- 
चरादियों को अभिमत है, जिससे 'यद्विशेषयोस्तत्सामान्ययो:' अर्थात्‌ जिनके विशेषों का 
उनके सामान्यो का ( कार्यकारणभाव होता है) इस न्याय से विलक्षण प्रतियोगिता- 


२० वेशेषिकसूत्रो परकारः 


म्भवेत्‌ तथा सति कायस्याप्यनादित्वप्रसङ्गात्‌, तथा च यथा सहकारि- 
विरहादियन्तं कालं नाजोजनतू तथाग्रेषपि तद्विरहान्न जनयिष्यति, हेतू- 
रुछेदे पुरुषव्यापार।त्‌? इत्यस्यापि प्रागभावपरिपालन एव तात्पयौत्‌ | अत एवं 
गोतमीयद्वितीयसूत्रे “दुःख जन्मम्रृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तद- 
नन्तरापायादपवगः इत्यत्र कारणाभावात्‌ कार्य्याभावाभिशनं दुःखप्रागभावरूपा- 
मेघ मुक्ति द्रढयति | नहि दोषापाये प्रवृत्त्यपाय:, प्रवृत्त्यपाये जन्मापायः, 
जन्मापाये दुःखापाय इत्यपायो ध्यंसः, किन्त्वचुत्पत्तिः । सा प्रागभाव एव | 
नच प्रतियोग्यप्रसिद्धिः सामान्यतो दुःखत्वेनेब प्रतियोगिप्रसिद्धेः प्रायश्रित्तवत्‌, 


विशिष्ट में प्रागभावत्वरूप भखण्डधमं में कारणता अवश्य माननी पड़ेगी ऐसा यहाँ 
उनके उपस्कारग्रथ का आशय है। अतः शंकरमिश्र भागे कहते हैं कि 'तथा च! 
ऐसा होने से जिस प्रकार सहायक के अभाव से इतने समय तक प्रागभाव ने 
कार्य को उत्पन्न नहीं किया उसी प्रकार आगे भी सहायक के विरह से कायं को 
उत्पन्न न करेगा । क्योंकि 'हेतूच्छदे पुरुषव्यापारात ' अर्थात्‌ दुःख-कारणों के नाश करने 
में पुरुष प्रयत्न .करते हैं इस सुत्र का भी प्रागभाव के परिपालन में तात्पर्य है और 
इसी कारण गौतम के द्वितीय न्यायसुत्र में 'दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्त रोत्तरा- 
पाये तदनन्तरापायादपवर्गं:” इस सुत्र में मिथ्याज्ञानादिरूप कारणों के अभाव से दोषादि- 
रूप कार्यों के अभाव का कथन दुः्खप्रागभावरूप मुक्ति को ही निश्चयह्पसे सिद्ध 
किया है, क्योंकि 'रागद्वेषादि दोषों के निवृत्ति से प्रवृत्ति की. निवृत्ति तथा प्रवृत्ति 
की निवृत्ति से जन्म को निवृत्ति तथा जन्म की निवृत्ति से दुख की निवृत्ति! इस 
स्थल में अपाय शब्द का अर्थ ध्वंस नहीं है, किन्तु अग्निमजन्म के न होने से अग्रिम- 
दुःखों की अनुत्पत्ति (न होता ) वह प्रागभाव रूप ही है। इस दुःखप्रागभावरूप 
निःश्रंयस की सिद्धि में जो प्रथम 'हेतृच्छदे' यह सूत्र प्रमाण दिया है, उसका यदि 
दुःखप्रागभाव में तात्पयं न हो तो दुःखध्वंस के ही पुरुषव्यापार से साध्य होने 
के कारण उक्त सूत्र में 'हेतृच्छेदे” यह पद व्यर्थं हो जायगा, किन्तू इस दुःखप्नागभावरूप 
मुक्ति के पक्ष में यह विचारणीय है कि सामान्यरूप से उत्तरकाल में सम्बद्ध दुःख- 
प्रागभाव संसारदशा साधारण होने से दुःखप्रागभाव के अधिकरण क्षात्मा में वर्तमान 
तथा दुःख के असमानकाल के दुःखध्वंस से विशिष्ट ही दुश्खप्रागभाव को मुक्ति 
कहना पड़ेगा, जो मुक्त पुरुष को आगे दुःख उत्पन्न न होने के कारण मुक्तिकाल में 
इसका प्रागभाव नहीं है, . तथा भविष्य ही दुःखप्रागभाव का प्रतियोगी होता है, इस 
कारण उक्त विशिष्ट प्रागभाव अप्रसिद्ध है। यदि कहो कि 'तब तो मुझे दुःख न हो 
“इस कामना के निविषय होने से प्रेक्षावान्‌ प्राणियों की पुर्वकृत कमंजन्य अग्रिम दु:ख- 
फल को निवृत्ति के लिये प्रार्याश्‍चत्तादि कमं में प्राणियों की प्रबृत्ति न होगी' तो यह 
नहीं हो सकता, . क्योंकि वह प्रवृत्ति उत्तरोत्तरकाळ में होनेवाले दुःखों के अत्यन्ताभाव 





मुक्ति विचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ २१ 


तत्रापि प्रत्यवायध्वंसद्वारा दुःखानुत्पत्तरेवापेक्षितत्वात्‌ ळोकेऽप्यहिकण्टकादि- 
निवृत्तदु:खानुत्पत्तिफठऋत्वदश नात्‌ दुःखसाधननिवृत्त्यथमेव प्रेक्षावतां प्रवृत्तिः 
केचित्त दुःखात्यन्ताभात्र एव मुक्तिः। स च यद्यपि नात्मनित्रस्तथापि छोष्टा* 
दिनिष्ठ एवात्मनि साध्यते । सिद्धिश्च तस्य दुःखप्रागमावासहवतिदुःखध्वंस एव 
तस्य तत्सम्बन्धतयोपगमात्‌, तस्मिन्‌ सति तत्र दुःखात्यन्ताभावप्रतीते: । एव्व 
सति दुःखनात्यन्तं विमुक्तत्वरति” इत्यादिश्रतिरप्युपपादिता भवतोत्याहुः । 


को विषय करती है, ऐसा मानने से निर्वाह हो जायगा। यदि कहो कि “अत्यन्ताभाव 
नित्य होने से उसमें साध्यता विरुद्ध है' तो यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि प्रागभाव 
के समान अत्यन्ताभाव भी साध्य हो सकता है। इसी अरुचि से शंकरमिश्रने 
'वामुक्तिः यहाँ पर वा हब्द का अनादर में प्रयोग किया है, क्योंकि असाव्यता- 
दोष अत्यन्ताभाव तथा प्रागभाव दोनों पक्ष में समान होने के कारण दुःखव्वंस ही 
मुक्तिपदारथं दै ऐसा शंकरमिश्र ने आगे सिद्धान्त किया है । उक्त प्रकार के दो प्रमाणों 
से सिद्ध दुःखप्रागभावरूप मुक्ति के पक्ष में शंकरमिश्र कहते हैं कि प्रायश्चित्त के. 
समान सामान्यरूप से दु:खत्वरूप से दुःख प्रसिद्ध होने के कारण दुःखप्रागमाव के 
प्रतियोगि दुःख की &प्रसिद्धि है ऐसा पूर्व पक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि प्रायर्चित्त 
करने में प्रत्यवाय ( पापजन्यदोष ) के नाश के द्वारा अग्निमदुःख की अनुत्पत्ति 
{ प्रागभाव ) ही अपेक्षित होता है, तथा छोकव्यवहार में सपं, कण्ठक आदिको के 
निवृत्ति करने का भी अग्निम सर्पादिजन्य दुःखों से निवृत्त होना ही फळ देखने में 
आता है, इसमे यह सिद्ध होता है कि प्रेक्षावान्‌ पुरुषों की दु:खों के साधनों से निवृत्ति 
होने के लिए ही प्रवृत्ति होती है । 

( इस प्रकार दुःखप्रागभावरूप मोक्ष को दिखाकर प्राचीन नेयायिकों के एक- 
देशिमत से दु:खात्यन्ताभावरूप मुक्ति का वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--- 
दुःखों का अत्पन्ताभाव ही कुछ नेयायिकों के मत से निःश्रोयस है, वह दुःखात्यन्ता- 
भाव यद्यपि आत्मा में नहीं हो सकता, क्योंकि दुःखप्रागभाव के साथ” न रहनेवाले 
दुःखध्त्रेसछप उसके सम्बन्ध के आश्रय आत्मा में ध्वंस तथा प्रागभाव का अत्यन्ता= 
भाव के साथ विरोध होने से अत्यन्ताभाव या अंसभव है, तथापि मृत्तिकादि द्रव्यों में 
वतमान दुःखात्यन्ताभाव का ही आत्मा आश्रय है, दुःखप्रागभाव के साथ न रहने 
वाले दुःखध्वंसरूप सम्त्रन्ध के आश्रय होने से, इस अनुमान से सिद्धि हो सकती 
है । जिस दुःखात्यन्ताभाव की सिद्धि की दुःखप्रागमाव के साथ न रहनेवाले दुःख- 
ध्वंस में ही है, क्योंकि उसे दु:खात्यन्ताभाव का सम्बन्ध माना गया है । उसके रहने 
से आत्मा में दुःखात्यन्ताभाव प्रतीत होता है और ऐसा होने से अर्थात्‌ दुःखात्यन्ता- 
भाव के मोक्ष मानने से 'दुःक्षेनात्यन्त विमुक्तश्चरति'--'दुःख से अत्यन्त मुक्त होकर 

हता है इस अभिप्राय वाली श्रुति भी संगत हो जाती है ऐसा प्राचीननयायिक कहते 


२२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 

तन्न दुःखात्यन्ताभावस्यासाध्यत्वेनापुरुषाथत्बातू । दुःखध्वंसस्य च न तत्र 
सम्बन्धत्वं परिभाषापत्तः “दुःखेनात्यन्तं विमुक्तश्वरति” इति श्रतेदुःखप्रागभाव- 
स्थैव ऋरणविघटनमुखेनात्यन्ताभावसमानरूपत्वतात्पयकत्वातू । नन्वयं न 
पुरुषार्थ: निरुपाधीच्छाविषयत्वाभावात्‌ दुःखकाळे सुखं तावन्नोत्पद्यते इति 
सुखार्थिनामेव दुःखाभावाथं प्रवृत्तेरिति चेन्न वैपरीत्यस्यापि सुबचत्वात्त्‌ सुखे 
च्छापि दुःखाभाबोपाधिकोत्येव किं न स्यात्‌, शोकाकुलानां सुखविसुखानामपि 
दुःल्ाभावमात्रमभिसन्धाय विषभक्षणोद्वन्धनादो प्रवृत्तिदशिनातू । ननु पुरुः 
घार्थोऽप्ययं ज्ञायमान एव सुक्तेस्तु ठुःखाभावस्य ज्ञायमानतेच नास्ति अन्यथा 


हैं । ( इस प्रकार के दुःखात्यन्ताभावरूप मुक्तिपक्ष का खण्डन करते हुए रांकरमिश्च . 
कहते हैं कि) यह नहीं हो सकता, क्योंकि दुःखात्यन्ता भाव भी नित्य होने के कारण 
झसाध्य होने से पुरुषार्थ नहीं हो सकता । (यदि कहो कि पूर्वोक्त दुःखष्वंसरूप 
सम्बन्ध के साध्य होने सै दुःखात्यन्ताभाव भी साध्य हो जायगा ' तो शंकरमिश्र कहते 
हैं कि ) प्राचीनमत में ध्वंस के अधिकरण में अत्यन्ताभाव की सत्ता विरुद्ध होने से 
सम्बन्धिसमानदेशता नहीं हो सकती, तथा दुःखध्वंस .अत्यन्ताभाव का सम्बन्ध 
हो भी नहीं सकता, यदि हो तो वह पारिमापिक भी हो जायगा, अर्थात्‌ कल्पनिक 
होगा, क्योंकि उपरोक्त 'दुःखेनात्यन्तं विनुक्तशचरति' इस श्रुति का दुःख कारणों के 
निवृत्ति द्वारा दुःखप्रागमाव ही दुश्खात्यन्ताभाव के समान हो जाता है ऐसा तात्पर्य 
है। यहाँ पर दुःखध्वंसरूप मुक्तिपदार्थ के विषय में पूर्वंपक्षी पुनः शंका करता है 
कि--'यह दुःखध्वंस भी पुरुषार्थ नहीं हो सकता, क्योंकि वह निरूपांधिक अन्येक्षा- 
नधीन इच्छा का विषय नहीं है कारण यह कि दुःख के समय सुख उत्पन्न नहीं होता, 
इस कारण सुखाथियों को ही दुःखनिवृत्ति के लिये प्रवृत्ति होती है । ( इस शंका का 
समाधान शंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि )--नहीं, ऐसा नहीं कह सकते क्यों कि इसके 
विपरीत कहा जा सकता है कि--सुख की इच्छा दुःखाभावरूप उपाधि से होती है ऐसा: 
क्यों न हो, कारण यह है कि अत्यन्त शोक से व्याकुल प्राणियों को सुल की इच्छा 
न होने पर भी केवल हम इस दुःख 'से छुटकारा पार्वे इस इच्छा से विषभक्षण, 
फांसी इत्यादि कर्मों में प्रवृत्ति देखने में आती है, इस कारण दुःखध्वंसरूप मुक्ति 
के निरूपाधिक इच्छाविषय होने से पुरुषाथंता सिद्ध ही है। इस पर पुनः पूर्वंपक्षी 
ऐसा आक्षेप करता है कि ज्ञायमान ( जाना हुआ) ही कोई पुरुषार्थ हो सकता है. 
दुःखाभावरूप मुक्ति तो ज्ञान का विषय ही नहीं है, तो वह पुरुषार्थं कसे होगा, यदि 
ज्ञात न हुआ भी पुरुषार्थ हो तो, मूर्च्छा ( बेहोशी ) आदि अवस्था प्राप्ति के लिये भी 
प्राणियों की प्रवृत्ति होने लगेगी, अर्थात्‌ फल की इच्छा में फल का ज्ञान कारण है, 
प्रकृतदुःखाभावरूप निःश्रेयस तो ज्ञात नहीं है, अतः उस विषय की इच्छा न होने 
के कारण उसमें पुरुषार्थ तो नहीं हो सकता, ऐसा पुर्वपक्षी का अभिप्राय है । 


मुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमा हिकम्‌ २३ 


सच्छोद्यवस्थाथेमपि प्रवत्ततेति चेन्न श्रत्यनु मानाभ्यां ज्ञायमानस्यावेद्यत्यानु प- 
पत्तेः | अस्ति छि श्रुतिः “दुःखेनात्यन्तं विभुक्तश्चरति” “तमेन चिदित्वाऽति- 
मृत्युमेति” इत्यादिका । अनुमानसप्यस्ति-दुःखसन्ततिरत्यन्तमुच्छिद्यने 
सन्ततित्वात्‌ प्रदोपसन्ततिवदित्यादि । चरमदुःखश्वंसस्य दुःखसाक्षात्कारेण 
क्षणं विषयोकरणात्‌ प्रत्यक्षबेद्यताऽपि। योगिनां योगजधसंबलेनाग।मिनो 
ढुःखध्वंसस्य प्रत्यक्षोपगसाञ्च । तथापि तुल्यायव्ययतया नायं पुरुषार्था दुःखः 





इस आक्षेप का समाधान करते हुए उपस्कार में कहते हैं कि श्रुति. तथा अनुमान- 
प्रमाण से दुःखध्वंसरूप मोक्ष फे ज्ञात होने के कारण ज्ञान में अविषयतारूपः 
अवेद्यता नहीं हो सकती । क्योंकि “दुःखेनात्यन्तं विमुक्तशचरति” “तमेवविद्रित्वाऽति- 
सृत्युमेति” अर्थात्‌ दुःख से अत्यन्त रहित हो जाता है, उसको जान कर ही संसार 
से छुटकारा पाता है इत्यादि श्रुति से दुःखध्वंसरूप मुक्ति है यह जाना जाता है ! 
तथा चिन्तार्माण ग्रन्थकार गंगेशोपाच्याय ने वणन किया हुआ दुःखों का समुदाय, 
अत्यन्त विनाशी है, समुदायरूप होने से, दीप के सन्तान ( ज्वालसमुह ) के समान 
इत्यादि अनुमाना से भी आत्यन्तिक दुःखनिवृत्तिरूप मोक्ष जाना गया है अतः उक्त मोक्ष: 
में अज्ञातत्व नहीं हो सकता । वहां पर अपने ( दुःख के) आघार के असमकालिक. 
ध्वंस की प्रतियोगिता अत्यन्त उच्छेद शब्द का अर्थ है, जिससे दुःखत्व, अपने श्रयः 
के असमकालीन दुःखघ्वंस का प्रतियोगी है, सन्तान होने से, प्रदीप सन्तान के समान 
यह उक्त अनुमान का सारअर्थं निकलता है। यहां पर संततित्व जातिविशेष है, 
जो उन-उन थात्माओं के अधमंरूप अदृष्ट से उत्पन्न दुःखसमुदाय में वर्तमान होने से 
'यह दुःख है इत्यादि रूप से अनुगत बुद्धि से ही प्राणिमात्र को मानसप्रत्यक्ष से 
होने के कारण प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है । अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न नानाकाल के कार्यमात्र में 
रहनेदाले धमं को सन्तान कहते हैं । SEE 
इस प्रकार दुःखघ्वंसरूप मुक्ति की श्रुति तथा मनुमानप्रमाण द्वारा ज्ञातता 
सिद्ध करने के पश्चात्‌ उसमें प्रत्यक्षप्रमाण दिखाते हैं कि अन्तिम दुःखध्वंस का 
दुःख के प्रत्यक्ष से ( जहां भरण के पूर्वकाल में दुःखध्वंस के प्रत्यक्ष की सामग्री हो 
ऐसे स्थल में) क्षणमात्र विषय होने के कारण दृखःव्वंस का प्रत्यक्ष से भी अनुभव होने 
के कारण भी दुःखध्वंसरूप मोक्ष ज्ञात ही है। कार्यसहभाव ही विषय में कारणता 
होती है, नकि पूवंवतंमानता इस मत से यह कहा गया है ( याद ऐसा दुःखब्वंस के 
विषय में प्रत्यक्ष न माना जाय तो भी शंकरमिश्र कहते हैं कि) योगियों को योग- 
समाधि से उत्पन्न धमं के बल से दुःखध्वंस काः प्रत्यक्ष होता है यह भी माना गया 
है इससे प्रत्यक्षप्रमाण भी दुःखध्वंस में श्रुति तथा अनुमान के समान प्रमाण हैं यह 
सिद्ध होने के कारण दुःखध्वंस से अज्ञायमान होने से पुरुषार्थ नहीं हो सकता यह 
पवपक्षी का अक्षेप असंगत है । इस पर पुनः प्दपक्षी शंका करता है कि “तथापि आप 
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वत्‌ सुखस्यापि हानेः द्वयोरपि समानसामग्रोकत्वादिति चेत्‌ उत्सगंतों बोत- 
रागाणां दुःखदुदिनभोरूणां सुखखद्योतिकामात्रेउलम्प्रत्ययवतां तत्र प्रवृत्तः । 
ननु तथापि दुःखनिवृत्तिने पुरुषार्थः अनागतदुःखनिवृत्तेरशक्यत्वात्‌ अतोत- 
दुःखस्थातीतत्वात्‌ वत्तमानदुःखस्य पुरुषप्रयत्नमन्तरेणेव निवृत्तरिति चेन्न 
हेतूच्छेदे पुरुपञ्यापारात्‌ प्रायश्चित्तबत्‌ । तथाहि सासनं मिथ्याज्ञानं संसार- 
देतुस्तदुच्छेरश्चात्मतत्त्वज्ञानात्‌ तत्त्वज्ञानव्व  योगविधि साध्यमिति तदथ 
प्रवृत्त्युपपत्त: । 

ननु नित्यसुखाभिव्यक्तिरेव मुक्तिनतु दुःखाभाव इति चेन्न नित्यसुखे 





( प्राप्ति) तथा व्यय ( हानि ) इन दोनों की समानता होने के कारण यह दुःखब्वंस 
पुरुषार्थ नहीं हो सकता, क्योंकि दुःख के समान सुख की भी हानि ( नाश ) हो 
जायगा, क्योंकि दुःख तथा सुख दोनों की शरीर इन्द्रियादिझूप सामग्री समान ही है, 
अर्थात्‌ इष्ट ( सुख ) तथा अनिष्ट ( दुःख ) दोनों के समान होने से दुःख की हानि 
होना इष्ट होने पर भी सुन्न की हानि अनिष्ट होने पर भी दःख की उपरोक्त सामग्री 
से उतन्न होने के कारण उप जुब्र के हानि केलिये किसी प्राणी की प्रवृत्ति नहे 
सकती । भतः दु:ख का घ्वंस पुरुषार्थ नहीं हो सक्रता'। (इस शांका के उत्तर में 
शंकरमिश्र ऐवा समाधान करते हैं कि) सामन्य से रागरहित विरक्त पुरुषों की 
जो दुःखरूप दुदित ( मेत्राच्छन्न दिन) से भय करनेत्राले भतएव जुगनू के 
समान चमकवाल सुख के लेशमात्र को न भी चाहने वाले प्राणियों की दु:खब्वंसरूप 
मोक्ष के लिये प्रवृत्ति हो सकती है। इस पर पुनः आक्षेप करनेवाला यदि ऐसा 
आक्षेप करे कि--तथापि दःखध्त्रंस इस कारण पुरुषार्थ नहीं हो सकता, कि भविष्य 
में होनेवाळे दु:खों के तमान में न रहने से उनक्री निवृत्ति नहीं हो सकती, 
व्यतीत दुःख तो नष्ट हो ही चके हैं, वर्तमान दुःख बिना पुरष के प्रयत्न के भोग से 
निवृत्त हो ही जायेंगे, भतः दु:खनिवृत्ति पुरुषार्थ नहीं हो सकती” । (तो इस आक्षेप 
का समाधान शंकरमिश्र ऐसा देते हैं कि) अग्निमदुःख के निवृत्ति के लिये प्रायश्चित्त 
के समान दुःख के कारणों के उच्छेद के लिये पुरुष प्रयत्न करते हैं, अतः यह 
दोष नहीं हो सकता । तथाच वासनासहित मिथ्याज्ञान संसारवंधन .का कारण है 
जिसका नाश आत्मा के वास्तविक ज्ञान से ( विरोधी होने के कारण ) होगा, जो 
आत्मा का तत्त्वज्ञान योगदशंनोक्त योग ( समाधि ) से होता है, अतः उसके लिये 
अवत्ति हो सकती है । 
( मीमांसकाभिमत मुक्ति का खण्डन करने के लिये उनके. मत से मुक्तिपदार्थ 

'की शंका दिखाते हैं कि ) 'नित्यसुख का आविर्भाव होना ही मोक्ष है, नकि दुःख- 
'च्वंस' । किन्तु यह संगत नहीं है क्योंकि इस नित्यसुख में कोई प्रमाण नहीं है । यदि 
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प्रमाणाभावात्‌, भावे वा नित्यं तदभिव्यक्तेमुक्तसंसारिणों रविशेषा पातात्‌ 
अभिव्यक्तेसत्पाद्यत्वेन तन्नितरृत्तो पुनः संसारापत्तेश्च । 

ब्रह्मात्मनि जीवात्मळयो मुक्तिरिति चेन्न छयो यद्येकोभात्रस्तदा वाधात्‌ 
नहि द्वयमेकं भवति । लिङ्गशरीरापगमो लयो लिङ्गञ्चकादशोन्द्रियाणि तेषां 
शरोरस्य च विगमो लय इति चेन्न एतावता ठुःखसामपरीबिरहस्यो क्तत्वात्‌ 
तथाच दुःखाभाव एज मुक्तिरिति पयवसानात्‌ । 

एतेनाविद्यानिवृत्तो केवळात्मस्थितियुक्तिः आत्मा च विज्ञानसुखात्मक 
इत्येकद्ण्डिमतमपास्तम्‌ । आत्मनो ज्ञानत्वे सुखत्वे च प्रमाणाभावात्‌ | न 











मीमांसक कहे कि आनन्द ब्रह्मणो रूपं नित्यं विज्ञानमानंदं ब्रह्म अर्थात्‌ आनन्द ब्रह्म 
का रूप है, वह नित्य, ज्ञान तथा आ।नन्दरूप ब्रह्म है, इत्यादि श्रुति ही मुक्ति में नित्य- 
सुख हैं इस विषय में प्रमाण है” तो यह मानने पर भी नित्य उस सुख की अभिव्यक्ति 
के नित्य होने से मुक्त आत्मा तथा संसारी आत्मा से कोई विशेषता न होगी । अभि- 
व्यक्ति को उत्पत्तियोग्य अनित्य माना जाय तो उसकी निवृत्ति आवश्यक होगी, 
जिससे मुक्त आत्मा को पुनः संसारवन्धन प्राप्त होने लगेगा । यह दोष नित्यसुख के 
समान नित्यज्ञान भी मीमांसक को समानन्याय से मानना होगा जिससे नित्यज्ञा- 
नाश्रय ईश्वर भी उन्हें स्वीकार करना होगा जो अनीशवरवादी भी मीमांसक के 
लिये ्पसिद्धान्त हो जायगा इस दोष को भी सूचित करता है। अतः नित्यसुखाभि- 
व्यक्तिङप निःश्रेयस पक्ष असंगत है । 
प्रथम ( त्रिदंड नामक वेदान्तिमत का खण्डन करते हुए शङ्करमिश्र कहते हैं कि )- 
'ब्रह्मल्प आत्मा में जीवरूप आत्मा के लय को मुक्ति कहते हैं, ऐसा वेदान्तिविशेष 
का मत भी अयुक्त है, क्योंकि यहाँ पर लय शब्द का अर्थ यदि एकतारूप प्राप्ति 
ऐसा किया जाय तो बाध दोष आजायगा, कारण यह कि दो पदार्थ एक नहीं हो सकते । 
यदि लिङ्गशरीर (सूक्ष्म शरीर) की निवृत्ति होना लय शब्द का अथ है लिङ्ग शब्द 
का अर्थ है मन, पाँच ज्ञानेन्द्रिय तथा पाँच कमन्द्रिय ऐसे एकादश इन्द्रिय एबं 
शरीर इनके नाश को लय कहते हैं' ऐसा वेदान्ती कहे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि 
ऐसा लय मानने से तो उक्त दुःख की सामग्रीका अभाव ही लय शब्द का अर्थ होगा, 
तथाच दुःख की निवृत्ति ही. मुक्ति है यह तात्पयं वेदान्ती का भी है यह सिद्ध होने से 
नैयायिकमत ही सिद्ध होगा । 
द्वितीय (एकदं डि वेदान्ति मत का भी खंडन करते हुए शङ्करमिश्र कहते हैं कि)-- 
इसीसे 'अविद्या के निवृत्त होने पर केवल आरमारूप में स्थित होना मुक्तिपदार्थ है, और 
आत्मा, विज्ञान तथा सुखरूप है, ऐसा एकूदण्डिवेदान्तियों का मत भी खण्डित हो 
जाता है, क्योंकि आत्मा के ज्ञान तथा सुखरूप होने में कोई प्रमाण नहीं है । ( अर्थात्‌ 
उक्त दोनों वेदान्तिमतों में माया के अधीन होने वाले प्रपंच (संसार) को माया के निवृत्ति 
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च “नित्यं विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” इति श्रृतिर्मानम्‌ तस्या ज्ञानबस्त्वानन्दवत्त्व- 
प्रतिपादकत्वात्‌ भवति हि अहं जाने अहं सुखीतिप्रतोतिः नत्वहं ज्ञानम्‌ अहं 
सुखमिति । किञ्च ब्रह्मण इदानोमपि सत्त्वात्‌ मुक्तसंसारिणोरविशेषापत्ति 
अविद्यानिवृत्तश्चःपुरुषार्थत्वात्‌ ब्रह्मणश्च नित्यत्वेनासाध्यत्वात्‌ , तत्साक्षात्कारस्य 
तदात्मकत्वेनासाध्यस्वात्‌ , एवमानन्दस्यापि तदात्म कत्वेना तांध्यत्वमेवेति तदथ 
प्रवृत्यनुपपत्तिरेव । 
से ही निवृत्ति होने के कारण मोक्षका में माया की निवृत्ति आवश्यक है । त्रिदण्ड 
नामक प्रथमवेदान्तिमत में भी 'लिङ्गशरीरापगमः' इत्यादि ग्रन्थ में अविद्या ही की माया 
रूप से पारिभाषिक व्याख्या की है, एवं च दोनों मत सें अविद्या ही फे दुःख के कारण 
होने से दुःखाभाव ही मुक्तिपदार्थं है यह सार निकलता है जो दोनों मत आत्मा के 
ज्ञान तथा सुखरूप होने में कोई प्रमाण न होने से असंगत है यह कह चुके हैं । यदि 
वेदान्ति कहे कि "नित्यं विज्ञानं ब्रह्म' यह श्रुति ही ब्रह्म भभिन्नआत्म के ज्ञान तथा सुख- 
रूप होने में प्रमाण है तो यह नहीं ही सकता, क्योंकि उक्त श्रति, आत्मा ज्ञानगुण तथा 
आनन्द ( सुख ) का आश्रय है यह प्रतिपादन करती है, इसी कारण प्राणिमात्र को मे 
जानता हूं मैं सुखी हूं' ऐसा अनुभव होता है नकि मैं ज्ञान हूँ मैं सुख हुं । यदि वेदा- 
न्त कहे कि मैं ज्ञान हूं इत्यादि प्रतीति “मैं गौरवं हँ इत्यादि प्रतीति के समान श्रम- 
रूप है तो शांकरमिश्च वेदान्तिमत पर दूसरा ऐसा दोष देते हैं कि ब्रह्म के इस समय में 
भी वतंमान होने से मुक्त आत्मा तथा संसारी आत्मा में अविशेषता दोष आ जायगा । 
तथा अविद्या में प्रमाण न होने से अविद्या की निवृत्ति पुरुषार्थ भी नहीं हो सकती, 
भौर ब्रह्म नित्य होने से साध्य न होने के कारण पुरुषार्थ भी नहीं हो सकता, उसका 
साक्षात्कार भी अद्वँत के कारण ब्रह्मरूप होने से साध्य न होने के कारण पुरूषार्थ 
नहीं हो सकता । इसी प्रकार आनन्द भी ब्रह्मरूप होने के कारण असाध्य होने से 
पुरुषार्थ नहीं हो सकता अतः आनन्दछूप ब्रह्म की प्राप्ति के लिये प्रेक्षावान्‌ पुरुषों की 
प्रवृत्ति हो सकेगी ( यहाँ पर नेयायिकों का यह तात्पयें है कि प्रमाणाभाव से अविद्या 
अहृष्ट को छोड़कर कोई दूसरा पदार्थ नहीं है । अत: भवृष्टनिवृत्ति अथवा अदृष्ट के अधीन 
दुःखों की निवृत्ति ही मोक्ष है । यदि वेदन्ती-जगत्‌, माया से निमित है, मिथ्या होने से, 
इन्द्रजाल के खेळ के समान, ऐसा अनुमान अविद्या ( माया ) में प्रमाण दे, तो जगत में 
मिथ्यात्वरूप हेतु ही असिद्ध होने के कारण उससे मायानिमितत्व कसे सिद्ध 
होगा । यदि वेदान्ति जगत्‌, मिथ्या है; ब्रह्म भिन्न होने से इस अनुमान से जगत्‌ में 
मिथ्यात्व सिद्ध करे, तो ब्रह्मभिन्नत्वहेतु मिथ्यात्व का साधक नहीं हो सकता ऐसी 
उसमें अप्रयोजकत्व शंका हो सकती है, अन्यथा जगत्‌ सत्य है, काळ में रहनेवाले अभाव 
का अप्रतियोगि होते हुए, ब्रह्म भिन्न है, इस अनुमान से जगत्‌ में सत्यता ही क्यों न 
मानी जाय, क्यो काल में जगत्‌ ( संसार ) का अभाव तो उपलब्ध होता ही नहीं । 


Fm 
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निरुपप्छवा चित्सन्ततिमुक्तिरिति चेन्न । दुःखादिरूपस्य उपप्लवस्य 
विगमो यदि निरुपप्लवत्वम्‌ तदा तन्मात्रस्येव पुरुषार्थत्वेन चित्सन्ततेरनुवृत्तों 


प्रमाणाभाव: तदनु॒वृत्तेरपि शरीरादिसाध्यत्वेन संसारानुवृत्तेरावश्यकत्वादिति 
सिद्धं दःखनिवृत्तिरेवोक्तरूपा निःश्रेयससित्ति । 


तत्वस्य ज्ञानमिति कमणि पष्ठी। साधम्यवेधम्याभ्यामिति प्रकारे तृतीया । तत्र 
साधन्यमनुगतो धर्मः, वेषधम्यञ्च व्यावृत्तो घमः | वर्द्याप कचित्‌ साधम्यमपि कुत- 
थ्रिद्वम्य कुतश्रिद्ठवस्मप केपाब्वित्‌ साधम्यम्‌ तथापि ताद्रूप्येण ज्ञानं विवक्षि- 
तम्‌ । अत्र च द्रव्यादिपदाथानामुदंश एव विभागः पयबसन्नः | स च न्यूनाधिक- 





तस्मात्‌ अविद्या में प्रमाण न होने से वेदान्तिमत असंगत है । (इस प्रकार वेदान्तिमत 

का खण्डन कर बौद्धमतसिद्धमुक्तिपदाथ का खण्डन करने के लिये प्रथम उनका मत 
झंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-सासांरिक उपद्रवरूप बाघारहित क्षणिक विज्ञान संतानधारा 
ही मुक्ति पदार्थ है, न कि नित्यविज्ञानरूप ब्रह्म । इस मत का इदाद्धुरभिश्र ऐसा 
खंडन करते हैं कि यदि इस लक्षण में दुःखादिरूप सांसारिक उपप्लवों ( उपद्रवों ) की 
निदृत्ति ही निरुपल्यवता कही जाय तो सांसारिक दुःखादिराहित्य ही मोक्षरूप पुरुषार्थ 
सिद्ध होने से, ऐपे मुक्तिकाल में क्षणिक विज्ञान संतानघारा रहती है इसमें क्या प्रमाण 
है। ओर यह विज्ञानसंतानधारा शरीर तथा इईन्द्रियादिकों से ही उत्पन्न होती 
है, इसलिये मुक्तिकाल में बौद्ध को संसारानुवत्ति ( संसार में पुन: आगमन ) को 
अवश्य मानना पड़ेगा, अत: यही सिद्ध होता है कि पूवंप्रदर्शित आत्यन्तिक दुःख- 
निवृत्ति ही निःश्रेयण है । 

'धर्मविशेषप्रसूतात्‌’ इत्यादि चतुर्थ सूत्र के पदों का अक्षराथ वर्णन करते हुए शंकर” 
मिश्र कहते हैं कि 'तत्त्वज्ञानातू' इस समस्तपद में 'तत्वस्य ज्ञानं ऐसी कर्म में षष्ठी 
है तथा 'साधम्यं वंधर्म्याभ्यां यह तृतीया विभक्ति प्रकार अर्थ में है। जिससे साधम्यं 
तथा वंधर्म्य प्रकार के तत्त्वविषयक ज्ञान से निःश्रयस होता है । ऐसा सूत्रांश का अर्थ 
होता है । उसमें अनुगत घर्म को साधर्म्यं तथा व्याबृत्तधमँ को वैधर्म्य ( विशेष ) कहते 
हैं । यद्यपि कहीं-कहीं साघम्यं ( समानधर्म) भी किसी-किसी पदार्थ से विरुद्धघमं 
( वेधम्यं ) तथा किसी पदार्थं से वेघम्यं ( विशेष) भी कुछ पदार्थों का साघम्यं 
( अनुगत धर्म ) होता है, तथापि साधर्म्यं तथा वंधम्यंरूप से ज्ञान होना यहाँ विवक्षित 
होने के कारण कोई दोष न होगा, क्योंकि जिसका साघम्यंछ्प से ज्ञान है अथवा देघम्यं- 
रूप से ज्ञान है वही वहां ग्रहीत होता है (आगे असन्बन्व की व्यावृत्ति करना 
ही जिसका फल है ऐसे चतुर्थ सूत्र में कहे हुए द्रव्यगुण आदि पदार्थो के विभाग का 
विवेचन करने के लिये पूर्वपक्षिमत से शंका करते हैं कि ) इस सुत्र में द्रव्यगुण 
इत्यादि पदार्थो का उदेश्य (नाममात्र से कथन) ही पदार्थों का विभाग सूचित करता है 
जिसका द्रव्यादिकों से न्यून, तथा अधिक पदार्थ नहीं है, यह प्रयोजन बोधित होता 
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सङ्घथाव्यवच्छेदफछकस्तेन षडेव पदार्था इति नियमः पर्य्यवस्यति, स चानुप- 
पन्नः व्यवच्छेद्यस्य पदार्थान्तरस्य प्रतिपत्तौ नियमानुपपपत्तिः, अप्रतीतौ व्यव- 
च्छेदानुपपत्तिः । ननु नायमन्ययोगव्यवच्छेइः किन्त्ययोगव्यवच्छेदः पदार्थं पु 
पडलक्षणायो.॥ व्यवच्छिद्यत इति चेन्न पदाथपदेन प्रसिद्वपदार्थ मात्रोपसंग्रहे 
सिद्धसाधनात्‌ अन्यस्य चाप्रतीतेरेव। किञ्च ळक्षणानां मिलितानामयोगो 
व्यवच्छेद्यः प्रत्येकं बा ? आद्ये मिलितायोगः सवंत्रेति व्यवच्छेदानुपपत्तिः | 
अन्त्येऽपि प्रत्येकायोगः परस्परं सवंत्रेति व्यवच्छेदानुपपत्तिरेवेति चेन्न | 
शाक्तिसङ्कयासादृइयादिषु पदार्थषु पराभिमतेषु षडळक्तणायोगः परेरुच्यते 
है, जिससे द्रव्य, गुण, कमं, सामान्य, विशेष तथा समवाय ऐसे पट्‌ ही पदार्थ हैं यह 
नियम है ऐसा सिद्ध होता है, किन्तु यह नियम नहीं हो सकता, क्योंकि पदार्थ 
बट्‌ ही हैं इससे व्यावृत्तियोग्य ( निषेधयोग्य ) दूसरे पदार्थ का ज्ञान होता होतो 
पट ही पदार्थ हैं यह नियम नहीं बन सकता, क्योंकि इनसे अतिरिक्त सप्तम पदार्थं भी 
वर्तमान है यह सिद्ध होता है। यदि सिद्धान्ती कहे कि उस व्यावृत्तियोग्य दूसरे 
सातवें पदार्थ की प्रतीति ( ज्ञान ) नहीं है, तो अभाव का प्रतियोगी के ज्ञानपूर्वेक ज्ञान 
होने का नियम होने से उसकी व्यावृत्ति नहीं हो सकती। यहां पर यदि सिद्धान्ती 
ऐसी शंका करे कि यह पदार्थविभाग न्यूनाधिक संख्या की व्यावृत्ति नहीं करता, 
अर्थात्‌ इसका दूसरे पदार्थ में पदार्थस्व जाति के सम्बन्ध की निवृत्ति करना फळ नहीं है, 
किन्तु द्रव्यादि षट्‌ पदार्थो में पदार्थत्वजाति के असम्बन्ध (न रहने की) व्यावृत्ति करना 
ही फल है, अर्थात्‌ द्रव्यादि षट्‌ पदार्थो में द्रव्यादि षट्‌ पदार्थो के लक्षणों का असम्बन्ध 
( न रहना ) व्यावृत्त होता है । जिससे षट्‌ द्रव्यादिकों से अतिरिक्त पदार्थ नहीं हो 
सकते । यह तात्पर्य सिद्धान्ती का है । इस सिद्धान्ती की छाड्धू। पर पुवपक्षी पुनः 
आक्षेप करता है कि ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ पर पदार्थपद से यदि प्रसिद्ध 
पदाथमात्रों को संग्रह किया जाय, तो उनके सिद्ध होने से उनकी सिद्धि इस सूत्र से 
यदि हो तो सिद्धसाधन दोप हो जायगा, उनसे भिन्न पदाथ की प्रतीति होती ही नहीं, 
तथा हम सिद्धान्ती से यह भी प्रश्‍न करते हैं कि उक्त द्रव्यादि षट्‌ पदार्थो में मिलित 
( एकत्रित ) सम्पुण द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों के लक्षणों के असम्बन्ध की व्यावृत्ति करना 
सिद्धान्ती का अभिमत है अथवा प्रत्येक लक्षण की। प्रथमपक्ष में मिलित सम्पूण 
द्रव्यादिकों के लक्षणों को असम्बन्ध द्रव्यादि संपूर्ण पदार्थो में होने से व्यावृति न बन 
सकेगी । अन्तिमपक्ष में भी प्रत्येक द्रव्यादि लक्षण का असम्बन्ध परस्पर द्रव्यादि षटू 
पदार्थो में स्त्र है इस कारण भी असम्बन्ध क्री व्यावृत्ति नहीं हो सकती । अतः 
सिद्धान्ती का षट्‌ पदार्थों में पदार्थ-जाति के असम्बन्ध की व्यावृत्ति भी विभाग का फल 
मानना असंगत है । (इस प्रकार की पूर्वपक्षी की शङ्का का समाधान हांकरमिश्र इस 
प्रकार करते हैं कि )-अन्य दाशँनिको का अभिमत शक्ति, सादृश्य इत्यादि पदार्थों में 
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तद्यव्यच्छेदो नियमार्थः, तथाच षडेव पदाथा इत्यस्य प्रतीयमानेषु पण्णां 
लक्षणानां मध्ये अन्यतमळक्षणयो गोऽस्स्येच न स्वयोग इव्यर्थः । तत्र विशेष्य- 
सङ्गतस्यान्ययोगव्यवच्छेदो वतिशोषणसङ्गतस्यायोगव्यवच्छेदः क्रियासङ्गतस्य 
चात्यन्तायोगव्यवन्छेद्स्ताचत्‌ प्रतोयते ! तत्र शक्तित्रयमेवकारस्येत्येके व्यच- 
च्छेदमात्रे शक्तिरयोगान्ययोगादयस्तु व्यवच्छेद्यः समभिव्याहारळभ्या इत्यपरे । 

धर्मविशेषप्रसूतादिति तत्त्वज्ञानादित्यस्य विशेषणम्‌ । तत्र धर्मबिशेषो 








द्रव्य आदि पट पदार्थो के लक्षणों का सम्बन्ध नहीं है, एसा उनका कहना है उनकी 
घ्यावृत्ति करना पूर्वोक्त विभाग नियम का प्रयोजन है, जिससे 'पट्‌ एव पदार्थाः' पट्‌ ही 
पदार्थ हैं, इस नियम से अन्य दार्शनिकों के मत से प्रतीत होनेवाले शक्ति, सादृद्यादि 
पदार्थो में द्रव्यादि पट लक्षणों में से किसी न किसी एक लक्षण का सम्बन्ध अवश्य है, 
न कि असम्बन्ध, जिससे पदार्थं पट ही हैं यह सिद्ध होता है। यहाँ शंकरमिश्र ने 
“प्रतीयमानेषु? प्रतीत होनेवाळे पदार्थो में एसा इसलिथे कहा कि जिससे पूर्वपक्षी यह 

हीं कह सकता कि अभाव पदार्थ में द्रव्यादि पट्‌ लक्षणों का असम्बन्ध होने से अस- 
म्बन्ध व्यावृत्तिरूप नियम नहीं वन सकता--क्योंकि भावरूप पदार्थों में ही द्रव्यादि 
षट्‌ लक्षणों के असम्बन्ध की व्यावृत्ति करना ही प्रस्तुत है, अभावपदार्थ तो भावपदार्यो 
की अपेक्षा करने से सूत्रमत से अन्य पदाथ होने पर भी अप्रधान होने के कारण यहाँ 
उसका उल्लेख नहीं किया है, किन्तु वह परिशप से सिद्ध होता है एसा भागे कहेंगे । 
( अवधारणाथंक व्यवच्छेद के बोधक एवकार का प्रसंग से अथं का वर्णन शंकरमिश्र 
इस प्रकार करते हैं कि )--उसमें ये विशेष्यपद के साथ वतमान एवकार का अन्य में 
सम्बन्ध की व्यावृत्ति करना अर्थं होता है, जसे 'पार्थएव घनुर्धरः' अजुन ही घनुषधारी 
है इस वाक्य में पार्थरूप (विशेष में संगत एवकार से अर्जुन से भिन्न में धनुषधारिता नहीं 
है यह अर्थ होता है।) विशेषण के साथ वर्तमान एवकार का 'असम्बन्धव्यावृत्ति' 
अर्थ होता है । जसे 'पीत एव पट: पीला ही वस्त्र है, इस वाक्य में पीतगुण का 
वस्त्र में सम्बन्ध नहीं है यह व्यावृत्त होता है तथा क्रिया में सम्बद्ध एवकार से अत्यन्त 
असम्बन्ध की व्यावृत्ति होना प्रतीत होता है, जसे 'पचति एव देवदत्तः देवदत्त पकाता 
ही है, इस वाक्य से देवदत्तादि पुरुषों में पाकक्रिया के अत्यन्त व्यावृत्ति का बोध होता 
है । इसमें कुछ विद्वानों का उक्त प्रकार से एवकार छी तीन अर्थो में तीन शक्ति हैं 
ऐसा मत है, जिसमें तीन अर्थ में शक्ति मानने से गौरव होगा, अतः कुछ दाशेनिकों का 
ऐसा मत है कि केवल व्यवच्छदरूप व्यावृत्ति ही में एवकार को एक शक्ति है, अन्य में 
सम्बन्ध की व्यावृत्ति इत्यादि प्रदर्शित अर्थो का ज्ञान तो समभिव्याहृत साथ में उच्चा- 
रण किये हुए विशेषादिकों के सम्मन्ध से ही लब्ध होता है। 

( पुनः अवशिष्ट चतुर्थ सुत्र की व्याख्या करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-'धमं- 

विशेषप्रसृतात्‌' घर्मविशेष से उत्पन्न यह पद 'तत्वज्ञानात्‌' तत्त्वज्ञान से इस अर्थ 


३० वशेषिकसूत्रो पस्कारः 


निवृत्तिळक्षणो धमः | यदि तु तत्त्वं ज्ञायतेऽनेनेति तत्त्वज्ञानं शास्रमुच्यते तदा 
धमविशेष ईश्वरनियोगप्रसादरूपी वक्तव्यः | श्रयत्ते हीश्वरनियोगप्रसादावधि- 
गम्य कणादो महर्षि: शास्र प्रणीतवानिति । तत्त्वज्ञानमात्मतत्त्वसाक्षात्कार 
इह वित्रक्षतस्तस्यब सवासनभिथ्याज्ञानोन्मूलनक्षमत्वातू। “तमेव विदि- 
त्वा5तिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय” इत्यत्र “ट्र ब्रह्मणो वेदितव्ये” 





के पद का विशेषण है उसमें धर्मविशेष यहां पर निवृत्तिलप धमे ग्रहण करना 

चाहिये । 

(पर्व में कथित रीति से यदि तत्त्व जिससे जाना जाय ऐसे अर्थ से तत्त्वज्ञान शब्द 
का शास्त्रलप अर्थ किया जाय, तो पूर्वप्रदशत अन्वय को अनुपपत्तिरूष दोष का 
उद्धार करने के लिये धमंविशेषपद का अन्य अर्थं हो सकता है इस अभिप्राय से 

-शंकरमिश्र कहते हैं क्रि )--पदि “तत्त्व ज्ञायते अनेन’ जिससे तत्त्व जाना जाय । इस 
कारण व्युत्पत्ति से तत्त्वज्ञानपद से शास्त्र कहा जाता है ऐसा पक्ष पूर्वप्रदशित पक्ष 
लिया जाय तो चतुर्थं सूत्रोक्त धमंविशेष ईश्वर की आज्ञा तथा अनुग्रह कहना होगा, 
क्योंकि सुनने में आता है कि पाणिनि महषि के समान) ईश्वर की आज्ञा तथा अनु- 
ग्रह को प्राप्त कर महृषि कणाद ने भी वशेषिकदर्शनरूप शास्त्र का निर्माण किया । 
( अर्थात्‌ साधम्यं तथा वंधम्यंरूप घमंविशिष्ट द्रव्यादि पट्‌ पदार्थो का निरूपण 
करनेवाला सेशेषिकदर्शनशास्त्र साधम्यं तथा वेधम्य से द्रव्या षट्पदार्थो का निरूपण 
करता है। ) यहाँ पर धर्म के ईश्वरक्ृत आज्ञा तथा अनुग्रह के कारण होने पर भी 
कारण तथा कार्य के अभेद के कहने की इच्छा से धमं में ईश्‍वर की आज्ञा तथा अनुग्रह 
रूपता कही है यह जानना चाहिये । इस सूत्र में (उक्त सूत्रस्थ तत्त्वज्ञान शब्द के शास्त्र 
रूप अथं के पक्ष में आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि ) तत्त्वज्ञान शब्द से अपनी आत्मा के 
वास्तविक साक्षात्कार (प्रत्यक्ष) का ग्रहण करना चाहिये, (नकि इस सूत्र में, क्योंकि इस 
सूत्र की व्याख्या के अन्त तक इसी पक्ष का विस्तार किया गया है, अतः यदि मध्य 
'में पूरवप्रदशित पक्ष को लिया जाय तो क्रमभंग दोष आ जायगा ) क्योंकि उस स्वात्म 
तत्त्व साक्षात्कार ही को वासनासहित मिथ्याज्ञान के समूल उच्छेद करने में 
सामर्थ्यं है । कारण यह कि स्त्रात्माविषय में उत्पन्न हुए मिथ्याज्ञान के संसारवन्धन 
के कारण होने से स्वात्मविषय ही तत्त्वज्ञान उसका विरोधी है । यहाँ 'एव' पद से 

'शंकरमिश्र का इसी पक्ष में आशय सुचित होता है ( यदि कहो कि सूत्र में “तत्त्वज्ञान 

शब्द में ज्ञानपद सामान्यरूप से ज्ञानवाचक होने के कारण साक्षात्काररूप विशेष 
ज्ञानरूप अर्थ की वाचकता मानना विरुद्ध है! तो इसके उत्तर में शंकरमिश्र श्र ति- 
प्रमाण से ज्ञानपद विशेषार्थक हो सकता है यह सिद्ध करते हुए कहते हैं कि) 'तमेव 
विदित्वाऽतिमुत्युमेतिनान्यः पंथा विद्यतेऽयनाय’ अर्थात्‌ उस परमात्मा को जानकर ही 
“संसार से उत्तीर्ण होता है दुसरा मोक्ष का मागं नहीं है, इस श्रति में तथा 'े ब्रह्मणी 


-मुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ ३१ | 


इत्यत्र च वेदनपदस्य साक्षात्कःरपरत्वात्‌ , “पञ्यत्यचक्षुः' इत्यत्रापि तथा | 
स च शास्तरान्मनननिदिध्यासनादि परम्परयेति देतुपञ्चम्या तथवाभिधानात्‌।४॥ 


इदानोमपवगभागितया सवपदाथांश्रयतया च प्रथमोदिष्टस्य द्रव्यपदाथस्य 
~ छ he 0. 
विभागं विशेपो हदेशाऽ कुवन्नाह-- 
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वेदितव्ये’ दो ब्रह्म जानना, इस श्रुति में भी वेदन पद का साक्षात्काररूप ज्ञान ऐसा 
प्रतिपादन किया है, इसी प्रकार 'पश्यत्यचक्षुः' विना चश्चुइन्द्रिय के देखता है, इस श्रुति 
में चाक्षुपप्रत्यक्ष का ज्ञानरूप अर्थ किया जाता है। ( अर्थात्‌ यद्यपि दृक्षिघातु का 
चाक्षुप्रत्यक्ष अथं है तथापि “पश्यति अचक्षु. इत्यादि श्रुति में दशिधातु के सामान्यज्ञान- 
रूप अर्थ होने के कारण योग्यता से 'तत्त्वज्ञान' इस पद के ज्ञानघातु का भी साक्षा- 
स्काररूप अथं लेना भी विरुद्ध नहीं है। ) और वह स्वात्मतत्त्व का साक्षात्कार 
वंशेषिकदर्शनरूप शास्त्र से मनन तथा निदिव्यासन आदि की परम्परा से प्राप्त 
होता है। इति इसलिये जिस कारण आत्मसाक्षात्कार शास्त्र से प्रयोज्य है इस 
णकार यहाँ पर आत्मसाक्षात्कार ही सूत्रकार को विवक्षित है। क्योंकि हेतु 
बोचक 'तत्त्वज्ञानात्‌' इस पंचमी विभक्ति से ऐसा ही कहा गया है। अतः यह शंका 
नहीं हो सकती कि आत्मसाक्षात्कार के प्रयोजक वंशेषिकशास्त्र को उक्त रूप से 
परम्परया मुक्ति में कारण माना जाय तो सूत्र में 'तत्त्वज्ञानात्‌' इप्त हेतु पंचमी विभक्ति 
के मुक्ति में साक्षात्‌ कारणता का कथन असंगत हो जायगा, क्योंकि प्रदर्शित परम्परया 
मुक्ति में शास्त्र कारण है यही सूत्र में वणित है, ( अर्थात्‌ जिस प्रकार द्र॒व्यादिषट्‌- 
पदार्थों का तत्त्वज्ञान मृक्ति में आत्मसाक्षात्कारादि संपादन द्वारा प्रयोजक है उसी 
प्रकार वेशेषिकशास्त्र भी उसी के द्वारा प्रयोजक कारण है ॥ ४॥ | 


इस प्रकार चतुर्थ सूत्र में वेशेषिकद्शनशास्त्र के अभिधेय तथा सम्बन्ध का 
वर्णन करने के पश्चात्‌ द्रव्यादिषट्पदार्थरूष अभिधयों ( दिषयों ) में से द्रव्यो के 
प्रथम उद्देश का वीज दिखाते हुए क्रमानुसार उनके घिभाग तथा विशेष उद्देशों 
का वर्णन करने के लिये पंचम सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- 
अपवर्ग ( मोक्ष) के भागी अधिकारी होने से तथा गुण, कम आदि अवशिष्ट संपूण 
पदार्थो के आघार होने के कारण भी षट्पदार्था में प्रथम उदिट्टद्रव्यपदारथं 
का विभाग तथा विशेष उद्देश को करते हुए सूत्रकार कहते हैं--इस शङ्का के कथन 
से पूर्वग्रंथ के अनन्तर उत्तरग्रन्थ वर्णन करने में इस प्रकार उपोदूघात संगति 
दिखाई है कि मोक्ष ही मुख्य प्रयोजन है, जिसका आत्मा ही अधिकारी है, इस 
कारण उसके ज्ञान की इच्छा अन्य पदार्थों के ज्ञान की इच्छा के प्रतित्रव्धक होने 
के कारण तथा आत्मा के द्रव्य पदार्थं होने से प्रथम षदपदार्थों में द्रव्यों का 
उद्देश किया गया है । कणादध्रोक्त पंचम सूत्र में इस प्रकार है--- 


३२ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः ` 


पृथिव्यापस्तेजो वायुराकाशं कालो दिगात्मा मन इ 


द्रव्याणि ॥ ५ ॥ 

इतिकारोऽवधारणाथः । तेन नवेव द्रव्याणि नाधिकानि न न्यूनानि 
वत्यर्थः | ननु विभागबलादेव न्यूनाथिकसङ्कथाव्यतच्छेदसिद्धो किमिति कारेणेति 
चेत उददेशमात्रपरतयाऽपि सुत्रसम्भवे विभागतात्पय्येस्फोरणाथेमेवेतिकाराभिधा- 
नात्‌ | सुवर्णादीनामीशवरस्य चात्रेवान्तर्भावात्‌ अन्धकारस्य चाधिकत्वेनाशाङ्कःय- 
मानस्याभावत्वच्युर्पादनादेतदध्यवसेयम्‌ । असमासकरणन्तु सर्वेषां प्राधान्य- 





पद्पदार्थ--पुथिवी = पृथिवी, आपः = जल, तेजः = तेज, वायु: -- वायु, आकाशं- 
झाकाश, काळ: = काल, दिग्‌ = दिशा, भात्मा = जीवात्मा, मन = अन्तःकरण, इति 
ऐसे, द्रव्याणि = द्रव्यपदार्थं नौ हैं ॥ ५ ॥ 

भावाथं--वेशेषिकदशंन में पुथिवी १, जल २, तेज ३, वायु ४, आकाश ५, काल 

६, दिशा ७, आत्मा ८ त॑था मन ९ ऐसे नव ही पदार्थ हैं जिनमें पुथिव्यादिकों के आन्त- 
गंणिक भेदों का समावेश होने से तथा परस्पर विरुद्ध होने से न्युन या अधिक द्रव्यों की 
शंका नहीं हो सकती जो व्याख्या में उपस्कारकार स्वयं वर्णन करेगें ।। ५ ॥ 

(इस पंचम सूत्र की व्याख्या करते हुए शांकरमिश्र कहते हैं कि)--इस सूत्र के 
झन्त में आये हुए इति इस शब्द का अर्थ है अवधारण जिससे पृथिवी आदि सूत्र में 
वर्णन किये नव ही द्रव्य हैं न उससे अधिक नन्यून (कम ) यह अथ होता है! 
यहाँ पूर्वपक्षी ऐसा पूर्वपक्ष करता है कि "पृथिवी आदि नो द्रव्यों के विभाग के उक्ति से 
ही जव ग्युन तथा अधिक द्रव्यों के होने की संख्या का निरास हो सकता है तो उसके 
ज्ञान के लिये अवधारणार्थ इति शब्द की क्या आवश्यकता है' तो इसके उत्तर में 
शङ्करमिश्र कहते हैं कि सुत्र में केवळ पर्थिवी आदि द्रव्यों का केवल विशेष उद्देश भी 
हो सकता है, अतः सुत्र का विशेष उद्देश के समान द्रव्यपदार्थ के विभाग के वर्णन 
से भी तात्पयं है यह सूचित करने के लिये अवधारणाथंक इति शब्द को सूत्रकार ने 
प्रयोग किया है । 

(इस प्रकार इति शब्दार्थं का विचारकर उक्त द्रव्यादिषट्पदार्थ में ही अतिरिक्त 
कल्पित पदार्थो का अन्तर्भाव होता है इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं कि ) सुवर्ण 
इत्यादिकों का तथा ईश्वर का भी इन्हीं षट्पदार्थो' में अन्तर्भाव होने से तथा पट्‌- 

पदार्थो से अतिरिक्त पदार्थ अन्धकार है ऐसो शंका किये जाने वाले अन्धक के तेज 
के अभावरूप है ऐसा वैशेषिकदर्शन में प्रतिपादित होने से भी द्रव्यादि षटू ही पदार्थ हैं 
यह निश्चय से जानना चाहिये । इस सूत्र में पुथिवी आदि द्रव्यों के बोधक पृथिवी आदि 
पदों का समास सूत्रकार ने क्यों नहीं किया ? इस संदेह के निवारणार्थ शङ्करमिश्र कहते 
है-कि पृथिवी इत्यादि सम्पूणं नो द्रव्य प्रधान हैं यह बोध होने के लिये सूत्रकार ने समास 


व) 


अ० १, आ० १] ` गुणनिरूपणम्‌ २३ 


न्यप्रद्‌शेनाय। ळक्षणमेते पान्तु वैधम्यीवसरे सूत्रकृदेव दशयिष्यति । ननु सुवर्ण 

न तावत्‌ प्रथिवी निगन्धत्वात्‌ , न जलं स्नेहसांसिद्धिकद्रवत्वशान्यत्वात्‌ ; न 
© ~ र 

तेजो गुरुत्ववत्त्वातू , अत एव न वायुने वा कालादि, ततो नवभ्यो भिद्यत 

सा 


इति चेन्न, आद्यद्दितीययोरनाभासत्वम्‌ तृतीयस्य स्वरूपासिद्धत्वं ततः परं 


सिद्धसाधनं हेतोः स्बरूपासिद्धिश्च । साधयिष्यते च सुवणस्य तैजसत्व- 
मिति ॥ ५ ॥। Fe 


) 


गुणत्वेन रूपेण गुणानां सबंद्रव्याश्रितत्वं द्र्व्याभिव्यङ्गथत्वं द्रव्याभि- 
७७५ Fe » टी 
व्यञ्जकत्वब्रेति द्रव्यान्तरं'गुंणानामुद्देशं विभागग्वाह-- 





नहीं किया दै । इन पृथिवी आदि नौ द्रव्यों का लक्षण वंधम्यं के निरूपण के अवसर में 
स्वयं सूत्रकार ही कहेंगे । ( सुवणं अधिक दशम द्रव्य हो सकता है। इस प्रकार पुर्व- 
पक्षी के मत से शांका दिखाते हैं कि )--सुवर्ण पुथिवी नहीं हो सकता, क्योंकि गन्ध- 
रहित है, तथा जल नहीं हो सकता वयोकि स्नेह तथा स्वाभाविक द्रवत्व सुवर्ण में 
नहीं है । ( यह दो भिन्न-भिन्न हेतु हैं, अन्यथा स्नेह या द्रवत्व इन दोनों में से एक 
व्यर्थं हो जायगा ), तथा-सुवर्ण गुरुत्वाश्रय होने से तेज भी नहीं हो सकता, और 
गुरुत्वाधार होने से ही सुवर्ण न वायु हो सकता है--न काल, न आकाश, न दिशा, न 
आत्मा, न मन, इस कारण पुथिवी शादि नो द्रव्यो से भिन्न है, अर्थात्‌ सुवर्ण के अधिक 
द्रव्य होने के कारण नौ ही द्रव्य हैं यह सिद्धान्त असंगत है । ( इस शंका का समा-- 
धान करते हुए उक्त भनुमानों में हेतुदोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- 
निर्गन्धतारूप प्रथम तथा स्नेह भौर स्वाभाविक द्रवत्वशून्यतारूप द्वितीय हेतु में: 
कोई दोष नहीं है क्योंकि सुवर्ण तेजद्रव्य है.. तृतीय गुरुत्वाश्रयतारूप हेतु में स्वरूपा- 
सिद्धि दोष है, क्योंकि उस सुवर्ण में गुरुत्व पाथिवभाग के मिश्रण से पाथिवभागः 
प्रयुक्त है नकि तेजोभाग प्रयुक्त । आगे के वायु आदि के निषेधसाधक गुरुत्वाधारता 
हेतु में जो सिद्ध होने से सिद्ध का साधन करने के कारण सिद्धसाधनता दोष 
होने से सिद्धसाधक दुष्ट हेतु है। तथा सुवर्ण के तेजोमाग में गुरुत्व न होने के कारण 
हेतु का स्वरूप सिद्ध न होने से स्वरूपासिद्ध दष्टहेतु है । तथा अग्रिम तेजोनिरूपण ग्रन्थ 
में सुवर्ण तेजोद्रव्य है यह सिद्ध किया जायगा ॥ ५॥ 

(द्रव्य के उद्देश के पश्चात्‌ कमंसामान्य इत्यादि पदार्थो के - उद्देश के पूर्वः 
गुणपदार्थो के उद्देश में बीज दिखाते हुए षष्ठ सुत्र का अवतरण देते हैं कि )--गुणत्व 
सामान्यरूप से अग्रिम चतुविशति एण सम्पूणं नौ द्रव्यों में आश्रित होते हैं तथा द्रव्य 
पदार्थो में अभिव्यक्त ( प्रगट ) होते हूँ, भोर अभिव्यञ्जक ( प्रगट करनेवाले) भी 
होते हैं, इस विशेष के कारण द्रव्यो के पश्चात्‌ गुणपदार्यो का उद्देश तथा. विभागः 
सूत्रकार कहते हैं--. । । 

३ वे? 
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रूपरसगन्धस्पर्शा; सहयाः परिमाणानि एथकः्वं संयोगविभागौ 
परत्वापरत्वे बुद्वयः सुखदुःखे इच्छोद्वपो प्रयत्नाच गुणा; ॥ ६ ॥ 


चकारेण गुरुस्वद्रवत्वस्नेहसंस्क्रारधर्माबमंशन्दान्‌ समुच्चिनोति ते हि प्रसिद्ध- 
शुणभावा एबेति कण्ठतो नोक्ताः | गुणत्वञचामीषां यथास्थानं ळक्षणतः स्वरूप- 
तश्च वक्ष्यति | रूपरसगन्धस्पशानां समानकाळोनरूपरसगन्धस्पशं सामानाधि- 
करण्यं नास्तोति सूचनाथं समासः। सङ्कयापरिमाणयोस्तु समानकालीन- 


पदपदाथ--रूपरसगन्धस्पर्शाः = रूप,” रस), गन्ध, स्पश, ¦ संख्या,” परिमाण, 
पृथक्त्व, संयोग, विभाग,  परत्व, अपरत्व,'' बुद्धि, सुख,'3 दुःख, ४ इच्छा,^^ 
द्वेष, प्रयत्न” भी, गुणा: = गुण हैं ॥ 
भावाथे--वंशेषिकमत में रूप, रस, गन्ध, स्पर्श, संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, 
संयोग, विभाग, परत्व, भपरत्व, बुद्धि ( ज्ञान) सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न 
` ऐसे सूत्रकार के कण्ठ से कहे हुए सत्र, तथा चकार से लोकव्यवहार में गुणरूप से 
प्रसिद्ध गुरुत्व-द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, घमं, अधर्म तथा शब्द ऐसे संपुर्ण चतुर्विंशति 
४ चोबीस ) गुण हैं ॥ ६॥ 
उपस्कार--इस गुण-विभाजक सूत्र में चकार से गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, 
घमं, अघमं, तथा शब्दनामक सात गुणों संग्रह होता है, क्योंकि ये लोकव्यवहार 
में गुणरूप से प्रसिद्ध हैं इस कारण सुत्रकार ने रूपादि गुणों के समान सुत्र में कण्ठ 
से उच्चारण नहीं किया है। यह चतुविंशति ( चौबीस ) गुण पदार्थ हैं । इनका 
उचित स्थानों में क्रम के अनुसार लक्षण तथा स्वरूप से वर्णन किया जायगा । 
इनमें से रूप, रस, गन्ध, तथा स्पशंनामक चार गुणों के बोधकरूप, रस, गन्ध 
-तथा-स्पशं शब्दों का, एक काल में रहनेवाले दुसरे रूप, रस, गन्ध तथा स्पशं गुणों 
का सामानाधिकरण्य ( एक आश्रय में रहना ) नहीं है, यह सुचित करने के लिये 
सुत्रकार ने द्वन्द्व समास क्रिया है । 
यहां शंकरमिश्र ने स्वकालीन' अपने काल के ऐसा न कहकर 'समानकालीन' 
“एक काल में रहनेवाले ऐसा क्‍यों कहा ? ऐसी शंका के निवारण में यह उत्तर होगा कि 
अपने काल में वर्तमान अपने से भिन्न रूपादिकों का बोध होने के लिये समानकालीन 
ऐसा कहा है, अन्यथा अपने ताथ अभेद से समानकालीनता तथा सामानाधिकरण्य को 
लेकर दोष हो जायगा। भिन्न काल में रूपादि गुणों का दूसरे रूपादि गुणों से 
सामानाधिकरण्य रहता ही है, अत: समानकालीन ऐसा विशेषण रूपादि गुणों में 
दिया है । यहां पर्‌ 'समासः' इस पद से पदान्तर के व्यवधान से रहित अपने उच्चारण 
करनेवाले से उच्चारण किये शब्द से प्रतिपादित होना रूप सहचरितता सुचित की 
गई है, यदि समास न किया जाय तो रूप आदि शब्द के उत्तर आनेवाली विभक्ति 
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सङ्कथापरिमाणसामानाधिकरण्यसूचनायासमासो बहुवचननि्दशाश्च । यद्यप्य- 
कत्वसमानाधिकरणं नैकखान्तरं न वा महत्त्वदीघत्वसमानाधिकरणं महत्त्व- 
दोघस्वान्तरम्‌ तथापि हित्वादोनामन्योन्यं सामानाधिकरण्यं महत्त्वदोघत्वा- 
दोनाव्य विजातोयपरिमाणयो: :सामानाधिकरण्यमस्त्येव | (परथक्त्वळच यद्यपि 
द्विप्थकरवादिसमानाविकरणं तेन सङ्कथावद्‌ बहुत्वेनेव निदेंष्टुमहेति 
' तथाप्यदधिव्यङ्गयत्वळक्षणं सङ्कयातो वैधम्यं सूचयितुमेकवचननिद्दशः | 





से व्यवधान होने के कारण उक्त साइचर्यरूप समास संगत न होगा--यह सूचित 
किया है । इस प्रकार 'रूपरसगंघस्पर्शाः! इस पद में समास का प्रयोजन दिखाकर 
संख्या: परिमाणानि’ इन दो पदों को पृथक्‌ रखने में, अर्थात्‌ इनका समास न रखने 
का सूत्रकार का क्या आशय है ( यह दिखाने के लिये शंकरमिश्च कहते हैं कि )-संख्या 
तथा परिमाण का समानकाल में रहनेवाली एक संख्या तथा परिमाण गुण के क्रम से 
दुसरी संख्या तथा परिमाण गुण के साथ एक अधिकरण में वतंमानता होती है, 
अर्थात्‌ एक काल में एक आधार में दो संख्या तथा परिमाण रहते हैं यह सूचित 
करने के लिये परस्पर समास नहीं किया है, तथा बहुवचन भी सूत्रकार ने दोनों 
में दिखाया है । 

( संख्या तथा परिमाण के विषय में जो समास न करने का प्रयोजन कहा उसमें 
आपत्ति देते हुए शंकर्रासश्र कहते हैं कि )-यद्यपि एकत्व संख्या के आश्रय में दूसरी 
एकत्व संख्या, अथवा महत्‌ तथा दीर्घपरिमाण के आश्रय में क्रम से दूसरा महत्‌ 
तथा दीर्घ परिमाण नहीं रहता, तयापि दरत्वादि संख्याओं का परस्पर में ( त्रित्वादि- 
कों के साथ ) तथा महत्‌ भोर दीघं आदि परिमाणों का विजातीय परिमाणों के 
साथ सामानाविकरण्य होता ही है, अर्थात्‌ दो वदार्थो में द्वित्व संख्या तथा तीसरे 
पदार्थं को लेकर त्रित्व संख्या, एवं महत्‌ परिमाणवाले पदार्थ में विजातीय दीर्घ 
परिमाण ( घौर अणु परिमाणवाले पदार्थं में विजातीय हुस्व परिमाण रहता है, 
अतः संख्या ठथा परिमाण गुणों में समानकालीन संख्या तथा परिमाणों का सामाना- 
धिकरण्य सिद्ध होता है । ( इस प्रकार संख्या तथा परिमाण के समास न करने का 
'तथा बहुवचन का प्रयोजन दिखाकर पृथक्त्व गुण में "पृयवत्त्वं इस पद में एक- 
वचन के प्रयोग का प्रयोजन उपस्कार में दिखाते हैं कि )--यद्य पि पृथक्त्व गुण द्विपुथ- 
वत्वादि गुणों के आश्रय में रहता है.( अर्थात्‌ जिसमें एकपृथक्त्व तथा द्विपुथवरवादि 

हता है, क्योंकि यह एक दूसरे से पृथक्‌ हैं यह दो से पृथक है इत्यादि प्रतीति 
होती है ) अतः संख्या गुण के समान उसमें भी 'पुथवस्वानि' ऐसा सुत्र में बहुवचन 
हना उचित था, तथापि संख्यागुण से यह पदार्थ उस पदार्थं से पृथक है, इस प्रकार 
“उस पदार्थ से” इस पंचमी से पृथकत्व गुण में अवधि का बोध होने. के कारण 
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संयोगविभागयोद्वयोर॒प्येककम जन्यत्वसूचनाय द्विवचनम्‌ । परत्वापरत्वयो- 
रन्योन्याश्रयनिरूप्यतया दिक्काळलिङ्गत्वाविशेषसूचनाय च द्विवचनम्‌ | बुद्धीनां 
विद्यादिभेदेन साङ्कथाभिमतेकमात्रबुद्धिनिराकरणसूचनाय बहुबचनम्‌ । सुख- 
दुःखयोद्दयोरपि भोगत्वावच्छेद्येककाय्येजनकत्वम अविशेषेण धाहष्टोन्नाय- 
कत्वम्‌, सुखस्यापि दुःखत्वेन भावनख्च ख्यापयितुं द्विवचनम्‌ | इच्छाट्देषयोद्व- 





वंलक्षण्य ( वेधम्य ) है यह सूचित करने के लिये एकवचन का सूत्रकार ने निर्देश 
किया है । संयोग तथा विभाग इन दोनों गुणों में एक क्रिया से उत्पन्न होना 
समान है यह सूचित करने के लिये द्विवचन का प्रयोग समास में किया है। परत्व 
तथा भपरत्व गुण में परस्पर आधारों से निरूपण होना, (अर्थात्‌ दूर की अपेक्षा से 
समीपस्थ पदार्थं का बोध होना तथा ज्येष्ठ प्राणी की अपेक्षा से कनिष्ठ का बोध: 
होना रूप क्रम से देशिक तथा कालिक परत्व और अपरत्व गुण का परस्पर की अपेक्षा 
से बोध होने के कारण ) एवं दिशा तथा कालरूप परत्व तथा अपरत्व गुण के साधक 
हेतुओं का समान होना भी सूचित करने के लिये “परत्वापरत्वे' ईस पद में द्विवचन 
दिया है । बुद्धि (ज्ञान ) के विद्या-अविद्यादि भेद के प्रदर्शन से सांख्यशास्त्र में अभिमत 
बुद्धि पदार्थ का निराकरण करने के लिये 'बुद्वयः' इस पद में बहुवचन दिया हे ; 
सुख तथा दुःख दोनों गुणों में भोगरूप साधारण एक कायं को उत्पन्न करना समान 
है, और साधारणरूप से, प्राणी के सुख-दुःखभोग से उनके घमं तथा अधर्मरूप 
अदुष्ट को सिद्धि भी होती है, एवं ( मुमुक्ष पुरुष को सुख भी दुःखरूप समझना 
चाहिये यह भी सूचित करने के लिये 'सुखदुःखे' इस पद में द्विवचन का प्रयोग 
किया है । इच्छा तथा द्वेष दोनों कायिकादि तीन प्रकार की प्राणी की प्रवृत्ति होने 
में कारण हैं यह सुचित करने के लिये 'इच्छाद्वेषो' यह ह्विवचन दिया है। शास्त्र में 
विधान किये तथा निषिद्ध प्रयत्न गुणों के, जो दशविध ( दस प्रकार ) पुण्य के कारण 
होते हैं ओर दस ही पाप के कारण होते हैं यह सुचित करने के अभिप्रायसे 
“प्रयत्ना: ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया है । ; 

( यहाँ पर शास्त्र में विहित तथा निषिद्ध पुण्य और पाप के दस प्रकार के होने 
के कारण उसके कारण प्रयत्न भी दस प्रकार है । जिसमें से दान, रक्षा, सेवा ऐसे 
तीन शारीरिक तथा सत्य, हिते, प्रिय तथा स्वाध्याय ऐसे चार वाचिक एवं छोभ न 
करना, दया भीर श्रद्धा ऐसे तीन मानसिक ऐसे दस विहित पुण्यकमं हैं। तथा हिसा, 
स्तेय ( चोरी ) निषिद्ध विषय मंथुनादि भोग ऐसे तीन शारीरिक, मिथ्या, कठोर, 
चुगळीखोरी तथा असम्बद्ध वचन ऐसे चार वाचिक एवं दूसरे का द्रोह करना, दूसरे 
का धन चाहना एवं नास्तिकपना ये तीन मानसिक ऐसे दस पापजनक कमं हैं यह 
जान लेना ।) : 
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योरपि प्रवृत्ति प्रति कारणत्वसूचनाय द्विवचनम्‌ । प्रयत्नानां विहितनिषिद्धगो- 
चराणां दशविधाना पुण्यहेतुत्व॑ दशविधानाञ्च पापहेतुत्वमभिसन्धाय 
चहु ब चनसित्युन्नयम्‌ | 

यद्वा रूपरसगन्धस्पशानां भो/तकेन्द्रियव्यवस्थाहेतुत्वज्ञापनाथ पाकजप्रक्रि- 
याव्यचस्थापनाथ वा ते समस्योक्ताः । सङ्कथायां द्वित्ववहुत्वादौ विप्रतिपत्ति 
रिति तन्निराकरणसूचनाथ बहुस्ेनाभिधानम्‌ । प्रथकत्वे तु सङ्घयाबहुत्वेनैत्रा- 
स्यांप बहुस्वमिति सूतरनायावधिज्ञानव्यञ्जनोयस्वं सङ्कथातो वेधम्यमिति 
सूचनाय च पृथगभिधानम्‌ । परिमाणे तु दोघेत्वह्ृस्वत्वादिविभ्रतिपत्तिनिरासाय 
बहुवचनम्‌ | संयोगविभागयो रन्योन्यबिरोघज्ञापनाय द्विवचनम्‌ । परत्वापर- 
त्वयोदेशिककालिकभेदेन भिन्नजातीयत्वसम्भवेन चतुष्टापत्ती गुणविभागो 


न्यूनः स्यात्‌ इति तत्रापि द्विवचनमित्याद्यन्ञेयम्‌। एतेषाञ्च लक्षणमग्ने 
वक्ष्यते ॥ ६ ॥| 





( उक्त प्रकार का सामानाधिकरण्य समानरूपता का प्रयोजन न स्वीकार करने 
के पक्ष से उक्त सूत्र का दूसरा अथे करते हुए शंकरदेव कहते हैं कि )-अथवा रूप, 
रस, गन्ध तथा स्पदां इन चार गुणों के भौतिक चक्षु आदि इन्द्रियो की व्यवस्था 
( चक्षु तेजस ही है । रसनेन्द्रिय जलीय ही है) के कारण हैं यह चित करने के लिये 
तथा यह पाकज होते हैं, इस पाकज प्रक्रिया की व्यवस्थापना के लिये भी इन चारों 
में हन्दसमास सूत्र में दिखलाया है । संख्या में द्वित्वादि संख्याओं के विषय में वादियों 
का विवाद है । ( अर्थात्‌ कुछ विद्वान्‌ द्वित्वादि संख्या को नहीं मानते) अत: उस ( न 
मानने ) के पक्ष का निरास करने के लिए संख्याः ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया 
हे । पृथवत्वनामक गुण में संख्या की अनेकता से ही बहुत्व संख्या सिद्ध होती है यह 
सुचित करने के लिये तथा पूर्वप्रदशित.रीति से पुथक्त्व गुण में “यह इससे पृथक है' 
इस प्रकार अवधि से प्रकट होने के कारण संख्या से विलक्षणता है, भतः पृथक्त्वगुण 
को समास न कर 'पृथवत्वं इस प्रकार उसे संख्या से पृथक्‌ कह गया है । परिमाण गुण 
में तो दीर्घं तथा ह्वस्व परिमाण को कुछ विद्वानों ने महत्‌ तथा अणु परिमाण से भिन्न 
नहीं माना है उसका निरास करने के लिए बहुवचन दिया गया है। संयोग तथा 
विभाग गुण का परस्पर में विरोध है यह बतलाने के लिए 'संयोगविभागो' ऐसा द्विवचन 
दिया है । परत्व पथा अपरत्व दो गुणों का देशिक तथा कालिक भेद से विभिन्‍न जाति 
के होने से चार संख्या प्राप्त होने पर गुणों का चतुविशतिरूप विभाग न्यून हो जायगा 
इस कारण 'परत्त्रापरत्वे' इस पद में भी द्विवचत दिया गया है इत्यादि जान लेना 
चाहिये । यहाँ पर “इत्यादि! इस आदि पद से प्रबृत्ति, निवृत्ति तथा जीवनयोनि नाम 
'के तीन भेद से प्रयत्न गुण भी तीन प्रकार का है यह जान लेना चाहिये । शंकरमिश्र 
कहते हैं कि इन चतुविशति गुणों का लक्षण आगे कहा जायगा ॥ ६॥ 


३८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कमणां द्रव्यजन्यतया गुणजन्यतया च रूपवद्रव्यसमवायाच्च प्रत्यक्षतेति 
० ~ 
द्रवयग॒णाभिधानानन्तरं कर्मो देशविभागावाह-- 


उत्वपणमवत्षेपणमाङुचनं प्रसारणं गमनमिति कर्माणि ॥ ७॥ 

उत्क्षेपणम्‌ अवक्षेपणम्‌ आकञ्चनं गमनमिति कर्माणि | इतिरवधारणाथे:, 
भ्रमणादेरांप गमनान्तगतत्वातू । अत्र च उत्थ्षेपणत्वावक्षेपणत्वाकञ्चनत्व- 
प्रसारणत्वगमनत्वानि कमंत्वसाक्षाद्र्याप्याः पञ्च जातयः । नन्वेतद्नुपपन्नं 
गमनस्य कर्मपय्यौयत्वात्‌ सवत्र गच्छतीति वुद्धरष्टत्वादुरक्षेपणत्वादीनां 
चतसुणां जातीनां परस्परात्यन्ताभाइसमानाधिकरणानां सासानाधिकरणया- 
ननुभवात्‌ चतस्र एव कमेत्वव्याप्या जातय इति चेत्‌ | सत्यं कमपय्यौय एच 





(सङ्गति दिखाते हुए द्रव्य तथा गुणों के उद्देश के अन्त में कमं के निरूपणकरने में 
बीज स्फुट करते हुए शंकरमिश्र सप्तमसुत्र का अवतरण देते हैं कि )-कम पदार्थों के 
द्रव्य से उत्पन्न होने तथा गुणों से भी उत्पन्न होने के कारण एवंरूप के आधार- 

व्यों में समवेत होने के कारण भी द्रव्य तथा गुणों के वर्णन के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त 
कम पदार्थं का उद्देश तथा विभाग सप्तमसूत्र में महषि कणाद इस प्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथ--उत्क्षेपण = ऊध्वप्रदेश में फकना, अवक्षेपणं = अधोदेश में फकना, 
भाकु्चनं = अपनी .भोर खींचना, प्रसारणं = फलाना, गमनं = गमन करना, इति = 
इस प्रकार, कर्माणि = पांच कर्मपदार्थ हैं ॥ ७ ॥ 

भावार्थ--वैशेषिकमत में ऊपर फेंकना, नीचे फेंकना, सिकोडना, फैलाना, 
चलना-फिरना इत्यादिरूप गमन ऐसे पांच ही कमंपदार्थ हैं ॥ ७॥ 

उपस्कार-- उत्क्षेपण ऊपर फेंक़्ना* अवक्षेपण ( नीचे फेकना* ) आकुश्वन (अपनी 

झर खींचना5 ) प्रसारण ( फलाना“ ) तथा गमन ( चलना-फिरना* ) इत्यादि ऐसे 
पांच कमं हैं । इस सुत्र में भी इति यह पद अवधारणा ( निश्चय ) बोधक है. क्योंकि 
श्रमण, स्यन्दन आदि कर्मो का गमन कमं में झन्तर्भाव हे । यहाँ पर उत्क्षेपणत्व, 
अवक्षेपण रव, आकुचनत्व, प्रसारणत्व तथा गमनत्व ऐसी पांच जातियाँ कर्मत्व सामान्य 
जाति की साक्षात्‌ व्याप्य ( कम देश मे रहनेवाली ) अपर जातियाँ हैं। यहाँ पूर्व- 
पक्षी शंका करता है कि--यह पाँच प्रकार के सिद्धान्ति से कहे हुए कम के भेद नहीं 
हो सकते क्योंकि गमन तथा कमं ये दोनों पर्यायवाचक शाब्द हैं, क्योंकि सम्पूर्ण 
उतक्षेपणादि कर्मा में गच्छति’ जाता है यह ज्ञान देखने में आता है, तथा उतक्षेपणत्व, 
अवक्षेपणत्व इत्यादि चार जातियों का जो परस्पर जेसे उत्क्षेपण के आश्रय में वतंमान 
उत्क्षेपणत्व जाति के जो अवक्षेपण के अत्यन्ताभाव के अधिकरण में रहती है, इस प्रकार 
भिन्न-भिन्न में रहनेवाळी उत्क्षेपणस्वादि जातियों के एक आश्रम में रहने का अनुभव 
न होने के कारण चार ही कमंत्व की व्याप्य ( अपर ) जातियाँ हैं यह सिद्ध होता 


अ० १, आ० १] कमनिरूपणम्‌ ३९ 


गमनं प्रथगभिधानन्तु श्रमणरेचनस्यन्दनोध्वञ्वळननमनोन्नमनादीनां भिन्न 
भिन्नबुद्धियपदेशभाजामेकेन शब्देन सङग्नहाथम्‌ । यद्वा गमनत्वमपि कम- 
त्वव्याप्या पद्चमो जातिरेव तेन श्रमणरेचनादिष्देच गमनप्रयोगो मुख्य 
उत्क्षपणाचक्षेपणादिषु यदि गमनप्रयोगस्तदा भाक्तः | स्वाश्रयसंयोगविभागा- 
ससवायिकारणत्वमेच गोणमुख्यलाधारणो धमः । गमनत्वजातेस्त्वनियतदि- 
ग्देरासंयोगविभागासमवायिकारणत्वमेव व्यञ्जकम्‌, तच्च श्रम्रणादिषु सचत्रेति 





है। ( इस शंका का समाधान शझंकरमिश्र इस प्रकार करते हैं कि )-पूव पक्षी का 
का यह कहना सत्य है, क्योंकि गमन शब्द कमं का पर्याय ही है। तथापि उसको पृथक 
इस कारण कहा है कि भिन्न-भिन्न ज्ञान तथा व्यवहार जिनका होता है ऐसे भ्रमण, 
रेचन, स्थन्दन, अध्वंज्वलन, नमन ( झकना ) उन्नमन (ऊपर उठना ) इत्यादि कर्मों: 
का संग्रह एक. गमन पद से हो । ( अर्थात्‌ उत्क्षेपणादि चार कर्मो से भिन्न कमं ही 
यहाँ गमनशव्द का अर्थ है जिससे भ्रमणादि कर्मो का संग्रह होता है। ) पुवंपक्षी 
यहाँ ऐसी शंका नहीं कर सकता कि तब तो उतक्षेपणादि चार कर्मो का भी गमन- 
पद से ही संग्रह हो सकने से उनको भी पृथक्‌ कहना व्यर्थ हो जायगा--क्योंकि 
महाप कणाद मुनि की इच्छा के अधीन होने से इस विषय में प्रश्‍न ( आपत्ति ) नहीं 
हो सकती । ( गमनत्व कर्मत्व की साक्षात्‌ व्याप्य (अपर ) जाति नहीं है, इस 
प्रथम उत्तर का अनादर कर दूसरे प्रकार से उत्तर देते हुए शङ्करमिश्र कहते हैं कि )- 
अथवा गमनत्ध जाति भी कर्मत्व की उत्क्षेपणत्वादि जातियों के समान पंचम व्याप्य 
(अपर ) जाति ही है, जिससे भ्रमण-रेचन आदि कर्मो में ही गमन शब्द का प्रयोग 
मुख्य होता है, भौर उत्क्षेपणादि चार कर्मो में यदि गमनशब्द का प्रयोग हो तो वह 
भाक्त ( गोण ) होगा । अपने ( क्रिया के) आवार द्रव्य में संयोग तथा विभाग का 
असमवायिकारण होना ये ही मुख्य तथा गौण कर्मो में गमनशब्द के प्रयोग का 
सामान्य घमं है । ( क्योंकि श्रमणादि मुख्य तथा उरक्षेपणादि- गोण कर्म भी अपने 
आधार द्रव्य में संयोग तथा विभाग को उत्पन्न करते हैं) । ( कहे हुए गमनपद का 
अभणादि कर्मो में मुख्य प्रयोग होने का कारण दिखाते हुए भागे शाद्कुरमिश्र कहते. 
हैं कि ) गमनत्व जाति का अनियमित दिशाप्रदेश के साथ संयोग तथा विभाग का 
असमवायिकारण होना ही व्यञ्जक ( बोधक ) है, और वह भ्रमण, रेचन आदि 
सम्पूर्ण कर्मा में है, इस कारण गमनपद के ग्रहण से ही उनका ग्रहण हो जाता है ४ 
निष्क्रमणत्व ( निकलना ) प्रवेशनत्व ( प्रवेश करना ) इत्यादिक जाति नहीं हो सकती, 
क्योंकि एक ही कर्म में एक गह से दूसरे गृह में जानेवाले मनुष्य में किसी देखनेवाले 
पुरुष को 'प्रविशति' प्रवेश करता है, तथा किसी दूसरे देखनेवाले पुरुष को “निष्का- 
मति’ निकलता है ऐसा ज्ञान होता है, इस कारण जातिबाधक सांक्यंदोष हो जायगा । 


' 


४० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


गमनग्रहणेनेव तेषां ग्रहणमिति । निष्क्रमणत्बप्रवेशनत्वादिका तु न जातिः 
कस्मिन्नेव कमेणि गृहाद्‌ ग्रहान्तरं गच्छति पुरुषे कस्यचित्‌ द्वष्टः प्रवि- 
शतोति प्रत्ययः कस्यचित्त निष्क्रामतीति तत्र जातिसङ्करः स्यात्‌ तथा भ्रमणा- 
देरेकस्या जलप्रणाल्या निष्क्रम्यापरां प्रविशति निष्क्रामति प्रविशतीति प्रत्य- 
यद्वयदशनादुपाधिप्तामान्यमेवैतदध्यवसेयम्‌ । उत्क्षेपणादो तु मुषलमुत्क्षिपा- 
मीतीच्छाजनितेन प्रयत्नेन प्रयत्नवदात्मसंयो गाद्‌ शमवायिकारणाद्धस्ते ताव- 
दुव्क्षेपणं तत उम्क्षेपणविशिष्टहस्तनोदनाढसमवायिकारणात्‌ मुषले5प्युत्क्षे- 
पणाख्य कर्म युगपट्टा । तत अःवमुत्क्षिप्र्‍योहस्तसुषळयोरवक्षेपणेच्छाजनित- 
प्रयत्नवदात्मसंयो गाद्धस्तनोदनाञ्च युगपदेव ,हस्ते मुषळे चावक्षेपणम्‌ उल्ूखळ- 





( अर्थात्‌ उपरोक्त एक कर्म में प्रवेश तथा निर्गम ऐसे दोनों ज्ञानो के होने से एवं 
केवल गृह में प्रवेश करनेवाले पुरुष में केवल प्रवेशज्ञान तथा गृह से केवल 
'निकलनेवाले पुरुष के केवल निर्गमनज्ञान होने के कारण भिन्न-भिन्न में वतमान 
होते हुए एक में दोनों का समावेश होने के कारण भूतत्व तथा मुतंत्व के समान 
सांकयंदोष होने के कारण जातिशंकरदोष होने से निष्क्रमण-प्रवेशनत्वादि जाति 
-के गमन से भिन्न कर्म नहीं हो सकते । इसी प्रकार आगे भी जानना । ) 

( निष्कमणत्व-प्रवेशनत्वादि जातियों के समान भ्रमणत्वोदि जातियों में भी 
-साङ्कयं दोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-उसी प्रकार भ्रमणादि कर्मो में 
भी एक जल बहने की एक नाली से निकल कर दूसरी नाली में प्रवेश करनेवाले 
जल में निकलता है, तथा प्रवेश करता है ऐसे दोनों ज्ञान किसी द्रष्टा को होते हैं, 
तथा किसी को केवल निकलता है, और किसी द्रष्टा को प्रवेश करता है ऐसे भिन्न २ 
ज्ञान होने से जाति का बाधक सांकर्यं दोष होने के कारण -्रमणत्वादि कभी जाति 
-नहीं है, किन्तु अखण्ड उपाघिरूप जाति से भिन्न धमं हैं। ( इस प्रकार सामान्य- 
रूप से कमं पदार्थ का विवेचन करने के पश्चात्‌ पांच कर्मो में से प्रथम उत्क्षेपण 
कमे का निरूपण उपस्कारकर्ता इस प्रकार करते हैं कि )--उत्श्लेपणादि कर्मो में 
“तो मुसल के ब्रीहीनवहन्ति इत्यादि विधि के अनुसार ( यज्ञसम्बन्धी घान को 
कटने के लिये ) हस्त को ऊपर उठाता हूँ ऐसी इच्छा से उत्पन्न प्रयत्न से घ्रयत्न- 
चान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से समवायिकारणरूप' हस्त में 
उत्क्षेपण होता है जिससे हस्त ऊर्ध्यदेश में जाता है इसके पश्चात्‌ उत्क्षेपण सहित 
हस्त के नोदन संयोग से जो मुसळ में उत्क्षेपण का असमवायिकारण है मुसलरूप 
समवायिकारणं में भी उत्क्षेपण क्रिया होती है, अथवा एक ही समय में हस्त तथा 
मुसळ में उत्क्षेपण क्रिया होती है ( किन्तु इस पक्ष में हस्तमात्र का नोदन-संयोग 
मुसळ के उत्क्षपण में असमवयिकारण होता है)। | 

( इस प्रकार उत्क्षेपण कमं का वर्णनं कर शंकरमिश्र अवक्षेपण कमं का वर्णन 


अ० १, आ० १] कमनिरूपणम्‌ ४१ 
'यातानुकूलं सञ्जायते | ततो हृढतरद्रव्यसंयोगाद यद कस्मान्मुषळस्योध्वंगमनं 
भवति तत्र नेच्छा न वा प्रयत्नः कारणं किन्तु संस्कारमात्रादेव मुपलस्योत्प- 
तनम्‌ त्च गमनमात्रं नतूत्क्षेपणं भाक्तस्तत्रोत्क्षेपणव्यवहारः । एवमनुलळोम प्रति- 
ळोसवायुद्दयसद्वट्रवशाद्रायबोस्तत्प्रेरित-तूळकादी चोत्क्षेपणव्यवहारो भाक्तः | एवं 
स्रोतोद्वयसङ्घट्र्वशाज्जलोध्वेगमने$पि एवमुत्क्षेपणावक्षेपणव्यवहार: शरीरतद्‌वय- 
वतत्संयुक्तमुघलतो मरादिष्वेव मुख्य; भवति हि हस्तमुत्क्षिपति मुपलमुस्क्षिपति 
तो मरसुत्क्षिपतीति एचमवक्षिपतोत्यपि । आकुश्चनन्तु सत्स्वेवाबयवानामारम्भक- 
संयोगेपु परस्परमत्रयवानामनारम्भक्रसंयोगोत्पादक चस्त्राद्यचयविकोटिल्यो- 





करते हैं कि )-इसके पश्चात्‌ ऊध्वंप्रदेश में गये हुए हस्त तथा मुसल दोनों की नीचे 
'फकने की इच्छा से उत्पन्न प्रयत्नवान्‌ आत्मा के संयोग तथा हस्त के नोदनसंयोग 
से भी एक ही समय में हस्त तथा मुसल में अवक्षेपण नीचे जाने की क्रिया होती है, 
जो ऊखल में ही मुसल के गिरने के अनुकूल होती है। इसके पश्चात्‌ अत्यन्त दृढ 
ऊखल द्रव्य के संयोग से जो अकस्मात्‌ ( निष्कारण ) मुसळ ऊपर जाता है, उसमें 
न इच्छा कारण है न प्रयत्न कारण है, किन्तु ( ञखल के टक्कर खाने से उत्पन्न ) 
केवल वेगनामक संस्कार से ही मुसल का उत्पतन ( ऊपर उठना ) रूप कमं होता 
है भत: वह गमना माना है न कि उत्क्षेपण कम, अतः उसमें होनेवाला उत्क्षेपण 
है, व्यवहार उसमें गौण है । इसी प्रकार अनुकूल तथा प्रतिकूल (अर्थात्‌ परस्पर 
विरुद्ध ) दो वायु द्रव्यों के परस्पर संघर्ष के कारण दो वायु तथा उनसे ही लाये 
हुए रुई आदि लघुद्रव्यो में भी उत्क्षेपण आदि व्यवहार इच्छा तथा प्रयत्न के न 
होरे से गौण हैं, न कि मुख्य । इसी प्रकार दो जल-प्रवाहों के परस्पर संघर्ष 
( टक्कर खाने ) से जल के ऊर्ध्वादि गति में उत्क्षेपणादि व्यवहारों को गौण जानना 
चाहिये एवं इससे यह सिद्ध होता है कि उत्मेपण तथा अपक्षेपण का व्यवहार 
'शरीर तथा उसके अवयव हस्तादिकों में संयुक्त मुसळ, तया तोमर आदि दास्त्रो 
में ही आत्मा की इच्छा तथा प्रयत्न का संभव होने से मुख्य है, क्योंकि हस्त ऊपर 
की ओर फेकता है मुसल को ऊपर फेकता है, तोमर को उपर फेकता है ऐसा ज्ञात 
होता है । इसी प्रकार नीचे फेकता है इत्यादिक भी प्रतीति होती है । 

( इस प्रकार उत्क्षेपण तथा अप्रक्षेपण का प्रयत्नपूवक तथा बिना प्रयत्न के 
ऐसे दो प्रकार से वर्णन कर क्रमप्राप्त आकुञ्चन कम का स्वरूप वर्णन करते हैं कि )- 
भाकूंचन कर्म तो अवयवि-द्रव्य के आरम्भ करनेवाले अवयवों के संयोग के रहेते 
हुए ही परस्पर में अवयवों के ( द्रव्यादिक को ) उत्पन्न न करनेवाले संयोग को उत्पन्न 
करनेवाली वस्त्रादि अवयवि-द्रव्यों में कुटिलता ( संकोच) की उत्गदक क्रिया 
-होती है, जिससे कमळ संकुचित होता है, वस्त्र संकुचित होता है, चमं ( चमड़ा ) 


४२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


त्पादकं कम यतो भवति सक्कुचति पद्म सङ्कुचति वस्त्रं सङ्कुचति चर्मेतिप्रत्ययः । 
एवमवयवानां पूर्वेत्पन्नानारम्भकसंयोगनिनाशकं कम प्रसारणं यतो भवति 
प्रसरति वस्त्रं प्रसरति चम प्रविकसति पद्ममित्यादिप्रत्ययः | एतञ्चतुष्टयभिन्नं 
यत्‌ कमंजातं तत्सव गमनविशेषः | तत्र श्रमणं प्रयव्नवदात्मसंयोगाद्धस्ते 
कमवता हस्तेन नो दनाख्यसंयोगादवघट्टनाचच चक्रादौ तिय्येक्संयोगानुकूलं कर्म । 
रेचनाद्यपि व्याख्येयम्‌ । स्फुटोकरिष्यति चाम्रे तदेतेषां कमणां विहितयागस्नान- 
दानादिषु धर्मानुकूलप्रयत्नवदात्मसंयोगजन्यत्वं निषिद्धदेरागमनहिंसाकलञ्जः- 
भक्षणादिषु चाधर्मानुकूलप्रयत्नवदात्मसंयोगजन्यत्वमध्यवसेयमिति ॥। ७ ॥ 
द्रव्यादीनामुदेशानन्तरं त्रयाणां साधम्यंप्रकरणमारभते | तत्र द्रव्यादीनां 





सिकुड़ता है इस प्रकार प्रतीति होती है। (यहाँ वस्त्रादि समवायिकारण और 
असमवायिकारण भवयवारंभक संयोग, भाकूंचन कार्य है यह जानना )। इसी प्रकार 
अवयवों के पूर्व में उत्पन्न द्रव्य केन उत्पन्न करनेवाले क्षाकुंचन में हुए संयोग 
को नष्ट करनेवाली क्रिया का नाम प्रसारण है, जिससे कपड़ा फलता है, चमड़ा 
फेलता है, कमल विकसित होता है, ऐसी प्रतीति होती है। इन चार कर्मों से भिन्न: 
जो २ कमं हैं वे सम्पूर्ण गमन कम के ही विशेष हैं। उनमें से प्रयत्नविशिष्ट आत्मा 
के संयोग से हस्त में, तथा कमंवान्‌ हस्त के नोदनात्मक संयोग, अवषट्टन (जोर से 
चलाने ) से तथा चक्र आदिको में तिरछ संपुर्ण दिशाओं में संयोग होने के अनुकूल 
क्रिया को भ्रमण कहते हैं। इसी प्रकार रेचन स्पन्दन इत्यादि क्रिया भी गमन- 
विशेष हैं । आगे भी इनका स्पष्टीकरण करेगे ( गुसुत्वरूप असमवायिकारण से 
नैमित्तिक द्रवत्व के थाधार द्रव्य से होनेवाले उत्तरसंयोगातुकूल कर्म को रेचन तथा 
द्रवत्वरूप असमरवायिकारणवाली उत्तरसंयोगानुरूप क्रिया को स्यन्दन कहते हैं, जो. 
गमनत्व जाति की व्याप्य जातियां हैं, यह स्वय जान लेना चाहिये ॥ ) 

( शंकरमिश्र उक्त कर्मों में शास्त्रीय उपयोगिता का वर्णन करते हैं कि )- 
उक्त कर्मो में शास्त्रों में विधान किये याग, स्नान तथा दान आदि पुण्य कर्मों में धम 
के अनुकूल प्रयत्न करनेवाले आत्मा के संयोग से उत्पन्न होना तथा शास्त्र से 
निषिद्ध देशगमन, हिसा, कलंज ( पियाज-लहसुन ) इत्यादिकों के भक्षण, अस्पृश्य का 
स्पशं करना आदि पापकमों में अधर्म के अनुकूल प्रयत्न करनेवाले आत्मा के संयोग 
से उत्पन्न होना निश्चित होता है ।। ७ ॥ 

इस प्रकार द्रव्य, गुण तथा कमं पदार्थ के उद्देश ( नामकीत्तंन ) के पश्चात्‌ उसके 
साधम्यं ( समानधमं) के निरूपण प्रकरण का सुत्रकार प्रारम्भ करते हैं । ( यहाँ पर 


€ = € ०५ - 
कम के वर्णन के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त सामान्य पदार्थ का उद्देश करना संगत होने के: 


कारण मध्य में साधम्यं का वर्णन करना असंगत है इस शंका का उत्तर देते हुए शंकर- 


पनि न्दा. _ दिकाया MR re काका 


अ० १, आ० १ ] द्रव्यगुणकमंणामविशेषनिरूपणम्‌ (४३ 


त्रयाणां साधर्म्यस्य तत्त्वज्ञानानुकू लतया प्रथमं शिष्याकाङ्कितत्वात सामान्या- 
दिपदार्थत्रयस्य उद्देशात्‌ प्रागेव त्रयाणां साधम्यमाह-- 
सदनित्यं द्रव्यवत्कायं कारणं सामान्यविशेषवदिति द्रव्यणुण- 
कमंणामविशेषः ॥ ८ ॥ 
विशेषे सत्यपि अयमत्रिशेपशब्दः साधम्येपरः सदिति । सदाकारप्रत्ययः 
व्यपदेशविपथस्वम्‌ त्रयाणामेच सत्तायोगिस्वात्‌ । अनित्यमिति । ध्वंसप्रति- 
योगिस्वं यद्यपि न परमाण्वादिसाधारणं तथापि ध्वंसप्रतियोगित्रृत्तिपदाथ- 


मिश्र कहते हैं कि )-उनमें से द्रव्यगुण तथा कर्मपदार्थ के समानधम के तत्वज्ञान 
के अनुकूल होने के कारण सामान्यादि पदार्थ के ज्ञान के प्रथम द्रव्य, गुण तथा कर्मे- 
पदार्थ के साधम्यं क्या हैँ? इस प्रकार दिष्यों को जिज्ञासा होने के कारण 
सामान्य, विशेष तथा समवाय ऐसे तीन पदार्थो के उद्देश के पूर्वे ही द्रव्यादि तीन 
पदार्थो का साधम्यं दिखाते हुए अष्टम सूत्र कणाद महुषि कहते हैं-- 

पद्पदाथ.-सत्‌=्सत्ताजातिमान, अनित्यं=अनित्य, द्रव्यवत्‌ समवायिकारण जिसका 
द्रब्य हो, कार्यळ्कार्य, कारणं-करारण, सामान्यविशेषवत्‌=अनुगत बुद्धि से सिद्ध सामान्य 
तथा व्यावृत्तिबुद्धि से सिद्ध विशेष का आधार, इति=इस प्रकार, द्रवागुण- 
कर्मणां = द्रव्य, गुण तथा कर्म तीन पदार्थो का, अविशेषः = समान घम हैं ॥ ७ ॥। 

भावाथ--द्रव्य, गण तथा कमं इन तीनों पदार्थों के सत्‌ इत्याकारक बुद्धि विषय 
होना, अनिस्यता, द्रव्यरूप समवायिकरण की आधारता, कायंता ( काय होना ), 
कारणता ( कारण होना ) तथा अनुगतबुद्ि से सिद्ध सामान्य, तथा व्यावृत्तिबुद्धि से 
विशेष की आधारता इतने समान धम हैं ॥ ७॥ 

उपस्का र--इस सूत्र में द्रव्यादित्रय में विशष होने पर भी यह अविशेष शब्द 
समान धमं का बोधक है । द्रव्यादि तीन पदार्थो ही में सक्तानामक परजाति का सम्बन्ध 
होने के कारण 'सत है!” इत्याकारक व्यवहार का विषय होना इन तीनों का समान- 
धमं है तथा इन तीनों का अनित्यता समान धमं है! ध्वंस का प्रतियोगी होना « 
रूप अनित्यता यद्यपि पुथिव्यादि परमाणुओं में नहीं है तथापि घ्वंस-प्रतियोगित्व शब्द 
को ध्वंस के प्रतियोगी पदार्थ में वर्तमान पदाथ के विभाग करनेवाले उपाधि 
(घमं) की भाधारता अर्थ करना चाहिये (जिससे ध्वंस के प्रतियोगी अनित्य घटादिकों 
में वर्तमान द्रव्यस्वरूप पदार्थविभाजक धर्म के परमाणुओं में भी रहने के कारण 
अनित्य का लक्षण संगत होने से अव्याप्तिदोष न होगा।) ( यहाँ पर घ्वंसप्रतियोगी ) । 
में वर्तमान जाति की भाधारतामात्र इतना ही च्वंसप्रतियोगित्व शब्द का अर्थ 
करने से भी परमाणु में दिया दोष निवृत्त हो सकता है, तो पदार्थंविभाजक उपा धि- 
मत्ता पर्यन्त का शंकरमिश्च ने अनुधावन क्यों किया, यह विचारणीय है । इस प्रकार 


४४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


विभाजकोपाधिमत्त्वं विवक्षितम्‌ । द्रव्यवदिति। द्रव्यं समवायिकारणतया5- 

स्यास्ताति द्र्व्यवत्‌ , एतदपि परमाण्वादौ नास्तोति द्रव्यसमबायिकारणक- 

वृत्तिपदाथविभ [जकोपाधिमत्त्वं विवक्षितम्‌ | काय्यसिति ! प्रागभावप्रति- 

यो गिवृत्तिपदाथबिभाजकोपाधिमत्तं विवक्षितव्‌ | कारणमिति । ज्ञानेतरकाय्य- 
नियतपूववत्तिजातीयबृत्तिपदार्थेविभाजकोपांधिमस्वम तेन स्वसाक्षात्कारे 

विषयतया कारणे गोत्वादौ नातिप्रसक्तिन वा पारिमाण्डल्यादाव जनकेऽः्या प्तिः । 

सामान्यविशेषवदिति | सामान्यं सद्विशेषोऽन्योन्यव्यावर्तेकतया द्रः्यस्वरुणस्व- 
अनित्यत्वसाधर्म्यं के अर्थ के वर्णन के पश्चात्‌ तीसरे द्रव्यवत्‌ इस साधम्यं का शंकरमिश्र 
भर्थं दिखाते हूँ 'जिसका . समवायिकरण द्रब्य ही उसे द्रव्यवत कहते है, किन्तू 
यह भी नित्य तथा कारणरहित परमाण आदिको में नहीं है इस कारण द्रव्यवत्‌ 
शब्द का द्रन्यरू्प समयाविकारणवालों में वर्तमान पदार्थविभाजक धर्म का आश्रय 
होना ऐसा जातिघटित अथं विवक्षित है! ऐसा अर्थ करने से पूवंप्रद्शित प्रकार 
से अव्याप्ति दोष हट जायगा, क्योंकि घउादिरूप कार्यं जो कपालादिरूप द्रव्य सम- 
वायिकारण से उत्पन्न हैं उनमें वर्तमान द्रव्यत्वजाति की आधारता परमाणू आदि 
में भी हैं । ) 

( चतुर्थ कार्यत्वरूप समानबमं का शंकरमिश्रअर्थ कहते हैं कि )-प्रागभाव 
के प्रतियोगि द्रव्यादिकों में वत्तमान पदार्थविभाजक द्रव्यादि जातिमत्त्व ऐसा कारयस्व 
शब्द का अर्थ यहां कहना इष्ट है, (क्योंकि केवल प्रागभाव को प्रतियोगिता नित्य होने के 
कारण परमाणु आदिको में नहीं हो सकती, अतःपदार्थीविभाजकअधमंवत्ता परमाणुकों में 

रहनेसे अव्याप्तिदोष न आवेगा, यह पूर्वोक्तरीत्या जान लेना चाहिए) । (पाचवे कार णत्व- 
रूप साधम्यं का अर्थं शंकरमिश्र इस प्रकार पदकृत्य सहित दिखाते हैं कि )-कारणता 
शब्द के ज्ञान से भिन्न कार्यो के नियम से पूव में वतमान पदार्थ में रहनेवाली जाति- 
"वाले में वर्तमान पदाथंविभाजक धमंवत्ता--ऐसा अर्थ हैं, ऐसा लक्षणार्थं करने से गोत्वादि 
जाति के प्रत्यक्ष ज्ञान में विषय होनेके कारण ज्ञानरूप कार्यके पूर्ववृत्ति गोत्वादि जाति 
° 'में लक्षण जाने से अतिव्याप्ति दोप नहीं होगा (क्योंकि वह कार्य ज्ञानभिन्न नहीं है अतः 
उक्त लक्षण से ज्ञानेतर पद दिया है तथा परमाणू परिमाण जो किसी का कारण नहीं 
है उसमें अव्याक्तिदोष भी नहीं होगा ( क्योंकि घटादि कार्य द्रव्य के रूपादि के नियम 
से पूर्ववति कपालादि रूप कारणों में वर्तमान गुणत्व जाति की आधारता परमाणु- 
परिमाण में भी है )। ( षष्ठ 'सामान्यविशेषवान्‌' इसे साधम्यं का अर्थं शंकरमिश्र स्वयं 
ऐसा करते हैं कि ) सामान्य अनुगतरूप होते हुए परस्पर में भेद-साधन करने के कारण 
द्रव्यत्व, गुणत्व, कमंत्वादि जातियां सामान्य विशेष हैं। (उनकी अधिकरणता द्रव्य 
गुण तथा कर्म में क्रम से होने से लक्षण संगत होता है) । (यहाँ पर पांचव कारणत्वरूप 
साधम्यं में अतिव्याप्तिदोष देने के आशय से पूर्वपक्षिमत से शंकरमिश्र शंका दिखाते हैं कि)- 


अ० १, आ० १] द्रव्यगुणकमंणामंत्रिशोषनिरूपग्प | ४५ 
कर्मेरवादि तद्व्वमित्यथः। नु “गां दद्यात” “गौः पदा न स्प्रष्ठया” इति 
श्रतेथमाधमंजनक्रत्वं ज्ञातेरपीति कारणत्वमतिठ्यापोति चेन्न अवच्छेदकता- 
मात्रेण जातेविनियोगात्‌ । उपळक्षणञ्चेतत्‌ स्वसमवायाथशव्दाभिधेयस्वसपि 
त्रयाणां साधम्य द्रष्टव्यम्‌ । यदि तु कार्यत्वानित्यत्वेकारणवतामेच “कारण 
त्वञचान्यत्र पारिमाण्डल्यादिभ्यः” इति प्रशस्तदेवाचाय्यव्यवस्थितं साधम्यं 





गां दद्यात्‌ ( गोदान करे ) 'गोः पदा न स्प्रष्टव्या-गौ को पेर से स्पर्श न करे इत्यादि 
शास्त्र से क्रमशः धमं तथा अघर्मकी कारणता सामान्यछ्प से गोमात्र के दान तथा पैर से 
स्पर्शं न करना अभिप्रेत होनेके कारण द्रव्यादि-त्रय का कारणता-साघरम्यं जाति पदार्थ में 
भी जाने से अतिव्याप्ति दोष हो जायग!-(इस शड्का का समाधान इस प्रकार करते हैं)- 
उक्त शास्त्र में केवळ विशेषण रूप से गोत्वजाति का प्रयोग किया गया है, अतः दोष न 
होगा । ( अर्थात्‌ न्यायमत में जाति तथा आक्रति विशिष्ट व्यक्ति ही पद का अर्थ होने 


के कारण उक्तरूप व्यक्ति ही के दान तथा स्पर्शं की योग्यता होने के कारण गोत्वरूप 
जाति का केवल विशेषणरूप से ही ज्ञान होता है ) । 


इस प्रकार सूत्रोक्त द्रव्य, गुण तथा कमें के साधम्यों का वर्णन कर उक्त साधर्म्य 
से भिन्न और भी साधर्म्यो का सूचक है यह दिखाते हुए आगे कहते हैं कि ( यह सूत्रस्थ 
साधम्यं उपलक्षण सूचक है, अत; द्रव्यादि-त्रय पदार्थ में समवेत शब्द से कहा जाना 
तथा उक्त त्रय पदार्थ में समवेत अर्थ को कहना यह भी दोनों साबम्यं हैं। ( कोई २ 
पुस्तक में 'स्वसमयार्थ शब्दाभिघेयध्वं' ऐसा भी पाठ है, जिसका वेशेषिकदशंन में संकेत 
किये अर्थशब्द से द्रव्य, गुण तथा कम ही का बोध होता है, यह साधर्म्यं द्रव्यादि-त्रय का 
है यह सरल अर्थ होता है ) (इस प्रकार स्वमत से अष्टम सूत्र की व्याख्या कर प्रशस्त- 
पादभाष्य के मतानुसार उक्त सूत्र के कुछ साध्यो का शंकरमिश्च विचार करते हुए आगे 
कहने हैं कि )-यदि कार्यत्व तथा अनित्यत्व कारणवान्‌ पदार्थो का ही साघम्ये है, यह 
"कारणता परमाणु परिमाण भादिको को छोड़कर अन्य पदार्थो में ही रहती है' ऐसा 
प्रशस्तदेव आचायं का निश्चित किया हुआ साधम्यं सुत्र में कहा जाय तो विशेष में पदार्थ- 
विभाजक उपाधिमत्तारूप विशोषण देने की सुत्रकार के मतानुसार आवश्यकता नहीं 
है । (अर्थात्‌ आकाशादिकों में 'अन्यत्र पारिमाण्डल्यादिभ्य!' इस उक्ति से ही अतिव्याप्ति- 
दोप का निवारण होने से जातिघटित पूर्वोक्त लक्षण करने की आवश्यकता नहीं, यही 
सूत्रकार को भी अभिमत है) | (सूत्र के कार्य तथा कारणपद की विशेष अर्थबोधक 
व्याख्या करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-द्रव्यादि पदार्थत्रय का गुणजनकत्व. 
तथा गुणजन्यत्व भी 'अन्यत्र नित्यद्रव्येभ्यः' इस भःष्योक्ति से साधम्यं है यह सिद्ध होता 
है । (यहां पर सुख-दुःख के साक्षात्कार से भिन्न अनुभव में न रहनेवाली गुण में वतमान 
जन्यता से निरूपित ( कही गई ) कारणता नियामक शरमं की आधारता गुणजनकती 


४६ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


सुच्यते तदा पदाथविभाजकोपाधिमत्तया न विशेष्य॑ सूत्रोक्तरीत्या | त्रयाणां 
गणजनकत्वं गणजन्यत्वव्चान्यत्र नित्यद्रव्येभ्य इति || ८ ॥ 
इदानों द्रव्यगुणयो रेव साधम्यमाह-- 
द्रव्यगुणयोः सजातीयारम्भकत्वं साधम्यंय्‌ ॥ & ॥ 


एतदेव सूत्रान्त रेण«स्पष्टयति-- 
द्रव्याणि द्रव्यान्तरमारभन्ते गुणाश्च गुणान्तरम्‌ ॥ १० ॥ 


eo SS mn, 








शब्द का अर्थ जानना चाहिए । जिसमें सुख-दुःख के साक्षात्कार से अभिन्न गुण की जन- 
कता न होने के कारण सुख-दुःख साक्षात्कार से भिन्न ऐसा विशेषण दिया है । अणु 

'परिमाण के ज्ञान में वर्तमान जन्यता से निरूपित कारणता का नियामकत्व होनेसे अति- 
-व्याप्रिदोष निवारण के लिए अनुभवावृत्ति पद दिया है सूत्रकार के मत से यह साधम्यं 
क्योंकि 'अन्यत्र नित्यद्रव्येभ्यः' ऐसी भाष्योक्ति को लेकर शंकरमिश्र ने यह अथ कहा 
“है। इसी प्रकार उपस्कार के गुणजन्यत्व का भी गुण में वतमान कारणता से निरूपित 
कार्यंतानियामकताश्रय धमं की अधिकरणता ऐसा अर्थं जानना चाहिये । (यदि 
कहो कि यह भाष्यकार को अभिप्रेत अथं है यह सूत्र से केसे बोधित होता है तो अन्यत्र 
'ऐसा कहने से अर्थात्‌ सदनित्यं इस सूत्र के एकदेश का 'नित्यसद्विशेषभिन्न' नित्य सतु- 
विशेष से भिन्न ऐसा अथं करने से नित्य द्रव्यों से भिन्नों का यह साधम्यं है यह अभि- 
प्राय है) ॥ ८ ॥ 

इस प्रकार अष्टम सूत्र की व्याख्या कर नवम सुत्र का उपस्कारकार अवतरण 
'देते हुए कहते हैं कि, साम्भ्रत द्रव्य तथा गुण दो ही पदार्थों का समान धमं सूत्रकार 
“कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--द्रव्यगुणयो:-द्र व्य तथा गुण पदार्थ का, सजातीयारम्भकत्वं = अपने 
-समान जाति के पदार्थ को उत्पन्न करना, समान धम है ॥ ९ ॥। 

भावाथ--द्वव्य समान जाति के द्रव्यो को, गुण अपने समान जाति के गुणों को 
-ही उत्पन्न करते हैं, अतः द्रव्य तथा गुणपदार्थ का समान जाति के कार्यं को उत्पन्न 
करना साधर्म्य है ॥ ९ ॥ 

नवम सुत्र को स्वयं दशम सुत्ररूप से कणाद मर्हाष ने व्याख्या की है, अतः स्पष्टा- 
*थंक्र होने से शंकरमिश्र दशम सूत्र का अवतरण देते हैं कि इसी नवम सुत्र को दूसरे 
“( दशम ) सुत्र से सूत्रकार स्पष्ट करते है-- 

पद्पदार्थ--द्रव्याणि = पृथिवी भादि द्रव्य, द्रव्यान्तर--दसरे द्रव्यो को, आर- 
भन्ते=उत्पन्न करते हैं, गुणाः च = और गुणपदार्थ, गुणान्तरं = दुसरे गुण को ( उत्पन्न 


"करते हुँ) ॥ १० ॥ 


अ० १, आ० १] द्रव्यगुणयोः साधम्यनिरूपणम्‌ ४७ 


अन्त्यावयविविभद्रव्याणि तथान्त्यावयविगणान्‌ द्वित्वद्विप्रथक्त्वपरत्वा- 
परत्वादोन्‌ गणांश्च विहाय सजातीयारम्भकत्वं॑ साधम्य द्रटढ्यमू । सजाताया- 
रम्भकवृत्तिपदा्थविभाजकोपाधिमत्त्वं वा विवक्षितं तेनाजनकद्रव्यव्यक्तो नाम- 
प्युपप्रह: ॥ १० ॥ 
ननु कमोणि कुतो न कमोन्तरमारभन्त इत्यत आह-- 
कर्म कमंसाध्यं न विद्यते ॥ ११ ॥ 


विद्रियं ज्ञानार्थो न तु सत्ताभिघायी । सज्ञातोयारव्धद्रत्यगुणयोरिव 





भावार्थे--पुथिवी आदि नौ द्रव्यो में से कुछ द्रव्य दूसरे द्रव्यों को जैसे कपाल, 
तन्तु आदि क्रम से घट-पट आदि द्रव्यो को, तथा गणख्पादि के दुसरे गुणों को ( जसे 
तन्तुओ के रक्त आदि रूप पट के रक्त आदि रूपों को उत्पन्न करते हैं ), अत: द्रव्य 
तथा गुण में नवम सूत्र में सूचित सजातीयारम्भकत्व साघम्यं सिद्ध होता है ।।१०॥ 

उपस्कार--अन्तिम घटादिरूप अत्रयवि द्रव्य, तथा आकाल्यादि व्यापक द्रव्य, 
तथा अन्त्यावयवि घटादि द्रव्यो के रूपादिगुण, एवं द्वित्वादिसंख्या, द्विपृयक्त्व, परत्व, 
अपरत्व इत्यादि गुणों को भी छोड़कर नवम सूत्र में कहा हुआ द्रव्य तथा गुणों का 
समान धर्म जानना अथवा समान जाति के उत्पादक में वर्तमान पदार्थविभाजक धर्म 
की क्षाधारता ऐसा सजातीयारंभकत्व का जातिघटित अर्थ करने से उपरोक्त अन्त्याव- 
यवि आदि द्रव्यो में जो सजातीयो को उत्पन्न नहीं करते उनका भी संग्रह हो जाता है 
( अर्थात्‌ उनमें सजातीयारंभकत्व न रहने से जो अव्याप्ति दोष होता था उनमें भी 
कपालादिसजाती यारंभक द्रव्पादिको में वर्तमान द्रव्यत्व के रहने से उक्त दोष निवृत्त 
डो जायगा, इसी प्रकार अन्तिम गुणों में भी जान लेना ॥ १० ॥ 

एकादश सुन्न का उपस्कार में अवतरण देते हैं कि--शंका है कि-क्रमंपदाथं दूसरे 
फर्मो को क्यों नहीं उत्पन्न करते | इस पर सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ-कमं = कमंपदाथं, कमंसाष्यं = कमं से उत्पन्न, न विद्यते = नहीं 
ज्ञात होता ॥ ११ ॥ 


भावाथ--द्रव्य तथा गुणपदाथं के समान एक क्रिया से दुसरी क्रिया उत्पन्न 
होती है इसमें प्रमाण नहीं है ॥ ११ ॥ 

उपस्कारकार भी इस सूत्र में 'विद्यते' इस पद में 'विद' यह घातुरूप प्रकृति 'विद 
ज्ञाने इस धातुपाठ से ज्ञान थर्थ में लेना नकि 'विदसत्तायाम्‌' इस घातुपाठ का 
सत्ता अर्थ का वाचक । अर्थात्‌ जिससे समानजातीय फे आरम्भ करनेवाले द्रव्य तथा 
गुण के समान कर्म से कर्म उत्पन्न होता है इसमें प्रमाण नहीं है । तात्पर्य यह है कि 
ज्ञानार्थकत्व पक्ष में ही शंकरमिश्र से कहे हुए प्रमाण नहीं हैं इस अर्थ से ही शिष्यो 


की हेतु की आकांक्षा निवृत्त होती है, अतः विदधातु का सत्तारूप अथं नहीं लेना यह 
सुत्र का अथं है । 


४५ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


कमसाध्ये कमणि प्रमाणं नास्तोत्यथः । इद्मत्राकृतम्‌ । कमं यदि कम जनयेत्‌ 

वोत्पत्त्यनन्तरमेव जनयेत्‌ शब्दवत्‌ । तथाच पूवकमणेव यावत्‌संयो गि- 
द्रव्येभ्यो विभागे जनिते द्वितीयं कम केन सह विभागं जनयेत्‌ विभागस्य 
संयोगपू्ेकरत्वात्‌ संयोगान्तरस्य च तत्राधिकरणेऽचुत्पन्नस्वात्‌ , विभागाजनने 
तु कमंलक्षणक्षतेः । न च क्षणान्तरे कर्मान्तरं जनयिष्यतीति वाच्यम समथस्य 
क्षेपायोगात्‌ अपेश्चणीयान्तराभावात्‌ , पूवसंयोगनाशक्षणेऽपि जनने विभाग- 
जनकत्वानुपपत्तिरेब, उत्तरसंयोगोत्पत्तिकालेऽपि जनने तथव। उत्तरसंयोगो- 
त्पत्त्यनन्तरकाळन्तु कमनाश एव । तथा च सुष्ठूक्तं 'कमसाध्यं न विद्यत’ 
इति ॥ ११ ॥ 

गणकम भ्यां द्रव्यस्य वेधम्येमाह-- 
न द्रव्यं काय कारणश्च वधति ॥ १२ ॥ 


यहां यह अभिप्राय है कि एक कम यदि दूसरे कर्म को उत्पन्न करेगा तो शब्द के 
समान अपनी उत्पत्ति के पश्चातु ही करेगा, और ऐसा होने से प्रथम क्रिया से ही 
जितने संयुक्त द्रव्य थे उनसे उसी क्रिया से विभाग उत्पन्न होने पर द्वितीय 
क्रिया किन संयुक्त द्रव्यो से दूसरे विभाग को उत्पन्न करेगी, क्योंकि 
विभाग संयोगपुवंक ही होता है, दसरा कोई संयोग उस आधार में उत्पन्न 
हुआ ही नहीं है, यदि द्वितीय क्रिया विभाग को उत्पन्न न करेतो ( संयोगविभाग 
योरनपेक्ष कारणं कमं--संयोग तथा विभाग के निरपेक्ष कारण को कर्म कहते हैं, यह 
कर्मलक्षण द्वितीय कमं में न रहने से ) अव्याप्ति दोष हो जायगा )। (दूसरे क्षण में 
प्रथम क्रिया दुसरी क्रिया को उत्पन्न करेगो' ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि यदि 
प्रथम क्रिया द्वितीय क्रिया को उत्पन्न करने में समर्थ है, तो वह (क्षेप) कालविलम्ब 
को सहन नहीं कर सकती । क्योंकि उसे दुसरे किसी की क्रियान्तर को उत्पन्न करने 
में अपेक्षा ( आवश्यकता ) नहीं है । पूर्वसंयोग के नाश के तृतीय क्षण में प्रथम क्रिया 
द्वितीय क्रिया को उत्पन्न करे तो भी पूर्वोक्त रीति से विभागजनकता नहीं हो सकती । 
यदि उत्तर संयोग के उत्पत्ति के चतुर्थ क्षण में प्रथम क्रियान्तर को उत्पन्न करे, तो भी वही 
विभांगजनकता न होना दोष आ ही जायगा । उत्तरसंयोग के उत्पत्ति के पश्चात्‌ पंचम 
क्षण में प्रथम क्रिया स्वयं नष्ट हो जाती ही है । तथा च--'कमं कमंसाघ्यं न विद्यते 
एक क्रिया से दुसरी क्रिया उत्पन्न होती है इसमें प्रमाण नहीं हैं--ऐसा सूत्र में ठीक 
ही कहा है ॥ ११ ॥ 
इस प्रकार ११ वं सूत्र की व्याख्या कर उपस्कार में द्वादश सूत्र का अवतरण 
ऐसा देते हैं कि--गुण तथा कमं इन दो पदार्थो से द्रव्य का विरुद्ध धमं सूत्रकार 


कहते हैं 
पदपदार्थ--न = नहीं, द्रव्यं = द्रव्यपदार्थं, कार्यं = कार्य को, कारणं च = भोर 


अ० १, आ० १] द्रत्यगुणकर्मणामविशेषनिरूपणप्र ४९ 


द्रव्यं न स्वकाय्य हन्ति न वा स्वकारणं हन्ति, काय्येकारणभावापन्नयो 
द्रव्ययोवध्यघातकभावो नास्तोत्यर्थ: । आश्रयनाशारम्भकसंयोगनाशाभ्यामेव 
द्रव्यनाशादिति भाव: । वधतीति सौत्रो निद्रा: ॥ १२॥ 
गणस्य काय्यकारणवध्यत्वमाह-- 


उभयथा गुणा' ॥ १३ ॥ 


काय्यवध्याः कारणवध्याम्चत्यथः । आद्यशव्दादीनां काय्येवध्यत्वं चरमस्य 
तु कारणवध्यत्वम्‌ , उपान्त्येन शाब्देन अन्त्यस्य नाशात्‌ ॥ १३ ॥ 





कारण को भी, वधति=नष्ट करता है। ( इस सूत्र में गणपाठ में उपलब्ध न होने के 
कारण “वघति' यह आपं प्रयोग है यह जानना चाहिये ) ॥ १२ ॥ 
भावाथे- शब्द ज्ञानादि गुणों के समान दो द्रव्यों का परस्पर में नाइयनाशकभाव 
नहीं है, अर्थात्‌ एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का नाशक तथा कोई द्रव्य दूसरे द्रव्य से नष्ट नहीं 
होता ॥ १२ ॥। 
उपस्कार--शब्दादि गुणों के समान कोई द्रव्य अपने कार्य द्रव्य को अथवा 
अपने कारण द्रव्य को नष्ट नहीं करता । यदि पूर्वपक्षी यहाँ पर ऐसी शंका करे--कि 
द्रव्य में कर्मपदारथं का वंधम्य नहीं हो सकता, क्योंकि कार्यविरोधि कम! इस अग्रिम: 
१४ सूत्र से कम में कार्य से नाश होने की, और इस सूत्र में कार्य के नाशक न होने की 
उक्ति है-—तो उसके उत्तर मे दांकर्रामश्र कहते हैं कि कायंता तथा कारणतावस्था 
प्राप्त दो द्रव्यों का परस्पर वध्यघातकभाव नहीं है यह अर्थ है। आश्रय का नाश तथा 
उत्पादक संयोग के नाश ही से द्रव्यनाश होता है यह भाव है। "वघति' यह सूत्रोक्त 
निर्देश है ( प्रकृतव्याकरणानुसार न होने से ॥ अर्थात्‌ कायं द्रव्य में नाश्यता, कारणद्रव्य- 
में नाशकत्व, तथा कारण द्रव्य में नाश्यता तथा कायं द्रव्य में नाशकता नहीं है ऐसे 
सूत्र क्रम के अनुसार अर्थ के क्रम से अथं करने पर द्रव्य में कार्य से नाश्यता के अभावः 
का भी लाभ होने से वधम्यं की उपपत्ति हो सकती है । इस पक्ष में सूत्र में द्रव्य पद 
द्वितीयान्त कर्म, कार्यं और कारण पद प्रथमान्त कतृ पद हैं यह भी जानना" 
चाहिये ॥ १२ ॥ 
त्रयोदश सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरदेव कहते हैं कि गुणपदाथ कायं तथाः 
कारण दोनों से नष्ट होते हैं, यह सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थं--उभयथा = कार्यं तथा कारण दोनों से, गुणाः = गुणपदार्थ ( नष्ट 
होते हें) ।। १३ ॥ 
भावःथ--किन्तु गुणपदार्थ कायंगुण तथा कारणगुण दोनों से नष्ट होते हैं ॥१३॥. 
डपस्कार--गुणपदार्थ कायं गुणों से नष्ट होते हैं तथा कारणशुणों से भी नष्ठ 


होते हैं । क्योंकि प्रथम आदि कारण शब्दों का द्वितीय आदि कायं शब्दों से नाश होता. 
he 
« ४ जे० 


५० वेशोषिकसूत्रोपस्कारः 
© ~ 
गुणानां काय्य कारणोभयविरोधिसमुक्स्वा कमणः काययेविरोधित्वमाह-- 


काय्यविरोधि कर्म ॥ १४.॥ 

क।य्यं बिरोधि यस्येति बहुत्नोहिः, स्वजन्योत्तगसंयोगनाञ्यस्वात्‌ कर्मणः | 
द्रव्याणां काययकारणाविरोघित्बं नियतमेव । गुणकर्मणोस्स्वनि यमः, आश्रयना- 
शासमवायिकारणनाशन्निमित्तताशविरोधियुणानां नाशकखस्य  वक्ष्य- 
माणत्वात्‌ | १४ ॥; 

शिष्याकाह्मनुरोधेन त्रयाणां साधम्येमभिधायेदानीं त्रयाणां लक्षणमार- 
भमाण आइ-- 
\/ क्रियागुणवत्‌ समवायिकारणमिति द्रव्यलक्षणम्‌ ॥ १४ ॥ 





है, और अन्तिम शब्द कारण शब्द से नष्ट होता हैं, क्योंकि उपान्त्य (अन्तिम के पुर्व) 
शब्द से अन्तिम शब्द का नाश होता है ( यही प्रक्रिया ज्ञान सुख आदि आत्मगुणो के 
नाश में जाननी चाहिये )॥ १३ ॥। 

( चतुर्दश सुत्र का अवतरण उपस्कार में ऐसा देते हैं कि ) त्रयोदश सूत्र में गुण 
पदार्थो में कायं तथा कारण गुणों से नाश होता हैं यह कहकर कमंपदारथं कार्य से 
( उत्तर संयोग से.) नष्ठ होता है यह सूत्रकार कहते हैँ-- 

पद्पदार्थ—कार्यविरोधि = कार्य: से नष्ट होता है, कमं = कर्म पदार्थ ॥१४॥ 

भावार्थ--कर्मपदार्थ अपने उत्तर संयोग रूप कार्य से नष्ट होता है ॥ १४ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में. “कायं विरोधि' इस विशेषण पद में कार्यं विरोधी 
"जिसका ऐसा. अन्य ( कम ) पदार्थे प्रधान वहुव्रीहिः समास' करना, क्योंकि क्रिया से 
चतुर्थ क्षण में उत्पन्न उत्तर संयोग क्रिया का नाश करता है। द्रव्यपवार्थों में कार्य 
तथा कारण. द्रव्यों से नाश न होना यह १२ सूत्र में उक्त साधम्यं नियमित है। गुण 
तथा कमंपदःयंः में; कार्य तथा कारण से नष्ट होने क। नियम नहीं. है, क्योंकि आश्रय 
रूपः समवायिकारण का नाश, संयोगादिः रूप असमवायिकारण का नाश तथा निमित्त 
कारण का नाश, तथा विरोधी गृण गुणों के नाशक होते हैं यह कहा जायगा ॥ १४ ॥। 
'शिष्यो की जिज्ञासा के अनुसार द्रव्य, गुण, तथा कमं इन तीनों पदार्थो के साधम्यं 
का वर्णन कर सूत्रकार संप्रति उक्त तीनों पदार्थो का क्रम से लक्षण कहने के लिये यह 
सुत्र कहते है--क्रियागुणवत्‌ समवायिकारणमिति द्रव्यलक्षणम्‌ ॥ १५ ॥ 
पद्पदार्थे--क्रियागुणवत्‌ = कमं और गुण का आश्रय होना, समवायिकारणं = 
समवायि कारण होना, इति = यह तीन, द्रव्यलक्षणम्‌ = द्रव्य पदार्थो का सामान्य 


लक्षण है ॥ १५ 
भावाथ-क्रिया. तथा गुण के आश्रय, और समवायिकारण को द्रव्य. कहते 


हैँ. ॥ १५॥ 


है 


अ० १, आ० १ ] द्रव्यलक्षणनिरूपणम्‌ ५१ 


क्रियाञ्च गुणाश्व विद्यन्तेऽस्मिन्निति क्रियागुणवत्‌ । अत्र लक्षणशब्दश्चिह 
वचनः, समानासमानजातीयऽ्यवच्छेद कव्यति रेक्रिलिङ्गविशेषवचनश्चळक्ष्यतेऽने 
नेतिव्युत्पत्तिघळात्‌ | क्रियया कमणा द्रव्यमिदमिति ळक्ष्यते गुणवत्त्वेन च समाना- 
समानजातीयेभ्यो व्यावृत्तं द्रव्यं ळक्ष्यते, तत्र समानजातीया भावत्वेन गुणाद- 
यः पञ्च, असमानजातोयस्त्यभाबः, तेन द्रव्य गुणाद्भ्यो भिन्न गणवत्त्वात्‌ 
यन्न गणादिभ्यो भिद्यते तन्न गुणवतू यथा गणादोति | गणत्त्वं यद्यप्याद्यक्षणेऽ- 
वयबिनि नास्ति तथापि गणास्यन्ताभावविरोधिमर्वं विवक्षितम्‌ गणप्राग 
सावप्रध्वंसयोरपि गणात्यन्ताभावविरोधित्वातत्‌। एवं समवायिकारणत्वमफिः 





उपस्कार क्रियाः और गुण भी जिसमें वतमान हो वह क्रिया तथा गुणवान्‌' होता 

है । इसमें द्रव्यलक्षणं इस पद में लक्षणशब्द चिह्न का बोघक है । (तथा चिह्न पद 

का लिङ्ग का बोधक होने से व्यतिरेकि हेतुक ही यहाँ पर इतर गुणादि पदार्थों से 

मेद साघक लिङ्क होगा इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं कि ) समानजातीय तथा 

असमानजातीय पदार्थों से भेद सिद्ध करने वाले व्यतिरेकि लिङ्ग विशेष का बोघक भी 

चिह्न शव्द है, क्योंकि 'अनेन' जिससे “लक्ष्यते! छक्षित पदार्थं ( लक्षण से जाना जाय) 

ऐमी व्युत्पत्ति के बल से चिह्न शब्द लिङ्गबोधक हो सकता है। क्रिया से-कमं से 
द्रव्यं ईति’ यह द्रव्य है 'इति' ऐसा 'लद््पते' लक्षण से जाना जाता है, 'गुणवत्त्वेन च' और 

गुणाधारता से भी भिन्न द्रव्य पदार्थ अनुमित होता है, क्योंकि उसमें द्रव्य के भावरूप 

से समानजातीय गुण आदि पाँच पदार्थ तथा असमानजातीय अभाव पदार्थ हैं उससे 

द्रव्यपदार्थ, गुणादिपदार्थो से भिन्न हैं, गुणाधार होने से, जो गुणादिकों से भिन्न नहीं 

होता वह गुणवान्‌ नहीं होता, जेसे गुणादि पदार्थ ( इस व्यतिरेकि अनुमान से द्रव्यः 
गुणादि पदार्थो से भिन्न है यह सिद्ध होता है ) । अर्थात्‌ 'व्याबृत्तिव्यवहारो वा लक्षण- 
स्य प्रयोजनम्‌' इस उक्ति से इतर.भेदरूप साध्य में उसकी अन्यत्र प्रसिद्धि न होने के 
कारण अन्वयव्याप्ति न होने से केवल व्यतिरेक व्याक्ति मात्र से उत्पन्न 

अनुमिति का कारण होने से यह प्रदर्शित व्यतिरेकिलिङ्गरूप लक्षण है यह सिद्ध 
होता है ॥। ( गुणवत्त्व शब्द के अर्थं का विचार करते हुए शांकरमिश्र कहते 
हैं कि) यहाँ पर गुणाघारता रूप द्रव्य का लक्षण प्रथम उत्पत्ति क्षण में यद्यपि घटादि 
द्रव्यों में न रहने से अव्याप्ति दोष आ सकता है, तथापि गुणों के अत्यन्ताभाव का 
विरोधी होना ऐसा गुणवत्त्व शब्द का अर्थ विवक्षित है, जिससे उत्पत्ति क्षण में घट 
में गुणप्रागभाव होने से गुणों के ध्वंस तथा प्रागभाव का प्राचीन मत में ही विरोध 
होने के कारण गृणास्यन्ताभाव विरोबित्व के रहने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा । 
( अर्थात्‌ गुणवत्त्व लक्षण का गृणवान्‌ में वत्तेमान पदार्थ विभाजक घमंवत्ता ऐसा अर्थ 
करना चाहिये, नहीं तो नव्यमत में गुण प्रागभाव तथा गुण ध्वंस का उसके झत्यन्ता- 


५२ वरोषिकसूत्रो पस्कारः 


षटपदाथभेदकमेव द्रब्यपदार्थस्य क्षणम्‌ । न च साध्याप्रसिद्धिग णादि- 
भेदस्य घटादावेव प्रत्यक्षसिद्धत्वात्‌ । नचात्र सिद्धसाधनं घटत्वावच्छेदेनेतर- 
भेदस्य सिद्धत्वेऽपि द्रव्यत्वाचच्छेदेन साध्यत्वात्‌ , पक्षताचच्छेदकभेदे न 
[सद्धसाधनं यथा नित्ये वाञ्ानसो इत्यत्र इति केचित्तन्न पक्षतावच्छेदका- 


भाव से विरोध होने में प्रमाण न होने से प्रथम क्षण में घटादि अवयवी द्रव्य में 
अव्याप्तिदोष फिर भी बना रहेगा । ( भागे तृतीय समवायिकारणत्व रूप लक्ष- 
णाथं के विषय में शं करमिश्र कहते हैं कि समवायिकारणत्व भी गुणादि षट्‌ पदार्थों 


से द्रव्यों में भद सिद्ध करने वाला ही द्रव्यपदाथ का लक्षण है । यहाँ इस उक्त अन- 
मान में इतर भदरूपसाध्य अप्रसिद्ध है यह पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि गुणादि 


पदार्थों का भेद घट आदि द्रव्यों में प्रत्यक्ष प्रमाण से ही सिद्ध है। तब तो 'घटादिकों 
में प्रत्यक्ष से सिद्ध ही गुणादि भेद को घटादि द्रव्यो में गुणादि भेद साधक हेतु: सिद्ध 
की सिद्धि करने के कारण सिद्ध साधन दोष भा जायगा' ऐसा भी पूर्वंपक्षी नहीं कह 
सकता क्योंकि घटत्वविशिष्ट घटादि विशेष द्रव्यों में गुणादि पदार्थो का भेद सिद्ध होने 


पर भी द्रव्यत्वविशिष्टसामान्य रूप से सम्पूणं द्रव्यों में इतर भेद साध्य ही है न कि 
सिद्ध, अतः पक्षतानियामक घमं का भेद होने पर सिद्धसाधन दोष नहीं होता, जिस 


प्रकार "वाङ्मनसी नित्ये' वागू इन्द्रिय तथा मन नित्य हैं, ऐसा यहाँ पर कुछ विद्वान्‌ 
कहते हैं। अर्थात जिस प्रकार मनमात्र में मनस्त्वधमं से नित्यता सिद्ध होने पर भी 
चाग तथा मन उभय में उभयत्वेन नित्यता सिद्ध नहीं है उसी प्रकार घटत्वादिविशिष्ठ 
घटादिकों में गुणादि भेद सिद्ध होने पर भी द्रव्यत्वरूप से संपूर्ण द्रव्यों में गुणादि भेद 
सिद्ध नहीं है, भतः सिद्ध साधन दोष न होगा । 
शंकरमिश्र कहते हैं कि यह मत ठीक नहीं है, क्योंकि पक्षतावच्छेदधर्मविदिष्ट 
किसी भी पक्ष में अर्थात्‌ 'सामानाधिकरण्येन' साध्यसिद्धि रहने पर भी पक्षता नहीं हो 
सकती ( अर्थात्‌ उक्त मतविशेष के उत्तर में अभाव साध्यक स्थळ में साध्यज्ञान 
का न रहना ही पक्ष की पक्षता होती है भ्रौर भाव तथा अभावसाधारण एकरूप- 
पक्षता माननेवाले सिद्धान्ती के मत में तो पक्षमात्र में अनुमिति होने में किसी एक 
पक्ष में साध्य की सिद्धि भी अनुमिति को प्रतिबन्धक होती है, प्रकृतमें द्रव्य, गुणादिकों 
से भिन्न है, यह अनुमिति भी द्रव्यत्वधमंविशिष्ट संपूर्ण द्रब्यों में अवच्छेदावच्छे- 
देन अनुमिति है, तो केसे सिद्धसाधन दोष होगा, अथवा उसके परिहार के लिए 
धर्मितावच्छेदक के भेद के दिखाने के लिये मतविशेष से ट्रव्यत्व तथा घटत्वरूप के 
प्रदशन का आयास किया जायगा । ऐसा 'पक्षतावच्छेदकावच्छिन्ने' इत्यादि शंकरमिश्र 
के उत्तर का भाव है। उक्त मतान्तर में व्यतिरेकि अनुमान में पक्षता का असम्भव 
होने के कारण-'व्यतिरेकिलिङ्गविशेषवचनः' इसमें व्यतिरेकि पद केवल व्यतिरेकि तथा 
अन्वयव्यतिरेकि दोनों का बोधक है, क्योंकि अन्य परामश भी हो सकता है। यह 
जानना चाहिये । 


अ० १, आ० १] गुणनिरूपणम्‌ ५३ 


बचिछन्ने कचिद्पि साध्यसिद्धो पक्षताक्षतेस्तथाप्यावज्यकत्वात्‌ । इतिशव्दश्व 
इत्यादिपरस्तेन सङ्कयावस्तपरिमाणजस्त्रपरथक्ख वस्वसंयो गवत्त्र विभागव- 
त्वान्यपि द्र्ग्रलक्षणत्वेन संग्रह्यन्ते ॥ १५॥ 
द्रव्यानन्वरं गणानामुद्देशात्‌ तल्लक्षणमाह 
द्रव्याश्रययणुणवान्‌ संयोगविभागेष॒कारणमनपेक्ष इति गुण- 
लच्तणस्‌ ॥ १६॥ 


द्रव्यमाश्रयितु शोळमस्येति द्रव्याश्रयो । एतञ्च द्रव्येऽपि गतमत आह-- 
अगुणवानिति । तथापि कमंण्यतिव्याप्तिरित्यय आह संयोगविभारो- 
ऽत्रकारणम्‌ । तथापि संयोगविभागधर्मोवमश्वरज्ञानादोनामसंग्रहः स्यादत 
उक्तमनपेक्ष इति । अत्रानपेक्ष्‌ इत्यनन्तरं गुण इति पूरणोयम्‌ , संयोगविभारो- 


( आणे १५ वें सुत्र की अवशिष्ट व्याख्या करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--सूत्र 
में इति शब्द का अर्थ है इत्यादि इक अथ से संख्याश्रपता।, परिमाणाघारता, पुथक्त्व- 
वत्ता, संयोग तथा विभाग की आधारतारूप भो द्रव्य सामान्य के लक्षणों का संग्रह 
होता है ॥ १५॥ 

द्रव्य के अनन्तर क्रमप्राप्त गुणों का उद्देश होने से गुणों का लक्षण सुत्र में ऐसा 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थ-८द्व्याश्रपी = द्रव्यों में आश्रित, गुण रहित, तथा संपोग और गुणों में 
दुसरे की अपेक्षा न करता छुआ जो कारण नहीं होता, इति = यह, गुगलक्षणम्‌ = 
गुणों का सामान्य लक्षण है ॥ १६ ॥ 

भावाथ--दव्य में आश्रित होनेवाले, गुण रहित, तथा संयोग और विभाग में 
कारण न हों और निरपेक्ष हों, अर्थात्‌ संयोग तथा विभागों में निरपेक्ष होते हुए जो 
कारण न हों उन्हें गुण कहते हैं, ऐसा गुणों का सामान्य लक्षण है॥ १६ ॥ | 

उपस्कार = द्रव्यों में आश्रित होना जिसका स्वभाव है उसे गुण कहत हैं । किन्तु 
यह लक्षण द्रव्पो, कर्म तथा जाति आदिको में भी द्रव्याधारता होने से अतिव्याप्ति 
दोष से ग्रस्त हो जायगा । जिसके वारण के लिए “भगुणवान्‌ ऐसा दूसरा लक्षण 
किया है । तथापि (द्रव्यादिकों में अगुणवत्ता न रहने के कारण उक्त दोष का निवारण 
होने पर भी ) कमंपदाथ में द्रव्याश्रितता तथा अगुणवत्ता होने से अतिव्याप्ति दोष 
होगा, अतः उसके वारण के लिये 'संयोगविभागेषु अकारणं' संयोग तथा विभागों में 
कारण न हो ऐसा कहा है। (कमं के संयोग तथा विभाग में कारण होने से दोष नहीं होगा) 
तथापि उक्त दोष का वारण होने पर भी संयोग, विभाग, घमं, अधमं, ईश्वर का ज्ञान 
इत्यादि गुणों में लक्षण के न जाने से अव्याप्ति दोष होगा अर्थात्‌ इनका संग्रह गुणों में 
न होगा, अतः 'अनपेक्ष' यह विशेषण दिया है ( अर्थात्‌ 'संयोग तथा विभाग गुणसंयोग 


होकार 
ति सगुण इत्यर्थः| संयोगविभागादीना संयोग, 
; सन्‌ कारणं यो न हि नित्य 200000 विक | 
ग | दु यिकारणत्वरहिते सामा- 
भागो प्रति सापेक्षत्वात्‌ [रणत्वासमवा | 
बि छिती न टी | संयोग विभागयो ८ व 
तद गुण Re 5 दीना द्वयोनिमित्त- 
६७७१ रक कारण- क्ल न मिलितयोः धर्मोधम'धरज्ञानाइ न 
5400 हे |, अधमं तथा ईश्वर का 
गि द्षों में कारण होते हँ ऐसा कहेंगे, और खि आ गुणलक्षण का 
हा तौ कार्यसामान्य में कारण होने से ६ 
ज्ञान एवं अग्रल ४. | 
दोष होगा | । श ऐसा पदपूर 
दा नयन “ हैं कि यहाँ पर “अनपेक्षः” इस पद के ्ागे शुगः पे Ld 
शंकरमिश्च कह फ में निरपेक्ष होता हुआ जो कारण 
हिये, जिससे संयोग तथा विभागा : गे उसे गु 
Ln ग तथा विभाग में कारण हाता है ण 


९४ 





यो ही संयो १ रर 
य र संयोगविभाग इत्यादि गुण संयोग तथा विभाग दो 
कहते हैं । यह i होते है । ( यहाँ पर केवल संयोग का प्रवेश किया जाय त्रो 


le के संयोग में संयोग के निरपेक्ष कारण हीने से, गा केवल 
विभाग का प्रवेश माता जाय तो कारण तथा अकारण के विभाग में विभाग के निर- 
पेक्ष कारण होने से अव्याप्ति दोष भा जायगा । अतः दोनों का प्रवेश किया है तथा च 
संयोग को विभाग में तथा विभाग को संयोग में भी निरपेक्ष कारणता न होने से 
झव्याप्ति दोष न होगा । इस पर यह नहीं शंका हो सकती कि-- तब तो संयोग विभाग 
में तथा विभाग संयोग में सामान्यरूप से कारण न होने से हौ उक्त अव्याप्ति दोष का 
वारण हो सकता है तो अनपेक्ष पद देने की क्या आवश्यकता है, जिससे वह व्यर्थ 
हो जायगा-क्योंकि धर्म, अधर्म इत्यादिक्रों को संयोगादि कार्यों की उत्पत्ति में नियम 
से संयोगादिको की अपेक्षा होने से उनमें अव्यांप्ति दोष के वारण के लिये अनपेक्ष 
पद सार्थक हो सकता है। इससे संयोग तथा विभाग कार्य में जो निरपेक्ष कारण हो 
उससे भिन्न होते हुए गुणवान्‌ से भिन्न होता हुआ द्रव्यों के आश्रित हों उन्हें गुण 
कहते हैं । यह गुणों का निष्कृष्ट लक्षण दिखलाया गया है । 

(सुत्र के इतिपद से सुचित दुसरा गुणों का लक्षण शंकरमिश्र इस प्रकार दिखाते हँ 
कि )--नित्य परमाणुओं में वर्तमान, नित्य अणुपरिमाण में वर्तेमान न तथा सत्ताजातिः 
व्याप्य गुणत्वरूप जाति का आश्रय होना भी गुणों का सामान्य लक्षण है। 
( परमाणुओं में वतमान द्रव्यत्वजाति को लेकर द्रव्यों में अतिव्याप्ति वारणार्थं 
Er ER दिया है । > यदि द्वितीय नित्यपद न दिया जाय तो इृथणुक में 
जिसके के १ कै द्रव्यों में वतमान होने से पुनः अतिव्याप्ति हो जायगी, 

| तीय नित्यपद दिया है। सत्ताजाति को लेकर द्रव्य तथा कमं में 


अ० १, आ० १] कर्मलक्षृणंनिरूपणम्‌ ` चः 


कारणत्वमात्रं न समवायिकारणत्वं नाप्यसमचायिकारंणत्वमिति तेषां संग्रहः । 

यह्वा संयोगंतिभागसंमवायित्वासमवायिकारण्वशन्येस्ं साभान्यसमानाधि- 

गणत्वव्यज्ञकम्‌ ॥ सामान्यव्वे सति कमौन्यत्वे च सत्यगुणबर््रमेव वा गुण- 

लक्षणम ॥ १६॥ 
गणानन्तरमुद्दिष्टस्य कर्मणो 'लक्षणमाह- 





एकद्रव्यमगुणं संयोगविमागेष्वनपेचकारणमिति कर्मलच्षणस्‌ ॥१७॥ 


उक्त दोष के निवारण के लिये 'संत्ताव्याप्य' यह विशेषण दिया है । अन्यतरत्वघमं को 
लेकर उक्त दोष के वारण के लिये जातिपद दिया है यह भी जान लेना । ( अथवा. 
शंकरमिश्र कहते हैं कि )--मिले हुए संयोग तथा विभाग के प्रति समवायिकारण 
तथा असंमवायिकारण न होनेवाले जातिमान्‌ पदार्थ में जो कारणता है वही गुणत्व- 
जाति की अभिव्यञ्जक है, संयोग तथा विभाग प्रत्येक ही भिन्त-भिन्न में संयोग तथा 
विभाग क्रम से कारण होते हैं न मिले हुए संयोग तथा विभाग में घमं अघम, तथा 
ईश्वर ज्ञानादि गुण, संयोग तथा विभाग में केवल निमित्त कारण होते हुँ, न समवायि-. 
कारण होते हैं, न असमवायिकारण इस कारण इनका भी संग्रह हो जाता है ( अर्थात्‌ 
अव्याप्ति दोष न होगा । ) (यहाँ पर द्रव्य में गुणत्व की आपत्ति के वारणार्थं समवायि- 
कारणतारहित तथा प्रागभाव में आपत्तिवारणार्थं सामान्यवान्‌ ऐसा विशेषण अथवा 
कल्प में दिया है । यदि कारणत्व पद न दिया जाय तो प्रमेयत्व घम को लेकर सभी 
पदार्थों में गुणत्व प्राप्त होगा । अतः कारणत्व पद दिया है । घर्मादि निमित्त कारणों केः ` 
संग्रहार्थं यह समवायि तथा असमवायिपद का लक्षण में देने का प्रयोजन दिखाया है ) । 
( किन्तु अणुर्पा (माण में कारणता न स्वीकृत होने से उसका संग्रह इस अथवा कल्प 
के लक्षण में भी न होगा इसलिये अन्य प्रकार से गुण का लक्षण उपस्कार में करते हैं. 
कि )--अथवा संयोग तथा विभाग में समवायि तथा असमवायिकारणता से शून्य होते 
हुए जो जाति के आधार हों उन्हें गुण कहते हैं, अर्थात्‌ उक्तरूप गुणत्व का व्यञ्जक है ॥ 

इससे भी और लघुलक्षण करते हैं कि जाति का आधार होते हुए तथा कम 
से भिन्न होते हुए जो गुणवान्‌ नहीं होते उन्हें गुण कहते हैं । ( इसमें जात्यादिकों 
में कर्म में तथा द्रव्यो में अतिव्याप्ति दोष के परिहार के लिये क्रम से दो विशेषण 
तथा विशेष्य दिया है यह जान लेना चाहिये ॥ १६ ॥। 

क्रमप्राप्त कर्मलक्षण की अवतरणिका देते हुए शंकरमिंश्र कहते हैं कि गुण पदार्थ 
के पश्चात्‌ उद्देश किये कमं पदार्थ का सुत्रकार इस प्रकार लक्षण कहते है— 

पदपदा्थ-एकद्रव्यं = एक ही द्रव्य में आश्रित; निर्गुण तथा संयोग ओर 
विभाग को उत्पन्न करने में निरपेक्ष कारण. इति=ईस प्रकार, कमेलक्षणम्‌ = 
कर्मपदाथं का लक्षण है ।। १७॥ 





"५६ वेशोषिकसूत्रो परकारः 
गणोऽस्मि न्नित्य- 
एकमेव द्रव्यम्‌. आश्रयो यस्य तदेकद्र्व्यभ्‌ न विय तरोत्पत्तिकमाव- 
कारणमि ये 
गणम्‌ , संयोगविभागेष्वन व यिकारणापेक्षाया पूर्वेसंयोगा भावापेक्षार्‍याच्व 
चं वा विवक्षितम्‌. पूर्वसंयोगध्वस- 


बडी ५. १ | 
भूतानपेक्षमत्यथ मळ 
'नाशिढत्वम्‌ । खोलते - अभावत्वेन तस्यायक्षणसम्बन्धा- 


स्थापि स्वोलत्वनन्तरातुसत्तिकतवात हो स्वोत्पक्त्यनन्तरानुत्सत्तिकत्वातू , > ण 
भावाथै--डव्य तथा गुणपदार्थो के पश्चात्‌ उद्दिष्ट कम hd sh 
में ही आश्रित एवं. गुणरहित तथा संयोग और विभागगु उर 
x एयकता न रक्से। १७ ॥ 
आधार हो वह एक द्रव्य कहाता है 
हैं तथा! संयोग और विभाग को उत्पन्न 
) उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पन्न 
(यहां पर ) अनेक द्र्व्यों 
विभाग में अतिव्याप्ति 
नेक द्रव्याश्रयभिन्नत्व 


एक 
करने में किंसी?अन्य की आव र 
उपस्कार--जिसका एक न्दा 
तथा गण जिसमें न हो उपे अगुण कहते हैं तः 
करने मे निरपेक्ष कारण हो, अर्थात्‌ अपनी ( क्रिया की 
होनेवाले भावपदार्थ की अपेक्षा न करे वह कमंपदार्थ है। 
को आश्रय करनेवाले कारण तथा अकारणके संयोग तया 
दोष होने के कारण 'एकद्रव्य ऐसा विशेषण दिया है जिसका अ 
अर्थ है, संयोग तथा विभाग के अनेक द्रव्याश्रित होने से उक्त दोष न होगा । परमाणु 
के अनाश्रय होने के कारण उसमें अनेक द्रव्याश्रितभिन्नता है, अतः उसमें अतिव्याप्ति 
दोष के परिहार के लिये अगुणं विशेषण दिया है। परमाणु में रूपादि गुण होने से 
उक्त दोष न होगा । रूप इत्यादि एक एक गुण में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा 
' क्योंकि वे भी एक द्रव्य में आश्रित तथा गुण होने से निगुण भी हैं, अतः अन्तिम 
संयोग तथा विभाग में निरपेक्षकारणत्व विशेषण दिया है, ( अर्थात्‌ मिलित संयोग 
तथा विभाग में जो निरपेक्षक़ारण हो उसे कमं कहते हैं, यह कर्मपदा्थं का 
निष्कृष्ट ( साररूप ) लक्षण का अर्थ है। संयोग अथवा विभाग उन दोनों में निरपेक्ष 
कारण नहीं होते, अतः उक्त दोष न होगा । कुछ विद्वानों का यहां ऐसा मत है कि 
संयोग का निरपेक्षकारण, तथा विभाग का निरपेक्षकारण ' इस प्रकार प्रत्येक तीनों 
विशेषणों से युक्त दो लक्षण हैं दोनों में अन्तिम विशेषण न देने से रूपादि एक-एक गुणों 
में बतिव्याप्ति दोष आ जाथगा ) । ( सूत्र के अनपेक्षपद की स्वयं व्याख्या शंकरमिश्र 
ने जो उपरोक्त की है उसमें नित्यज्ञान. में अतिव्याप्ति दोष के परिहाराथै सविषयक 
से भिन्न ऐसा विशेषण भी देना चाहिये। ) 
कारण क्रियाश्रय द्रव्य की हज | उ वलिक कद ते ) समवायि- 
उत्पत्ति न होने के कारण वापस je ल्मा को उत्पत्ति के पश्चात्‌ 
करनेसे भी असिद्धि दोष न होगा व र 9 तै । प्न संयोग के नाश की अपेक्षा 
है गा क्योकि वह पूर्वसंयोग का नाश भावपदार्थ नहीं है) । 
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भावात्‌ । नित्यावृत्तिसत्तासाक्षाद्व्याप्यजातिमत्त्वं कमेत्वम्‌ , चळवीतिप्रत्यया- 
साधारणकारणतावच्छेदकजातिमः्त्व॑ वा, गुणान्यनिगुणमात्रवृत्तिजातिमत्त्व॑ 

` ( भावभूतपद न देने के कारण ऐसा भी लघु दुसरा लक्षण हो सकता है इस अभिप्राय 
से शंकरमिश्न आगे कहते हैं कि )--अथवा 'अपनी ( क्रिया की ) उत्पत्ति के पश्चातु 
उत्पन्न हुए की अपेक्षा न करना? यह 'संयोगविभागेष्वपेक्ष कारणं’ इसका अर्थ हो 
सकता है, क्योंकि पूर्व॑संयोग नाशवाली क्रिया की उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पत्ति नहीं 
होती है, कारण यह कि अभाव होने से उसमें आदिक्षण का सम्बन्ध नहीं हो सकता । 
( अर्थात्‌ ध्वंसरूप अभाव आदिक्ष णसम्बन्ध से रहित है, अभाव होने से, प्राग्‌ अभाव 
के समान इस प्रकार अनुमान से ध्वंसमें भी आदिक्षण का सम्बन्ध नहीं है यह सिद्ध हो 
सकता है । यहां पूर्वपक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता कि “तो ध्वंस उत्पन्न हुआ--ऐसा 
व्यवहार कैसे होता है' क्योंकि घटादि रूप प्रतियोगियों के सम्बन्ध से होने के कारण 

“उत्पन्न हुआ' यह व्यवहार गौण है । यहां पर 'वा' पद देने से शंकरमिश्र को यह लक्ष- 

णार्थपक्ष अभिमत नहीं है यह सुचित होता है, क्योंकि घटादि द्रव्यों मे आदिक्षण के 

सम्बन्धके-समान उनके नाश में भी आदिक्षणसम्बन्ध प्रत्यक्ष सिद्ध होने से उक्त अनुमान 
में दिया हुआ अभावत्व हेतु व्यभिचारी होने से आदिक्षणसम्बन्ध के अभाव का 
साधक नहीं हो सकता । तथा यदि प्रतियोगि सम्वन्ध की उत्पत्ति मानी जाय तो 
सम्बन्ध भी अतिरिक्त पदार्थ मानना पड़ेगा यह विषय यहाँ पर विचार योग्य है । ) 
( कमंपदार्थ का शंकरमिश्र दूसरा लक्षण दिखाते हैं कि )--नित्यपदार्थों में न रहने 
वाली तथा सत्ताजाति की साक्षात्‌ व्याप्य ( अपर ) जाति का जअश्श्रय होना ही कर्मों 
का लक्षण है । ( यहां ,पर द्र व्यपदार्थ में भी सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्य द्रव्यत्वजाति 
के रहने से, तथा घटत्व भादि जाति को लेकर घटादि द्रव्यो में लक्षण जाने से 
अतिव्याप्ति दोष आ जायगा, अत: उसके वारणार्थ क्रम से नित्यवृत्ति तथा 
सत्ता साक्षात्‌ व्याप्य यह दोनों जाति में विशेषण दिये हैं, द्रव्यत्वजाति के परमाणु 
आदि द्वव्यों में रहने से तथा घटत्वजाति के सत्तासाक्षात्‌ व्याप्य न होने से उक्त दोष 
निवृत्त हो जाता है । यह जान लेना चाहिये )। ( कर्मत्वजाति प्रत्यक्ष सिद्ध है इस 
आशय से शंकरमिश्र दूसरा भी कर्म का लक्षण दिखाते हैं कि )--“वलति चलता है 
इत्याकारक लोकसिद्ध ज्ञान के विशेष कारणता की नियामक जाति का भ्राधार 
होना भी कमं का लक्षण है। 'तथा अगुण' इस सूत्र से पद के अनुसार गुणभिन्‍न 
तथा निगु'णमात्र में वतेमान जाति के अघार को कर्म कहते हैं। इस लक्षण में गुण 
में अतिव्याप्ति वारणार्थ गुणान्य तथा द्रव्य में अतिव्याप्ति वारणार्थ निर्गुण पद 
दिया है, तथा उन दोनों मे उक्तं दोष के निरासार्थ मात्र पद दिया है जिसका उससे 


भिन्न में न रहना ऐसा अर्थ है यह जानना । ( सूत्र में दिये हुए संयोगविभाग इत्यादि 








५८ वशेषिकसूत्रो परकारः 


स्वोत्पक्त्यव्यवहितोत्तरक्षणवृत्तिविभागकारणतावच्छेदकजातिमत्त्व वा |. 
स चायं चळतीतिप्रत्ययसाक्षिकः पदार्थो नाविरळदेशोत्पादनादिनोपपाद्यः, 
क्षणभङ्गस्याग्रे निराकरिष्यमाणर्बात्‌। ळक्षणस्य इतरभेदसाधकताप्रकारः 
पूर्वाक्त एव । १७॥ 

इदानीं कारणमुखेन त्रयाणामेव साधम्यप्रकरणमुपक्रमते-- 


्रव्यगुणकमंणां द्रव्यं कारणं सामान्यम्‌ ॥ १८ ॥ 





विशेषण के अनुसार शंकरमिश्र कमं का लक्षणान्तर ऐसा करते हैं कि)--अपनी (क्रिया) 
उत्पत्ति के व्यवधघानरहित उत्तरक्षण में वतमान विभाग की कारणता की नियामक- 
जाति का आधार होना भी कर्म का लक्षण हो सकता है। ( इस लक्षण में उत्पत्ति- 
पद न दिया जाय तो विभाग के प्रागभाव में अतिव्याप्ति ' दोष होगा, क्योंकि उसके 
अव्यवहित उत्तरक्षण में उत्पन्न होने वाले विभाग में वह कारण है, प्रागभाव को 
अनादिता के कारण उत्पत्ति न होने से दोष न होगा । (उक्त कमंलक्षणों से सिद्ध 
कर्मपदाथ के विषय में क्षणभंगवादि वोद्धों के आशय से शंका कर उसका समाधान 
करते हुए शंकरमिश्च आगे कहते हैं, कि)--वह यह कमंपदार्थ जिसमें 'चलति' चलता 
है इत्यादि प्रतीति ही साक्षि ( प्रमाण है, बौद्धमत से अविरल देशोत्पादन ( निरन्तर 
देश में उत्पत्ति ) इत्यादिकों से उपपादन सिद्ध करने योग्य नहीं है, क्योंकि हम 
क्षण क्षण में पदाथो का नाश होता है इसका आगे खण्डन करेगे। ( अर्थात्‌ क्षण- 
विनाशो चलनकम के आधार पढार्थ की समानजाति के ज्ञान से ही सिद्धि हो 
सकने के कारण उसके कारणता की नियामक कर्मत्व जाति मानने की क्या आवश्यकता 
है यह यहां पर बौद्धों की शंका का आशय है । जिसका आगे विस्तार से खण्डन 
किया जायगा ) । ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उक्त कमं के लक्षण. से कर्म- 
पदार्थं में द्रव्यादि पदार्थ से भेदसिद्धि करने का प्रकार वही पूर्वोक्त है जो द्रव्य; 
गुणादि लक्षणों में कहा गया है ।। १७ ॥। 
अट्टारहवे सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि साम्प्रत कारण 
द्वारा द्रव्य, गुण, तथा कर्म इन तीन पदार्थो का ही साधम्यं (समानधम) निरूपण का 
प्रकरण प्रारम्भ किया जाता है-- 
पद्पदाथ-द्रव्यगुणकमंणां = द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थ का, द्रव्यं = द्रव्य, 
कारणंन्समवायिकारण होता है, सामान्यम्‌=्समान ( एक )॥ १८ ॥ 
भावार्थ--नौ द्रव्य, चतुविशति गुण तथा उत्क्षेपणादि पांच कमंपदार्थो में द्रव्य ही 
एक समवायिकारण होते हें, अतः द्रव्य समवायित्व द्रव्य, गुण तथा कर्म का समानः 


धर्म है।। १५ ॥। 
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समानमेव सामान्यम्‌ एकमित्यथंः) अनयोः समाना सातेत्तिवत्त। एकः 
स्मिन्नेव द्रव्ये समवायिकारणे द्रव्यगुणकमाणि चत्तेन्ते इत्यथः । द्रव्यसम- 
वायिकारणकवृत्तिजातिमत्त्व त्रयार्णां साघम्य॑म्‌ ॥ १८॥। 
रुणासमचायिकारणकत्व त्रयाणां साधम्यमाह- 


तथा गुणः ॥ १६ ॥ ड 


गुणासमचायिकारणकवृत्तिजातिमस्वं त्रितयसाधम्येम्‌ । द्रव्याणां संयोगो- 
ऽसमवायिकारणम्‌ः, काय्येशुणानां रूपरसगन्धस्पशेसङ्गयापरिमाणएथकत्वा- 
दीनां सजातीयकारणशुणासमवायिकारणकत्वम्‌ , बुद्धयादीनामात्मगुणाना 
SSS 


उपस्कार- (सुत्र की व्याख्या करते हुए सूत्र के सामान्य शब्दका अर्थं कहते हैं कि) 
समान ही का नाम है सामान्य अर्थात्‌ एक, जिस प्रकार इन दोनों की माता समान 
( एक ) है वह व्यवहार होता है, उसी प्रकार एक ही द्रव्य में जो समवायिकारण 
है, द्र्य, गृण तथा कमंपदाथं रहते हैँ यह अथं सूत्र का है। द्रव्यरूप समवामिकारण 
वाले द्रव्य, गृण तथा कमंपदार्थो में क्रम से वतमान द्रव्यत्व, गुणस्व, तया क्मेत्व 
जाति की आधारा द्रव्य, गण तथा कमं में रहती है यह द्रव्य, गुण तथा कमेपदार्था 
का साधम्यं है ॥ १८ ॥ 

( इस प्रकार बट्ठारहवें सूत्र की व्याख्या कर उन्नीसर्वे सूत्र की व्याख्या करने के 
लिये उसका अवतरण देते हैं कि--गुणासमवायिकारणवत्ता अर्थात्‌ गुणपदार्थ जिनमें 
असमवायिकारण होते हैं, यह भी द्रव्य, गुण तथा कर्म इन तीन पदार्थों का साधम्यं है 
यह सूत्रकार कहते हैं-- न 

पद्पदाथं-तथा=उसी प्रकार, गुणा:ऱचतुविशति रूपादि गुण- द्रव्य, गुण तथा 
कमं में असमवायिकारण होते हें ॥ १९ ॥ पक 

भावार्थ--द्रव्य, गुण तथा कर्मों के द्रव्य में समवायिकारणत्व के समान गुणासम- 
वायिकारणकत्व भी साधम्यं है ॥ १९ ॥ 

उपस्कार--गुण जिनमें असमवायिकारण होते हैं ऐसे द्रव्य, गुण तथा कर्मपदाथों में 
वर्तमान द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमंत्वजाति की आधघारता द्रव्य, गुण तथा कमें में रहती 
हे, अतः गुणासभवायिकत्व भी द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थो का साधम्यं है । जिसमें 
द्रव्यपदार्थो का संयोग गुण असमवायिकारण होता है । रूप, रस, गन्ध, स्पशं, संख्या, 
परिमाण तथा पृथक्त्व इत्यादि कार्य के गुणों में समानजाति के रूपादि कारणों 
के गुण असमवांयिका रण होते हैं (जैसे पटरूप में तन्तुरूप इत्यादि)! ज्ञान, सुख इत्यादि 
झात्माओों के विश्ञेष गुणों में मन तथा आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता दे ४ 
पुथिवी के परमाणुओं के पाकज रक्तादिरूपगुणो में अग्निसंयोग असमवायिकारण होता 
है। कमंपदार्थों में श्रह्मादिकों का नोदन तथा अभिधात नामक संयोग, गुरुत्व 





६० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सनःसंयोगासमवायिकारणकत्वम्‌ । पार्थिवपरमाणुगुणाना भग्निसंयोगासम- 
वायिक्रारणकत्वम्‌ । कमणान्तु वहयादिनोदनाभिघातगुरुत्वद्रवत्वसंस्कारादष्ट- 
वदात्म संयो गप्रयत्नवदात्ससंयोगाद्यसमवायिकारणकत्वं यथायथं स्त्रयमूहनो- 
यम्‌ । कचिदेकश्यापि ग॒णस्य त्रयाणां द्रव्यगणक्रमणामारम्भकत्वम्‌ । तद्यथा 
वेगवत्तलपिण्डसंयोगस्तूळपिण्डान्तरे कमं करोति द्वितूलकब्व द्रव्यमारभते 
तत्परिमाणञ्च । क्वचिदेको गुणो द्रव्यगुणावारभते यथा तूछपिण्डसंयोग एव 
वेगानपेक्षप्रचयाख्यो द्वितूळक द्रव्यं तत्परिमाणञ्चारभते ॥ १९ ॥ 


वत्व, संस्कार, धर्माधमंख्प भदृष्टवाले आत्मा का संयोग तथा प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग इत्यादि भसमवायिकारण होते हैं यह यथोचित स्वयं जान लेना चाहिये 
(अर्थात्‌ आत्मा के प्रयत्न के बिना बाह्य पृथिवी आदि चार भूतद्रव्यो में नोदनादि 
संयोगो से कमं होता है, जिस प्रकार कीचड़ पर धीरे से रक्खी हुई पत्थर या ई'ट 
की गोली क्रम से कीचड़ के साथ नीचे जाती है, वह गुरुत्व के अधीन गोली का संयोग 
नोदन है, उसमें अधोगमनरूपा क्रिया गोली में होती है, उसमें नोदन संयोगरूप गुण 
भसमवायिकारण होता ६। इसी प्रकार वेग की अपेक्षा करनेवाले विभाग के 
जनक कर्म के कारण अभिघात नामक संयोग से पत्थर आदि कड़े पदार्थ पर गोली 
के गिरने से जो कमं होता है उक्षमें अभिघात असमवःयिकारण है । तथा गुरुत्व के 
प्रतिबन्धक हस्तसंयोगादिकों के न रहते मुसल के अधोगमनरूप कमं में गुरुत्व तथा 
जल के पृथ्वी पर से गढे में बह कर जाने में द्रवत्व तथा वाणादिकों की गति में वेग 
संस्कार असमवायिकारण होते हैं। एवं प्राणवायु के श्वासप्रश्वासादि कर्मो में इच्छा, 
द्वेष तथा प्रयत्नपुर्वक आत्मा का संयोग असमवायि कारण होता है। इसी प्रकार 
उपभोग से पूर्वंशरीर के उपभोग के सहचारी धर्माधमंरूप अद्ट का क्षय होकर 
दसरे आत्ममन:संयोग की सहायतावाले धर्माधमं से मृत शरीर से बाहर जाने की 
जो क्रिया होती है उसमें अदृष्टवांन्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता है 
यह यहां पर जान लेना चाहिये जिसका प्रशस्तपादभाष्य में विस्तार से वर्णन किया 
गया है। ) ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--किसी स्थल में एक भी गुण, द्रव्य 
गुण तथा कमं इन तीनों पदार्थो को उत्पन्न करता है, अर्थात्‌ तीनों का एक ही 
गुण असमवायिकारण होता है, जसे वेगवान्‌ तूल ( रुई) के पिण्ड ( गोले ) का संयोग 
दूसरे तुलपिण्ड में चलनक्रिया को करता है और इन दो तूलपिण्डोंवाले 
एक भवयवि ( एक गोलरूप ) द्रव्य, तथा उसके दुसरे महत परिमाण को* भी 
उत्पन्न करता है। किसी स्थल में एक गुण द्रव्य तथा गुण दो को उत्पन्न 
करता है । जसे तूळपिण्ड का संयोग ही जो वेग की अपेक्षा न करनेवाला प्रचय 
संयोग कहा जाता है, केवल द्वितूलकपिण्डरूप द्रव्य तथा उसके परिमाण का 
जनक होता है जहां चलनक्रिया नहीं होती ॥ १९ ॥ 
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क्वचिदेकस्य कर्मणोऽनेककारय्येकारित्वमाह-- 
[योगविभागवेगानां कसं समानम्‌ ॥ २० ॥ 
कारणमित्यनुषङ्गः । यत्र द्रव्ये कर्मात्पन्न॑ तेन समं यावद्द्रव्यं संयुक्त- 
मासीत्‌ तावत्‌सङ्घयाकान्‌ विभागान्‌ जनयित्वा तावतः संयोगानपि पुनरन्यत्र 
जनयति, वेगं पुनरेकमेव स्वाश्रये करोति वेगपदं स्थितिस्थापकमप्युप- 
ळक्षयति ।। २० ॥ 


नलु क्रियावता द्रव्येणारम्भकसंयोगो जनिते तेन च द्रव्यमारव्ध यत्तदपि 
कम जञन्यमेब कमणस्ततपूववत्तित्वादत आ 


न द्रव्याणां कमे ॥ २१ ॥ 


इस प्रकार उन्नीसव सूत्र की व्याख्या कर बीसवें सूत्र का अवतरण देते हैं कि-- 

कहीं पर एक कमे अनेक कार्यों को करता है यहां कमपदार्थ का साघम्यं है यह 
सुत्रकार कहते हैं--- 

पदपद्‌।थ--संयोगविभागवेगानां = संयोग तथा विभाग और वेगों का, कर्म=क्तिया, 
समान = एक ( कारण है ) ॥ २० ॥ 

भावाथं--कमंपदाथे संयोग, विभाग तथा वेगसंस्कार इन तीनों गुणों को उत्पन्न 
करता है अतः कर्मपदाथं का संयोग विभाग वेगजनकत्व साघम्यं है ॥ २० ॥ 

उपस्का र--सूत्र की व्याख्या करते हुए सुत्र में न दिये कारणपद की १८ वें सूत्र 
से अनुवृत्ति कर सूत्र को पूरणकरते हैं कि 'कारणं' ऐसी १८ वें सूत्र से अनुवृत्ति करनी 
चाहिये । जिस द्रव्य में उत्पन्न क्रिया उस द्रव्य में जितने द्रव्य पूवे में संयुक्त थे उतने 
विभागों को उत्पन्न कर उतने ही दूसरे में संयोगो को उत्पन्न करती है, किन्तु वेग 
को एक हो अपने आधारद्रव्य में उत्पन्न करती है । यहाँ वेगपद स्थितिस्थापक नामक 
संस्कार को भी सुचित करता है । यहाँ पर 'यत्र' इत्यादि व्याख्या में द्र्यादिकों के 
समान कमें भी अनेक कार्यो को करता है इस कथन से जातिघटित घर्मविशिष्ट नाना- 
कार्यता से निरूपण की हुई कारणता के आघार में वर्तमान जाति की आघारता तीनों 
का साधर्म्य है, एवं “वेगं' इत्यादि व्याख्या में दूसरे वेग के गुणजन्यत्व की सूचना से 
गुण तथा कमे का संयोगादिकों के असमवायिकारण में वर्तमान पदाथविभाजक कमंत्व 
रूप धम की आश्रयता समान घमं है यह भी सूचित होता है ॥ २० !। 

( एक्क़ीसवें सुत्र के अवतरण का अथ करते हुए पूर्ववादीमत से शङ्का दिखाते हैं 
कि)_क्रियावाले अवयव द्रव्य से भारंभकसंयोग उत्पन्न होकर उससे जो द्रव्य उत्पन्न 


हुआ वह भी क्रियाजन्य ही है, क्योंकि क्रिया उसके पुर्वकाल में वर्तमान है इस शंका के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं । 


पद्पदार्थ--न = नहीं होता, द्रव्याणां = द्रव्यों का, कमें = कमंपदार्थं कारण नहीं 
होता ॥ २१ ॥ 


६२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कम द्रव्याणां न कारणमित्यथः ॥ =? ॥ 
कुत एवमत आहू-- 
व्यतिरेकात्‌ ॥ २२ ॥ 


च्यतिरेकादिति | निवृत्तेरित्यथः । उत्तरसंयोगेन कमणि निवृत्त द्रव्यमुत्प 
दते इति न कमणो द्रव्यकारणत्वं विनञ्यदवस्थञच कम न द्रव्यकारणम्‌ | 
किळ्च कमे द्रव्यस्यातमवायिकारणं बा भवेन्निमित्तकारणं वा? न तावदाद्यः 
"ऽ्यस्यासमवायिकारणनाशनाइयत्वेन अवयवकमनाशादेव द्रव्यनाशापत्तः | न 
द्रेतीयः महापटनाशेऽवस्थितसंयोगेभ्य एव खण्डपटोत्पत्तो निष्क्रमणामेवावय- 


बानां द्रव्यारम्भदशनाद्रयभिचारात््‌ ॥ २२ ॥ 
बहनामेकस्यारम्भकत्वमुक्त्या इदानोमेकस्मिन्‌ काय्य बहूनामारम्भक- 
त्वमाह-- 


NNN 
भावाथे- प्रदर्शित पुर्वपक्षी की शंका का उत्तर यह है कि कर्मपदार्थ द्रव्यों का 


कारण नहीं होता ॥ २१ ॥ 
उपस्कार--कमं द्रव्यों का कारण नहीं होता ॥ २१ ॥। 
ऐसा क्यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार स्वयं कहते हैं--- 
पद्पदाथं--व्यतिरेकात्‌ = अभाव होने से ।। २२ ॥. 
भावार्थे -उत्तरसंयोगरूप कार्यकर कमं के निवृत्त हो जाने के कारण द्रव्य का 
कर्म कारण नहीं हो सकता ॥ २२ ॥ 
उपस्क्ार--त्यतिरेकात्‌ इस पद का अथं है निबृत्ति। उत्तरसंयोगरूप कार्य को 
उत्पन्न कर क्रिया के निवृत्त होने पर द्रव्य की उत्पत्ति होती है इस कारण क्रिया द्रव्य 
-की कारण नहीं हो सकती, विनाशावस्था में रहने वाली क्रिया द्रव्य की कारण नहीं 
होती । ( यदि 'नियामक न होने से संयोग के समान. क्रिया भी द्रव्य में कारण क्यों न 
मानो जाय' ऐसी आपत्ति पुवपक्षो करे तो शंकरमिश्र दूसरा दोष देते हैं कि)-पुवंपक्षी 
यह बतावे कि क्रिया द्रव्य की असमवायकारण होगी, या निमित्तकारण ? इनमें से 
प्रथमपक्ष नहीं हो सकता, क्योंकि असमवायिक्रारण के नाश से द्रव्य का नाश होने से 
अवयवों की क्रिया का नाश होने से ही द्रव्यनाश होने ळगेगा । द्वितीय (निमित्तकारण) 
'पक्ष भी नहीं हो सकता क्योंकि यहाँ वस्त्र के नष्ट होने पर जितने तन्तु संयोग बचे हैं 
उन्हीं से खण्ड वस्त्र की उत्पत्ति होने में क्रियारहित ही अवयवों से द्रव्य की उत्पत्ति 
"देखने में आती है भत! व्यभिचार हो जाता है॥ २२ ॥ 
समानजाति के एककायं के उत्पादक अनेक कारणों में वतमान पदार्थविभाजक 
घमंवत्ता द्रव्य तथा गुण दो ही का साधम्यं है न कि कमं का । इस प्रकार के अग्निम 
सुत्र के तात्पर्यं का विवरण करते हुए शंकरमिश्र २३ वें सूत्र का अवतरण देते हैं 





rit मजा तया त रक नियमक फा), 
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द्र्व्याणां द्रव्यं काय्यं सामान्यम्‌ ॥ २३ ॥ 
द्रव्ये च द्रव्याणि चेति द्रव्याणि तेषां द्रव्याणाम्‌ । तत्र द्वाभ्यां 
तन्तुभ्यां द्वितन्तुकः पटो वहुभिरपि तन्तुभिरेकः पट आरभ्यते नन्वेकतन्तु- 
कोऽपि पटो इृञ्यते यत्रेकेनेव तन्तुना तानप्रतितन्त्रो भवत इति चेन्न तत्रैकस्य 
संयो गा भावेनासमवायिकारणाभावात्‌ पटानुत्पत्तः । न चांशुकतन्तुसंयोगोऽ- 
ससवायिकारणम्‌ अवयवावयविनो रयुतसिद्धत्वेन संयोगाभावात्‌ आरभ्यारम्भक- 
भावार्‌भ्युपगसात्‌ , मृत्तोनां समानदेशताविरोधात्‌ । दृश्यते तावदेचमिति चेन्न 





'कि )--इस प्रकार अनेक कार्यो का एक कारण होता है यह वर्णन कर सप्रति एक 
कायं के अनेक कारण उत्पादक होते हैं इस आशय से सूत्रकार कहते हैं 

पदपदाथ-द्रव्याणां = अनेक द्रव्यों का, द्रव्यं = एक द्रव्य, कार्यं = कार्य होता 
-है, सामान्यम्‌ = यह साधारण ( साघम्यं ) है ॥ २३ ॥ 

भावार्थे--अनेक कार्यो के एक की उत्पादकता के समान एक द्रव्य कार्य में 
अनेक द्रव्य कारण होते हैं, जसे दो तन्तुओं से एक ढ्वितन्तूक पट तथा अनेक ततन्तुओं 
से भी एक पट उत्पन्न होता है ॥ २३ ॥ 

उपस्क्रार--दो तन्तुओं में एकभिन्ततारूप अनेकता होने के कारण शंकरमिश्र 
'द्रव्याणां' इस सूत्रलूप पद का विग्रह दिखाते हुए सूत्र की व्याख्या करते हैँ किदो 
द्रव्य और बहुत द्रव्य प्रथम द्रव्य शब्द से सूत्र में लेना । उसमें से दो तन्तु द्रव्यो से 
एक दो तन्तुवाला पट, तथा बहुत से तन्तुओं से एक पट उत्पन्न होता [पर 
पूर्वपक्षी शंका करता है कि “जहाँ पर एक ही तन्तु में: तानावाना होता है, वहाँ एक 
'तन्तु से भी एक पट की उत्पत्ति दीखती है ( अतः दो तथा अनेक तन्तुओं से ही पट 
की उत्पत्ति होती है यह सिद्धान्त असंगत है' इस शका का उत्तर यह है कि )--ऐसा 
नहीं हो सकता क्योंकि एक का' संयोग होना असंगत होने के कारण असमवायिकारण 
'के न रहने से पटरूप कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती। पूर्वपक्षी 'तन्तु के अवयव 
अंशुओं के तया अवयवि तन्तुओं के संयोग को उस पट में असमवायिकारण है' ऐसा नहीं 
कह सकता, क्योंकि अवयव तथा अवयवि के अयुत सिद्ध होने के कारण उनका' संयोग- 
'सम्बन्ध नहीं हो सकता:। ( अर्थात्‌ अयुतसिद्ध दो का अप्राप्तों की प्राप्तिरूप संयोग 
'होना असंभव है । ) तथा पट भोर एकतन्तु में उत्पाद्य उत्पादकभावःस्वीकृत भी नहीं 
है, एवं मृतं अनेक द्रव्यों की समानदेशता का विरोध भी है ( अर्थात्‌ अयुतसिद्धि 
रहित मुतंद्रव्य एकदेश में नहीं रहते, प्रकृत में अंश तथा तन्तुओं में समानदेशता 
होने से अयुतसिद्धि है । अतः पुवपक्षी के कथनानुसार अंश॒तन्तुसंयोग उक्त पट की 
उत्पत्ति में असमवायिकारण नहीं हो सकता ) यदि पुवंपक्षी कहे कि--'ऐसा ( एकतन्तु 
'में ही तानेबाने से पटोप्पत्ति होना दिखता है' तो यह नहीं हो सकता क्योंकि वहाँ 


६४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


तत्र वेमाद्यभधातेन महावयविनस्तन्तोनौशात्‌ खण्डावयविनानातन्तूरपत्तौ 
तेषामन्योन्यसंयोगात्‌ पटोत्पत्तेः, वस्तुगत्या तत्र नानाभूतेषु तन्तुषु एकत्वा- 
भिमानात्‌॥ २३ ॥ 
ननु यथा द्रव्याणां द्रव्यं काय्यं गुणानाञ्च गुणस्तथा कि कर्मणामपि कर्म 
काय्यमित्यत आह-- 
हे 
गुणवैधम्योन्न कमंणां कम ॥ २४ ॥ 
कार्य्यमिति शेषः | द्रव्यगुणयोः सजातीयारम्भकत्वं साधम्येमुक्तम्‌ । तत्र कमे 
कर्मसाध्यं न विद्यते इति सूत्रेण कमणां कमेजनकत्वं प्रतिषिद्धमेव तदिहानूद्यते 


इति भावः ॥ २४ ॥ 
पर वेमा ( बुनने के साधन ) से अभिघात नामक संयोग से महा अवयवि तन्तु के नाश 
से खण्ड अवयवि ) नाना तन्तुओं की उत्पत्ति होने पर उनके परस्पर संयोग से पट 
की उत्पत्ति होती है, वस्तुतः वहाँ नानारूप तन्तुओं में एकता का अभिमान ( भ्रमा- 
त्मक ज्ञान ) होता है॥ २३ ॥ 

इस सुत्र पर पूर्वपक्षी के संदेह को दिखाते हुए शंकरमिश्र अग्निम सुत्र का ऐसा 
अवतरण देते हैं कि पुवपक्षी यहाँ पर ऐसा संदेह करता है कि )--जिस प्रकार अनेक 
्रव्यों का एकद्रव्य तथा अनेकगुणों का एक गुण कार्ये होता है उसी प्रकार अनेक कर्मो 
का भी एक कमं कार्य होता है, इस संदेह पर सूत्र कार कहते हैं-- 

पद्पदा्थे--गुणवधर्म्यात्‌ =गुणों के विरुद्धधर्मो के होने के कारण, न नहीं 
होता, कमंणां = अनेक कर्मों का, कमं = दूसरा कमं (कार्य) ।। २४ ॥ 

भावार्थ--गुणो के विरुद्ध धमंवान्‌ होने से अनेक गुणों का एक गुण कार्य होने 
के समान अनेक कर्मों का एक कर्म कार्य नहीं होता है ॥ २४ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में का्यंपद की योजना करते हुए शंकरमिश्च सूत्र का आशय 
दिखाते हैं कि कर्म कायं है ऐसे शेष अवशिष्ट भाग की योजना करना | द्रव्य 
तथा गुणपदार्थो का समान जातीय को उत्पन्न करना समानधमं कह चुके हैं, उसमें 
कर्म कमं से उत्पन्न होता है, इसमें प्रमाण नहीं है इस अभिप्राय को कर्म कमंसाध्यं 
न विद्यते' इस सूत्र में कमंपदाथं कमंजनक होते हैं ऐसा निषेध कर चुके हैं उसी 
का इस सुत्र में कणाद ने अनुवाद किया है यह भाव है । ( अर्थात्‌ उक्त अथ के प्रयोजन 
वाले अर्थ को पुन:कथन को अनुवाद कहते हैं, अतः “कम कमंसाध्यं न विद्यते” इस 
सुत्र से सामान्यतः कमं में कमंसाध्यता का निषेध होने पर भी अनेक कमं से कमंसाध्य 
नहीं होते ऐसा निषेध न होने के कारण उसका ज्ञान होने के लिये इस सूत्र में अनुवाद 





किया गया है ।। २४॥। 


अ० १, आ० १] एकतन्तुकपटनिराकरणम्‌ | ६५ 


इदानीं व्यासज्यवृत्तीनां गुणानाम्‌ अनेकद्रव्यारभ्यत्तरं दशेयन्नाहइ-- 
~ छ का 9० ०१ ~ 
इत्वप्रसृतयः सख्याः एथक्त्वसयागावमागाश्च ॥ २५ ॥ 
अनेकद्र व्यारभ्या इति शोषः त्वादिससभिव्याहूत पुथकत्व- 
पदमपि द्विप्थकत्वादिपरम्‌ | एवश्च द्वित्वादिकाः पराधपथ्यन्ता; सद्ध्या दिए 
थकत्वादीनि च संयोगा विभागाश्च द्वाभ्यां बहुभिश्वव द्रव्यरारभ्यन्ते इत्यने- 
कवृत्तित्वममीषाम्‌ | तश्च समवाय्यन्योन्याभावसामानाधिकरण्यम्‌॥ २५ ॥| 


नन्बवयविद्रव्याणां गुणानाज्चोक्तानां यथा व्यासब्यवृत्तित्वं तथा कमणामपि 
कि न स्यादत आह-- 


( पचींसवें सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैँ कि )--साम्प्रत व्यासज्य 
( मिलकर ) वृत्ति ( रहनेवाले ) गुणों की अनेक द्रव्यो से उत्पत्ति होतो है । यह 
व्यासज्य वृत्तिगुणों का साधम्यं है यह सूत्रकार दिखाते हुए कहते हैं-- 

पद्पदाथ--ित्वप्रभृतय: = द्वित्र ( दो-तीन ) आदि संख्या, पुथक्त्व, संवोग 
तथा विभाग ( अनेक द्रव्यों से उत्पन्न होते हैं ) ॥| २५ ।। 

भावाथ--दो से परार्घपर्यंत संख्या, पुथक्त्व, संयोग तथा विभाग इतने गुण 
अनेक द्रव्यो से ही उत्पन्न होते हैं एक में नहीं ॥ २५ ॥। । 

उपस्कार--( सूत्र की न्यूनता पुत्ति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)-- 
सुत्रोक्त हित्वादि संख्या पृयक्त्व, संयोग तया विभाग नामक, गुण 'अनेकद्रव्यारभ्या 
इति शेष: अनेक द्रव्यों से उत्पन्न होते हैं ऐसा अवशिष्ट पद रख कर सूत्र की व्याख्या 
करनी चाहिये और इस सूत्र में द्वित्वादिपद के साथ उच्चारण किया पुथक्त्वपद भो 
द्विपृथकत्वादिकों का ही बोधक है, जिससे द्वित्व (दो ) से लेकर पराध॑ तक संख्या, 
द्विपृथकत्व त्रिपृथक्त्वादि रूप पृथकत्व, संयोग तथा विभाग इतने गुण दो तथा अनेक 
्रव्यों से उत्पन्न होते हैं अतः इन गुणों का अनेक वृत्तित्व ( एक भिन्न में वर्तेमानता ) 
साघम्यं है। ( अर्थात्‌ अनेक द्रव्यो से उत्पन्न एक कार्य में वतंमान पदार्थ विभाजक 
धर्माधारता द्रव्य तथा गुणों का साधम्यं है) उस अनेक वृत्तित्व शब्द का समवायि- 
पदार्थों के परस्पर भेद के आश्रय में बर्तमान होना अर्थ है । ( जसे दो घड़ों का 
परस्पर में भेद है । जिसमें द्वित्व संख्या रहती है) ॥ २५ ॥ 

पूवंपक्षिमत से आक्षेप दिखाते हुए अग्रिम सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हुँ कि- 
यहाँ पूवंपक्षी ऐसा आक्षेप करता है कि--'अवयविरूप द्रव्यों तथा द्वित्वादि गुणों को भी 
जिस प्रकार अनेक वृत्तित्व है, अर्थात्‌ यह जैसे अनेक ही में वर्तमान होते हैं, उसी 
प्रकार कमंपदार्थ भी अनेक वृत्ति क्‍यों नहीं होते--इसका उत्तर देते हुए सूत्रकार 
कमं में गुण द्रव्यों का वैधम्यं कहते हे-- 

५ वे० 





६६ वैशेषिकसूत्रो पस्क्रारः 


असमवायात्‌ सामान्यकाय कमं न विद्यते ॥ २६ ॥ 


असमवायादित्यत्र द्रव्ययोद्रव्येष्बिति योज्यम्‌, तथा च न द्रव्ययोरेक कमै 
समवेति न वा द्रव्येष्वेकं कम समवैति, तेन सामान्यस्य समुदायस्य कार्य 
कम न विद्यते | अत्रापि विदिज्ञोनार्थों सत्तावचनः | यदि कम व्यासज्यवृत्ति 
स्यात्‌ एकस्मिन्‌ द्रव्ये चलति दृयोद्रेव्ययोबहुषु च द्रव्येषु चलतीति प्रत्ययः 
स्यात्‌, न चेतत्‌ तस्मान्न कमे व्यासञ्यवृत्तीत्यर्थः | ननु शरीरतद्‌वयवानां कमं 
शरीरतदवयवैबहुभिरारभ्यत एवं कथमन्यथा शारीरे चलति करचरणादावपि 
चळतीति-प्रत्ययः एवमन्यात्राप्यबयविनोति चेन्न अवयविकर्मंसामग्न्या अवय- 
चकमंसाम्रोत्याप्तत्वात्‌ तथोपलब्धेः, न तु बेपरीत्यं, न ह्यवयवे चळति सवं 


पढ्पदार्थ--असमवायात्‌ = समवेत न होवे से, सामान्य कार्य, कर्म समुदाय का 
कार्य, कमं = एक कमं,'न विद्यते = नहीं जाना जाता ॥ २६ ॥ 
भावार्थ--भवयविद्रव्य तथा द्वित्वादि गुणों के अनेकबृत्तिता के समान, कर्म- ` 
यदार्थो में भी अनेक द्रव्यसमवेतता है इसमें प्रमाण नहीं है ॥ २६ ॥ 
उपस्कार ( सूत्र मे न्यूनतापूति करते हुए शंकरमिश्न कहते हैं कि )--सूत्र के 
'असमवायात्‌' इस पद के साथ '्रव्ययो१ द्रव्पेषु' दो द्रव्यों में तथा अनेक द्रव्यों में ऐसी 
योजना करनी चाहिये, तथा च ऐसा होने से, दो द्रव्यों में अथवा अनेक द्रव्यो में 
एकक्रिया समवेत नहीं होती, अतः समुदाय (समुहु-अनेक) का कर्मपदार्थ कार्थ नहीं 
है । इम सुत्र में भी *विद्यते' इस पद में विदि घातु का ज्ञानरूप अर्थ है नकि 
विदधातु सद्भाववाचक है । यदि कमंपदार्थ भी पूर्वोक्त द्रव्य तथा गुणों के समान अनेक 
बृत्ति हों तो एक द्रब्य के चलने पर दो द्रव्यों तथा थनेकद्रव्यों में चलते हैं यह प्रतीति 
होने लगेगी, ऐसी प्रतीति नहीं होती, भतः कर्मपंदार्थ अनेक वृत्ति नहीं है । यहाँ पर 
धुवंपक्षी ऐसी शंका करता है कि शरीर तथा उसके हस्तपाद इत्यादिकों की क्रिया शरीर 
तथा अवयव हस्तपाद इत्यादि अनेकों से उत्पन्न होती है, अन्यथा नहीं तो शरीर के 
चलने से हस्तपाद आदि अवयवों में भी चलनक्रिया का ज्ञान कसे होगा ? इसी प्रकार 
अन्य अवयवि स्थलों में भी ( अनेकवृत्ति क्रिया भी द्विस्वादि संख्या के समान हो 
सकती है! ) तो उसका उत्तर शंकरमिश्र ऐसा देते हैं. कि--ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह 
सकता, क्योंकि अवयवि में वर्तमान क्रिया की सामग्री झवयवो की क्रियाओं की सामग्री 
से व्याप्त होने के कारण ऐसी उपलब्धि (ज्ञान ) होता है, नकि इसके विपरीत, 
क्योंकि हस्तपादादि झवयवों के चलने से सवत्र शरीररूप अवयवी में चरूनप्रतीति 
नहों होती, अन्यथा ऐसा न हो तो कारण तथा अकारण के संयोग से कार्य तथा अकां 
का संयोग भी न होगा, क्योंकि कारण की क्रिया से ही कार्य का संयोग हो सकता है । 
( अर्थात्‌ अवयवो शरीरादिकों की क्रिया की सामग्री जहाँ होती. है वहाँ अवयवों 


अ० १, आ० १ ] कम कायबिचार: ६७ 


त्राववविनि चलतीति प्रत्ययः, अन्यथा कारणाकारणसंयोगात्‌ काय्योकाय- 
संयोगोऽपि न स्यात्‌ कारणक्रमेणव कार्यस्यापि संयोगो पपत्तेः ॥ २६ ॥ 

पुनबहनामेकं कार्यमाह 

संयोगानां द्रव्यम्‌ ॥ २७ ॥ 

वहूनां संयोगानां द्वव्यमेक काय्येमित्यथ: । निःस्पर्शानां द्रव्याणाम्‌ अन्त्या- 
वयविनां विजातोयद्रव्याणाव्य ये संयोगास्तान्‌ विद्दायेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ २७ ॥ 

इदानीं बहूनां गुणानामेक गुणकाय्येमाहू-- 

रूपाणां रूपम्‌ ॥ २८ ॥ 





( हस्तपादादि ) में क्रिया होने की सामग्री अवश्य होती है यह नियम है, नकि अव- 
यवों में क्रिया की जहाँ सामग्री होती है वहां अवयवी शरीरादिको में क्रिया होने की 
सामग्री होती है यह नियम है, इसी कारण शरीर के चलने से हस्तपादादिकों में चलन 
प्रतीत होता है । यदि ऐसा न माना जाय तो अवयवरूप कारण की क्रिया से ही 
निर्वाह होने से हस्त अवयवरूप कारण तथा अकारण पुस्तक के संयोग से शरीररूप 
कार्य तथा अकार्य पुस्तक का संयोग मानने की कोई आवश्यकता न होगी ) ॥ .२६ ॥ 

( सत्ताइसवें सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हुए कहते हैं कि )--पुन: अनेकों का 
एककार्य होता है यह सूत्रकार कहते हैँ 

पद्पदार्थे--संयोगानां = अनेक संयोगों का, द्रव्यं = द्रव्य (एक कार्य होता है ॥ 

भावाथे--अनेक द्रव्यो के एकद्रव्यरूप कार्य के समान अनेक संयोगरूप गुणों का 
भी एकद्रव्य कार्य होता है ॥ २७ ॥ 

उपस्कार--बहुत से संयोगो का द्रव्यपदार्थ एककायं होता है । स्पशंशूऱ्य द्रव्य, 
तथा अन्तिम अवयविलूप द्रव्य, तया विरुद्ध जाति के द्रव्यो के संयोगों को छोड़कर 
जो दूसरे संयोग हैं उनका यह साधम्यं जानना चाहिये । ( इस सुत्र में द्रव्यपद उप- 
लक्षण है क्योंकि नाना गुण से उत्पन्न एक कार्यं में वर्तमान जाति का' आधार होना 

ह्‌ द्रव्य गुण तथा कमं तीनों पदार्थों का साधम्यं हो सकता है । तथा संयोगानां इस 

सुत्रस्थ पद में बहुवचन विवक्षित नहीं है, क्योंकि स्पर्शादिरहित द्रव्यो के संयोग कारण 
नहीं होते, यही शंकरमिश्र ने 'निःस्पशेनां' इत्यादि व्याख्या में स्पष्ट किया हैं यह जान 
लेना चाहिये ॥ २७ ॥ 

( अट्ठाइसवें सुत्र का अवतरण शंकरमिश्र ऐसा देते हैं कि )--साम्प्रत भनेक गुणों 
का एक गुण कार्य होता है इस अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं कि-- 

पद्पदाथ--रूपाणां = अनेकरूपों का, रूपं = एकरूप गुण कार्य होता है ॥ 

भावाथे-- अनेक संयोग के एकद्रव्य कार्यं होने के समान अनेकृहूप गुणों का 
एकछूप गुणा कार्य होता है ॥ २८ ॥ 


दः बेशेषिकसूत्रो परकार: 


रूपमेकं काये सित्यन्वयः । रूपपद्‌सुभयमपि लाक्षणिकम्‌ , अजहत्स्वार्था 
चेयं लक्षणा | कारणेकाथसमवायप्रत्यासत्त्या जन्यजनकभावाश्रयत्वश् शक्य-- 
लक्ष्यसाधारणो धर्मस्तेन रूपरसगन्धस्पशस्नेहसांसिदिकद्रवस्व कत्वेकप्रथकत्वानि 
संगृह्यन्ते | एते हि कारणे वत्तेमानाः कार्येषु समानजातीयमंकमेच गुणमार- 
भन्ते। द्विधा ह्यसमवायिकारणानाङ्गतिः । केचित्‌ कारणेकाथप्रस्यासत्या 
जनयन्ति, कारणमिह समवायिकारणं तञ्च जन्यस्य रूपादिळक्षणस्य कायस्य 
तेन रूपादिळक्षणकार्यस्य यत्‌ समवायिकारणं घटादि तेन सह कपाछे वतमानं 
रूपं कारणेकार्थंसमवायेन घटरूपमारभते, एवं रसाद्यपि। काचित कायंकाथ- 
प्रत्यासत्त्याऽसमवायिकारणत्वम्‌ यथा कारणमपि शब्दो नभसि कायंमपि . 
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उपस्कार अनेकरूपों का एकरूप गुण कार्य होता है । ऐसा सूत्र में अन्वय करना । 
रूपपद षष्ठयन्त तथा प्रथमान्त दोनों ही लाक्षणिक हैं, और यह 'अजहत्स्वार्था' नामक 
अपने मुख्यार्थं का परित्याग न करनेवाली लक्षणा है । 'भर्थात्‌ अजहत्स्वार्थलक्षणा से 
रूपपद से 'कारणेकार्थं्रत्यासत्ति' कारण के साथ एक अथ में सन्निकृष्टसम्वन्ध से 
घटादिको में वर्तमान स्नेहादि गुणों का भी संग्रह होता है, एवं च कारण के गुण 
अनेक कार्यो में एक ही समानजाति के गुण उत्पन्न करते हैं यह तात्पयं है) । ( प्रदर्शित 
लक्षणा के संपादकधमं का वर्णन करते हैं कि )-समवायिकारण रूप एक द्रव्य में 
सम्बन्धरूप संनिकषं से कार्यकारणभाव का आधार होना यह शक्य ( मुख्यार्थे ) 
तथा लाक्षणिक अथं में वतमान साधारण घमं है, जिससे रूप (मुख्यार्थ) तथा रस, 
गन्ध, स्पश, स्नेह, सांसिद्धिकद्रवस्व, एकत्वसंस्या, एक पुथबत्व इतने गुणों का संग्रह 
होता है, क्योंकि यह सम्पूर्ण गुण कारण में वर्तमान होते हुए कार्यों में समानजाति के: 
एक ही गुण को उत्पन्न करते हैं । असमवायिकारण दो प्रकार के होते हें । कोई अपने 
समवायिकारणरूपं एक द्रव्य में संनिहित होकर ( कार्य को उत्पन्न करते हैं ) यहाँ पर 
कारण शब्द से समवायिकारण लेना और वह जन्यरूप कायं के लेना, इससे रूपादि- 
स्वरूप कार्य का जो समवायिकारण घटादि द्रव्य है उसके साथ समवायिकारण कपाल? 
में वर्तमान रूप कारणेकार्थं समवायसम्बन्ध से घट के रूप को उत्पन्न करता है । इसी: 
प्रकार रसादि कार्यं को भी । किसी-किसी स्थल में कार्य के साथ एक अथं में “निहित 
होना रूप कार्यकार्थप्रत्यासत्ति से असमवायिकारण होता है, जसे कारणरूप भी शब्दगुण 
आकाश में दुसरे शब्द को उत्पन्न करता है ( यहाँ कार्यलप द्वितीय शब्द आकाश में 
वर्तमान है और आकाश अर्थ में उत्पादक प्रथम शब्द भी हैं अतः कार्यकार्थंप्रत्यासत्ति 
है ) याकाश के समान पाथिवपरमाणुओं में अर्निसंयोग से रूपादि गुण भी कार्यकार्थ 
सम्बन्ध ही से उत्पन्न होते हँ । अर्थात्‌ कार्य परमाणुरूप तथा क्रग्निसंयोग दोनों एक 
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शब्दान्तरमारभते, नभस्येत्र रूपाद्यपि पाथिवपरमाणावग्तिसंयोगेन कार्य- 
काथसमवायप्रत्यासत्त्या जन्यते ॥ «८ ॥ 

एकस्य कमणोऽनेककायत्वमाह-— 

शुरुत्वप्रयस्नसंयोगनाएस्तेपशम्‌ ॥ २६ ॥ 

उत्धेपणमेकं कार्यम सोपामित्यथः | अत्र गुरुत्वस्य हस्तळोष्ठादिवत्तिनो 
निमित्तकारणस्बम्‌, प्रयत्नबदात्मसंयोगस्यासमचायिकारणस्तं हस्तनिष्ठोस्क्षे 
पणस्य, छोएनिष्टोदक्षेपणस्य तु हस्वनोदनमसमसमतायिक्रारणम्‌ । अत्राप्युसक्षे 
पणपद्सवक्षेपणादाबपि छा्षणिकम्‌॥ २९॥ 

ननु सूत्तगुणाना कायाणां कारणगुणपूब कत्वं स्वाश्रयगुगपूव कस्यो क्तम्‌ , 
द्रऽ्यकसंणोश्च न कम कारणमित्युक्त्‌ तथाच कमणः किमपि न काय्यमित्या- 
यातम्‌ , तथाचातोन्द्रियाणां सूयीदिगतोनाम्‌ अनुमानमपि दुलभ लिङ्गाभावात्‌ 
अतः संयोगाविभागवेगानां कसति सूत्रोक्तमेव स्मारयन्नाह- 





ही पाथिव परमाणुओं में वर्तमान होने से कार्यकार्थप्रंनिकर्ष से असमवाथिकारण 
इ ॥ २८ ॥। 
( उन्तीसवे सुत्र का शंकरमिश्न अवतरण देते हैं कि )--एकक्रिपा भनेककार्यो को 
उत्पन्न करती है इस आशाय से सूत्रकार कहते हैं--- 
पदपदाथ --गुरुत्वप्रयत्न संयोगानाँङगुरुःव, प्रयत्न तथा संयोग गुणों का, उत्क्षेपणं 
ऊध्वं फेंकना ( एककायं है ) ।! २९ ॥। 
भावार्थे--अनेक संयोगों के एकद्रव्यकार्य के समान रुत्व, प्रयत्न तथा संयोग 
इन तीनों गृणों का उत्क्षेपण कर्म एककार्य होता है ।। २९ ॥ 
उपस्कार--उत्क्षेपणक्रिया गुरुत्व, प्रयत्न तथा संयोग इन तीनों गुणों का एककायं 
होती है, यह सूत्र का अर्थे है। यहाँ पर हस्त तथा मृत्तिका के ढेले में वतमान गुरुत्व 
उत्क्षेपणक्रिया में निमित्त कारण है, प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग ( असमवायिकारण 
हाथ में होने वाली उत्क्षेपणक्रिया का ) है, मृत्तिका के ढेले में होनेवाली उत्क्षेपण 
क्रिया का तो इस्त का नोदन नामक संयोय असमवायिकारण है। इस सूत्र में भी 
उत्क्षेपणपद अपक्षेपणादि क्रिया का उपळक्षण (सूचक) होने से लाक्षणिक है ॥ २९॥। 
( ३०वें सुत्र का अवतरण शंकापूर्वक शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--पहाँ पुर्वपक्षी 
ऐसा आक्षेप करता है कि 'मुतंद्रव्यों के गुण जो कार्य होते हैं उनमें कारण गुणपुर्वेकता 
तथा अपने भाधार के गुणपूर्वकता होती है, यह पूवेग्रन्य में प्रतिपादित है, तथा 
द्रव्य और क्रिया में कर्म कारण नहीं होता यह भी कहा है, जिससे कमं का कोई भी 
'कार्य नहीं होता ऐसा प्राप्त होता है, एवं च ऐसा होने से अतीर्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होने 
वाली ) सूर्यादि ग्रहों के गति का अनुमान भी न हो सकेगा, क्योंकि कोई उसका साधक 
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संयोगविभागाश्र कमणाम्‌ ॥ ३० ॥ 
जन्या इति शोषः । व्यक्त्यभिप्रायेण बहुवचनं संस्कारो5प्युपल- 
क्षणीयः।। ३०॥ 
ननु द्रव्यकमंणी न कर्मकार्य इति पृर्वेमुक्तम्‌, संयोगविभागो तु संयोगः 
विभागकार्य्यावेव तथाचेदानों कर्मणः कारणत्वाभिधानं विरुद्धमित्यत आह्‌ 
कारणसामान्ये द्रव्यकमंशां कर्माकारणमुक्तम्‌ ॥ २१ ॥ 
कारणसासान्यपदेन तत्प्रकरणमुपलक्ष्यते तेन कारणसामान्याभिधानप्रकरणे 


हेठ नहीं है ( अर्थात्‌ कमंपदार्थ का कोई कार्यं न होने के कारण क्रियावत्त्वरूप हेतु 


से सुर्य के गति का अनुमान न हो सकेगा ।” इस आशंका के समाधानार्थं 'संयोगविभा- 
हुए सूत्र कार 


गानां कम इस सूत्र में कही हुई उक्ति को स्मरण कराते हुए 


कहते हैं-- 
पदपदाथ--संयोगविभ!गाः = संयोग तथा विभागगण, कमणां = कर्मपदार्थो के, 
(काय हैं ) ।। ३० ॥ 


भावाथे--गुरुत्वा दिकों के उत्क्षेपण कार्य के समान । संयोग तथा विभागगुण 
कमं पदार्थ के कार्य हैं ॥ ३० ।। 

उपस्कार--( सूत्र की न्यूनतापूति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--प्तंयोग 
तथा विभागगुण 'जन्या:! काय हैं ऐसा अवशिष्टपद देकर व्याख्या करना । इस सूत्र में 
'संयोगविभागो' न कह कर व्यक्तियों के आशयसे इस सूत्र में 'संयोग विभागाः कमणां" 
ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया है। तथा संयोग और विभाग से संस्कार भी उप- 
लक्षण रूप से अथवा चकार से ग्रहण करना चाहिये ।। ३० ॥। 

(पुर्वपक्षी की शंकापुर्वक अन्तिम सूत्र का अवतरण उपस्कार में ऐसा है कि ) पुव- 
ग्रंथ में द्रव्य तथा कमं क्रिया के काय नहीं होते ऐसा कहा गया है ( २१ सु» ) संयोगः 
तथा विभाग संयोग तथा विभाग के कार्य ही हैं. तो यहाँ कमं को संयोगविभाग का 
कारण कहना विरुद्ध है इस शंका का समाधान सुत्रकार ऐसा करत हैं--- 

पद्पदाथ--कारणसामाच्ये = कारणसामान्य के वर्ण में, द्रव्यकर्मणां = द्रव्य 
तथा कर्मो का, कमं = कर्मपदाथ, अकारणं = कारण नहीं होता, उक्तम्‌ = कहा 
ह ॥ ३१ ॥ 
भावाथ सामान्यरूप से कारण के कथनप्रकरण में द्रव्य तथा कर्म में कर्म 
कारण नहीं होता यह कहा “गया है कि सर्वथा कारण नहीं ही होता यह कहा 
है ॥ ३१ ।। 
उपस्कार ( सुत्र की व्याख्या में शंकरमिश् पूर्वपक्षी की शंका का उत्तर देते हैं 
कि ) सूत्र में कारणसामान्य इस पद से उसका प्रकरण सुचित होता है, इससे कारण- 


अ० १, आ० १] कमकाय विचार: ७१ 


द्रव्यकमणो प्रति कर्मणो5कारणत्वमुक्त न तु सर्वेथाप्यकारणमेव कर्मेति 
विवक्षितम्‌ । येन 'संयोगविभागाश्व कर्मणामिति’ सूत्रं व्याहन्येतेति 
भावः।। ३१ ॥ 


इति शाङ्करे वेशोषिकसूत्रो पस्कारे प्रथमाध्यायस्य 
प्रथमा हिकम्‌ । 





सामान्य के कथन प्रकरण में द्रव्य तथा कमं में क्मंपदार्थ कारण नहीं होता यह कहा 
हैन कि सर्वथा ( किसी प्रकार) वह कारण नहीं होता यह सूत्रकार का विव- 
क्षित है, जिससे 'संयोगविभागाशच कमंणाम्‌” इस सूत्र में उक्त कर्मो की कारणता कथन 
का विरोध आवेगा यह भाव है।॥ ३१ ॥। 


~ 


इस प्रकार प्रथमाव्याय प्रयमाह्विंक में वश पिकसूत्रों की 
उपस्कार व्याख्या समाप्त हुईं । 


प्रथमाध्याये डवितीयाहिकस्‌ 


त्रयाणां पदार्थानां कार्यकत्वघटितं 


न्वनेन प्रघट्टकेन द्रव्यादीनां त्रयाणा रि 
नन्वनेन प्रघट्टकेन द्र तञ्चादुपपन्नं कार्यकारणभावस्येवासिद्ध- 


कारणेकत्वघटितञ्च साधम्यंसुक्तम्‌ , 
रित्यत आह-- 
कारणाभावात्कार्याभावः ॥ १ ॥ 

दृश्यते दि सृच्चक्रसछिळङुळाळसूत्रादो समवहिते$पि दण्डाभावाद्‌ 
घटाभाषः, भूसलिछादौ समवहिते$पि वीजाभावादक्कुतभावः, स च दण्डघट्या- 
बॉजाइरयोबी कार्यकारणभावमन्तरेणाचुपपन्नः । अन्यथा वेसाद्यभावेडपि 
LN lt 

( प्रथम सूत्र का शंकापूवंक अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि )--इस पूर्वोक्त सन्दर्भ 
में द्रव्य गुण तथा कमं इन तीन पदार्थों के कार्य की एकता को लेकर तथा कारण 
की एकता को लेकर भी साधम्यं वर्णन किया गया है, किन्तु वह असंगत है क्योंकि 
कार्यकारणभाव ही असिद्ध है क्योंकि उसमें प्रमाण नहीं है। ऐसी शंका के समा- 
घान में सूत्रकार कहते हैं--( अर्थात्‌ “चिन्तां प्रकृतसिद्धघर्वामुपोद्घातं विदुर्वृधाः' 
प्रस्तुत विषय विचाररूप उपोद्घात सङ्गति से कार्य कारणभाव सिद्ध करते है 

पदपदार्थ--कारणाभावात्‌=कारण के अभाव से, कार्याकारणभावः = कार्य का 
अभाव होता है ॥ १॥ 

भावार्थ-तन्तु आदि कारणों के न रहने पर वस्त्र आदि कार्य नहीं होते, ऐसा 
प्रत्यक्ष सिद्ध होने से विना तन्तु के वस्त्र का न होना तन्तु वस्त्र के कारण हुँ तथा 
पट कार्यं है यह कार्यकारणमाव सिद्ध होता हे ॥ १॥ 

उपस्कार--मृत्तिका, चक्र, पानी, कुम्भार, सूत्र इत्यादिको के समीप होने पर 
भी चक्र चलाने का दण्ड न हो तो घट नहीं होता यह दिखाई पड़ता हे । पुथिवी, जल 
इत्यादि समीप होने पर भी बीज के न रहने पर अङ्कुर नहीं होता, यह दोनों दण्ड 
तथा घट के एवं बीज तथा अङ्कुर के कार्यकारणभाव के विना नहीं हो सकता, अन्यथा 
विना कार्यकारणभाव के पट वुनने के साधन वेमा के अभाव में भी घट का अभाव, 
तथा कंकड़ों के अभाव में भी अङ्कर का अभाव होतो है ऐसा कहा जायगा । ( अतः 
काप्रकारणभाव प्रत्यक्षासद्ध है, केवल प्रत्यक्ष से ही नहीं अनुमान से भी कार्यकारण- 
भाव सिद्ध होता है इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं )-किःच और घट पर आदि 
काये कदाचित्‌ होते हैं यह भी अनुभवसिद्ध है, वह कदाचित्‌ होना भी कारण कायं- 
भाव माने विना नहीं बन सकता, क्योंकि किसी काळ में न रह कर किसी काल में 





अ० १, आ० २ ] सांख्यसत्कायंवादनिराकरणम्‌ ७३ 
'घटाभावः शिढाशकढाद्य भावेष्प्यक्ररामाव: स्यात्‌ । किञ्च घटपटादोनां कादा- 
चित्कत्वमनुभूयते तदपि हेतुफळभावमन्तरेणातुपपन्नम्‌ , नहि किञ्चित्काळा- 
सत्त्वे सति किञ्चित्काळसर्वरूपं कादाचित्कत्वं भावानां कारणापेक्षामन्तरेण 
सम्भवति तदा हि स्यादेज न स्यादेव चा नतु कदाचित्‌ स्यात्‌ न हि भावो न 
भवत्येद नाप्यहेतो सेवति नाप्यकस्मादेव भवति, न वा निरुपाख्यादेव शशवि- 
घाणादेभवति, किन्तु दण्डवेमादेः सोपाख्यस्यावधेघटपटादों कार्य दशनात्‌ 
अवधिस्तु कारणमेव | एवं कायक्रारणभावाभावे प्रवृत्तिनिवृत्ती न स्याताम्‌ तथा 
च निरीहं जगञ्जायेत न दोष्टलाधनतःज्ञानमन्तरेण प्रवृत्तिरनिष्टसाधनताज्ञान- 
मन्तरेण निवृत्तिः ॥ १ ॥ 
ननु सदेवोत्पद्यते नासत्‌ “सदेव सौम्येद्मप्र आसीत्‌'' इत्या दिश्रुति- 
UT On य 0 न क य या 
वर्तमानतारूप कदाचित्कता पदार्थों में कारण की झावश्यकता के विना संगत नहीं 
हो सकती । ( यहाँ घटादि कार्य) सकारण हैं, कदाचित्‌ होने से जो कदाचित्‌ नहीं होता 
वह कारणबान्‌ नहीं होता, जैसे आत्मा ऐसा अनुमान करना चाहिये ) । क्योंकि यदि 
कारण की अपेक्षा न हो तो घटादि कार्य ही होगा, या नहीं ही होगा, न कि कदाचित्‌ 
होगा । (अर्थात्‌ कारण की अपेक्षा न होने से घटादि कार्यों की सत्ता तथा उनके 
अभाव में कालविशेष का नियम न होना अनुचित होने से कादाचित्कता न बनेगी ) । 
क्योंकि कार्य भावपदार्थ नहीं ही होता ऐसा नहीं है, न विना कारण के होता है, न 
अकस्मात्‌ होता है, अथवा. असिद्ध होने से निरुपाख्य शशविषाण आदिकों से होता है, 
किन्तु दण्ड, वेमा, इत्यादि प्रसिद्ध कारणख्प अवधि घटादि कायं के होने में देखी जाती 
है, कारण ही तो कायं की अवघि होती है अर्थात्‌ नियमित ( अवधि ) कारण वाले ही 
कार्यों के दिखाने से घटादि कार्य की उत्पत्ति तथा उनके कारणादिकों का निषेध नहीं 
हो सकता, इसी कारण उदयनाचाये ने कहा है । 
हेतुभूतिनिषेधो न स्वानुपास्यविधिनं च । स्वभाववर्णनानंवमवधेनियतत्वतः ॥ 
अर्थात्‌ कार्य के कारण तथा उत्पत्ति का निषेत्र नहीं हो सकता तथा. अलोक 
{ असिद्ध. कारण से भी कायं नहीं हो सकते, एवं स्वभाव से भी कार्थ नहीं हो सकते, 
क्योंकि संसार के संपूर्ण कार्यों में कारणरूप अवधि नियमित है )। ( इसी प्रकार कार्य- 
कारणभाव न मानने में दूसरा भी बाधक दिखाते हुए उपस्कार में कहते हैँ कि )— 
यदि कार्यकारण भाव न माना जाय तो प्राणीमात्रों की हितकर्मो में प्रबृत्ति तथा 
अहित कर्मों से निवृत्ति भी न हो सकने से प्राणिमात्र निरीह--( इच्छारहित) हो 
जायेंगे, क्योंकि यह मेरे हित का साधन है ऐसे ज्ञान के विना हितकर्मा में प्रवृत्ति 
तथा यह मेरे अहित का सांधन है ऐसे ज्ञान के विना अहितकर्भो से प्राणिमात्र की 
निवृत्त दोनों नहीं होती ॥ १॥ | 60 ५ 
( सांख्यमत.से शंका करते हुए द्वितीय सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--स | ही 


५४. वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


प्रामाण्यात्‌ अन्यथाऽसन्त्वाविशेषे तन्तुभ्य एव पटो न कपाछेभ्य इति नियमो 
न स्यादिति चेत्‌ परिणामवादिभिरपि स्वीकृतकारणकेरयं नियमोऽभ्युपगन्तव्य 
एव, अन्यथा घटाभिव्यक्तिः कपालेष्वेव न तन्तुष्विति कथं स्यात्‌ । किञ्च 
यद्ममिव्यक्तिरपि पूचेमासीदेब तदा तस्या अपि नित्यत्वे आविर्भावत्तिरो भावा वे- 
वोत्पादबिनाशाविति रिक्तं बचः। अथाविभादतिरोभावौ कारणापेक्षो, तदा 
घटपटादीनामपि कारणापेक्षेत्रासतामप्युस्पत्तिरित्यायातम्‌ । यत्तु कारणं प्रति 
नियमाङुपपत्तिरित्युक्तम्‌ , तत्र स्वमावनियभेनेवोत्तरम्‌ । स च स्वभावनियमोऽ- 
न्वयव्यतिरेकावगस्यो भवति, भवति हि दण्डमन्तरेण न'घटो दण्डे सति घट 
इति सवसाक्षिक्रोऽनुभवः। एवऽचानन्यथासिद्धनियतपूववर्तिज्ञातीयत्वं सह- 
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कार्य उत्पन्न होता है न कि पूर्व में असतु, क्योंकि “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' यह 
सम्पूर्ण रश्यमान जगत्‌ सृष्टि के पूवं सत्‌ ही था, इत्यादि श्रुति इस विषय में 
प्रमाण है, अन्यथा यदि उत्पत्ति के .पूर्व कायं असत्‌ हो तो असत्ता के समान 
होने के कारण तन्तुओं से ही पटकायं उत्पन्न होता है कपालों से नहीं होता यह नियम 
न हो सकेगा, इस प्रकार सांख्यमतावलम्बी छंका करे, तो परिणामवादी सांख्यमता- 
वलम्बियों को भी जिनने कार्य का कारण स्वीकार किया है यह पूर्वोक्त कार्यकारण- 
भाव का नियम मानना ही पड़ेगा, अन्यथा न मानने से घट की अभिव्यक्ति 
( प्रगटता ) कपालों में ही होती है तन्तुओ में नहीं होती यह नियम न बन सकेगा । 
( यदि जहाँ अभेदसम्बन्ध से कार्य सत्‌ होता है वहीं कार्य की अभिव्यक्ति होती है 
' ऐसा नियम होने से कपालों में ही घट की अभिव्यक्ति होगी ऐसा सांख्यवादी कहें 
तो उस पर शंकरमिश्र न्यायमत से कहते हैं कि)--वह सांख्यों को अभिमत घटादिकार्यो 
की अभिव्यक्ति यदि पूर्व में थी तो उसके भी नित्यसतु होने से आविर्भाव ( अभि- 
ब्यक्ति) तथा तिरोभाव ही उत्पाद तथा विनाश हैं यह कहना व्यर्थं हो जायगा । 
और यदि कार्य के आविर्भाव तथा तिरोभाव कारण की आपेक्षा करते हैं, तो 
घट-पट इत्यादि कार्यो को भी कारण की अपेक्षा है, अतः असत्‌ घटादि कार्यो की 
ही उत्पत्ति होती है यह सिद्ध होता है। ओर जो शंका में सांख्यवादी ने असत्ता 
समान होने से तन्तुओ से ही पट उत्पन्न होता है इस नियम की असंगति दिखाई,. 
उसमें स्वभावनियम द्वारा ही उत्तर होता है, ( अर्थात्‌ सांख्यों ने जिस प्रकार शब्द 
आकाश का गुण होता है मन का नहीं ऐसा माना है, उस पर ऐसा कयों.? ऐसा 
प्रश्‍न करने पर स्वभावनियम ही इसका कारण सांख्यों को कहना पड़ेगा, उसी 
प्रकार यहाँ भी घट का कारण कपाल ही है न तन्तु ऐसा स्वभावनियम ही नयायिक 
उत्तर देगा )। ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--वह स्वभावनियम अन्वय (कारण के 
रहने से कार्य का रहना ), तथा ( व्यतिरेक) कारण के न रहने से कार्य का न 
होना, इस प्रकार अन्वय तथा व्यतिरेक ही से जाना जाता है, क्योंकि दण्ड के न 
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कारिवेकल्यप्रयुक्तकार्याभावदत्वं वा कारणत्वम्‌ । यद्यपि यवयजेत त्रोहिभिवा 
इत्यादौ नियतपूर्ववत्तित्चं नास्ति न हि यत्रकरणकयागनिष्पाद्ये फळे त्रोहिकरण- 
कयागस्य पृवबत्तित्वमू तथापि विकल्पितं विहितकारणं कारणमेव, फलकजा- 
स्येऽपि इयोः कारणस्व्रोपपत्तेः। तथा च सहकारिवेकल्यप्रयुक्तकाय्या भाववच्त्व॑ 
लोकवेदसाधारणी कारणता, नियतपूववत्तित्वन्तु अन्वयव्यतिरेकगम्या कारणता 
लोकिकी, नहि “स्वगकामो यजेत” इत्यादी व्यतिरेकभागोऽगि विषयः प्रवृत्ते र- 


रहने से घट कायं नहीं होता, दण्ड के रहने से घट होता है, ऐसा प्राणिमात्र को प्रत्यक्ष 
अनुभव होता है। अतः अन्वयव्यतिरेकघटित कारणत्व का यह सार अर्थ है कि 
अन्यथासिद्ध न होते हुए जो कार्य के नियम से पूवं में वर्तमान हों उनके समान- 
जाति के होना, अयवा कारण के अभाव से कार्यं का अभाववान्‌ होना ही कारणता 
पदाथ (यहां प्रथम लक्षण में दण्डत्वादिरूप अन्यथा सिद्धों में कारण का 
लक्षण न जाय इसलिये अनन्यथासिद्धत्व विशेषण दिया है। उस घट में अन्यत्र 
बलप्त इत्यादि अन्यथासिद्धिवाले भी धटमात्र में अन्यथासिद्ध न होनेवाले तहृण्ड- 
त्वादिकों में अतिव्याप्ति निवारणाथ निनियतिपद दिया है तथा अरण्य में वतमान दण्ड 
में उक्त दोपद।रणार्थ जातीयत्वपर्यन्त अनुसरण किया है ) । (शंकरमिश्न ने वेदिकस्थल 
में प्यवत्नी हिभिव इत्यादि विकल्पस्थल की कारणता में नियत्ञपूर्वंदृत्तिता न होने के 
कारण उस स्थळ के साधारण कारणता को “अथवा” इस कल्प में कहा है। तथा 
'यदे:” इत्यादि वैकल्पिक कारणतास्थल में त्रोहिकरणकयाग के न रहने पर भी 
यवकरणक याग से फल की उत्पत्ति होने के कारण कारणाभाव तथा कार्याभाव की 
अनुभवसाक्षिक प्रयोज्य प्रयोजक प्रतीति के होने से सहकारी पद यहां दिया है । 
उदासीन में अनन्यथासिद्धता के विरह से वह हेतु न हो सकेगा यह भी यहाँ जान 
लेना चाहिये )। ( उक्त दोनों प्रकार के कारण के लक्षणों की समालोचना 
करते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--यद्यपि 'यवेयजेत ब्रीहिभिर्वा' इत्यादि 
वैकल्पिक कारणता स्थल में नियत पूर्ववृत्तित्वलूप प्रथम कारण का लक्षण नहीं है,. 
क्योंकि यवकरणक याग से उत्पन्न फल के पूर्व में ब्रीहिकरणक याग नहीं है, तथापि 
शास्त्र में विधान किया हुआ विकल्पित कारण भी कारण होता ही है, क्योंकि फल 
एक जाति का होने पर भी दोनों कारण हो सकते हैं, इससे यहाँ सिद्ध होता है कि 
सहकारि विकलता प्रयुक्त कार्याभाववत्तारूप कारणता लोक तथा वेद उभय साधारण 
कारणता है, और कमं नियतपूवंवृत्तिताइप अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों सहचारों 
से जाननेयोग्य कारणता केवल लौकिक स्थळ में होती है, क्योंकि “स्वगंकामो यजेत' 
स्वर्ग चाहनेवाला पुरुष याग करे इत्यादि वैदिक कारणता स्थळ में व्यतिरेक ( याग के 
के न रहने से स्वगं नहीं होता ) भाग भी कारणता का विषय होता है, क्योंकि 
स्वर्गार्थी पुरुष की याग में प्रवृत्ति केवल याग होने से स्वगं होता है । इस अन्वय. 


“७६ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


न्वयमात्रज्ञानादेवोपपत्तः, अत एव “बिकल्पे उभयमशाब्वार्थ:? इत्यपि घटते 
तज्ञातोयस्य फछस्य एकेनेवोपपत्ते रपराचुठ्ठानवयरथ्यात्‌ । अत एत्र' “श्रौतात्‌ 
साङ्गात्‌ कमंण: फछावश्यम्भावनियमः” इत्यप्युचितम्‌ “आगममूलच्त्राच्चास्या- 
थस्य व्यभिचारो न दोषाय” इृत्याचायाभिधानब्रज्चथतात्पय्यकमेव । तृणा- 
रणिमणिस्थले तु कार्यबजात्यमावश्यक तत्रान्वयव्यतिरेकगम्यस्वात्‌ कारण- 
ताया व्यतिरेकाद्वयतिरेकस्यावश्यकचात्‌ | विक्कल्पस्थछे तु फडवंजात्यकल्पने 
राजसूयवाजपेयादावपि वकल्पिको कारणता स्यादिति कायकारणभावनिय- 


समेवोपपादयन्नाह- 








>> 


च्याक्षिज्ञान से ही हो सकती है, इस अन्वयज्ञान से प्रवृत्ति होने के कारण ही 
'विकल्पे उभयमशास्त्रा्थः' अर्थात्‌ विकल्पस्थळे अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों शास्त्र 
' के विषय नहीं हैं, यह भी संगत होता है ( अन्यथा व्यतिरेक की अपेक्षा होने से 
उक्त विकल्प स्थळ में दोनों शास्त्र के विषय होने लगेंगे ) क्योंकि उस जातिका 
फल दो में से एक के करने से जब हो सकता है तो दूसरे के करने की आवश्यकता 
नहीं है अर्थात्‌ दुसरा व्यर्थ है। 
इसी कारण 'श्रोतात्साङ्गात्कर्मणः फलावश्यम्भावनियमः' अर्थात्‌ “वेदोक्त साङ्ग 
कमं करने से फल अवश्य होता है यह नियम है”--यह कहना भी उचित है । किन्तु 
“अगममूलत्वाच्चास्यार्थस्य व्यभिचारो न दोषाथ” वैकल्पिक क्रारणता आगम (शास्त्र) 
प्रमाण से सिद्ध होने के कारण एक के रहने पर भी फछ की उत्पत्ति होने के 
कारण आनेवाला व्यतिरेक व्यभिचार दोषजनक नहीं हो सकता ऐसा आचार्य उदयन 
`का इस विषय में सरल तात्पर्यं ही है ( इस उपस्कारग्रन्थसे यहां यह स्पष्ट होता 
है कि शंकरमिश्र वेदिक कारणतास्थल में केवल कारण के होने से कार्य होना यह 
अन्वय ज्ञान ही प्रयोजक मानते हैं, भौर ( उदयनाचारयं दोनों अन्वय तथा व्यतिरेक 
के ज्ञान को प्रयोजक मानकर व्यतिरेक व्यभिचार शास्त्रमुलक होने से दोषजनक 
-नहीं होता ऐसा मानते हैं )। “यदि वेकल्पिक उक्त कारणतास्थल में कार्य की 
विलक्षणता न हो तो तृणादिजन्य वह्विस्थल में भी अग्निरूप कार्य में वेचित्र्य न 
माना जायगा” इस शंका के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि--तृण, अरणि, मणि 
इत्यादिकों से अग्नि की उत्पत्तिस्थल में तो अग्निरूप कार्य में विलक्षणता मानना आव- 
शयक है, क्योंकि वहां करणता अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों से बोधित होती है, अतः 
कारण के अभाव में काय का अभाव होना आवश्यक है । किन्तु 'यवेर्वा' इत्यादि विकल्प 
स्थलों में तो कायं में वेलक्षण्य की कल्पना करे तो राजधूय वाजपेय आदि यागों में भी . 
-वेकल्पिककारणता माननी पड़ेगी ( इस प्रकार है जब कार्यकारणभाव अनुभव सिद्ध है) 
इस कारण, कार्यकारणभावरूप नियम ही को सिद्ध करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 
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न तु कार्याभावात्‌ कारणाभावः ॥ २॥ 


यदि कार्यकारणभावनियमो न भवति तदा कार्याभावादपि कारणाभावः 
स्यात्‌ । कार्यीमाचः कारणाभाबं प्रत्यतन्त्रं कारणाभावस्तु कायोभावं प्रति 
तन्त्रम्‌ , तेन दुःखाभावाथ जन्माभादे, जन्माभावाथ प्रवृत्त्यभावे, तदथब्च 
दोपाभावे, तदर्थ मिथ्याज्ञाननिवृत्तये, तदर्थव्वात्मसाक्षात्काराय सुमुक्षूणां 
प्रवृत्ति: प्रयोजनमोपोद्घातिकस्याप्यस्य ढिसूत्रकप्रकरणस्य ॥ २ ॥ 


= “* ८ € ह्‌ 
पदाथत्रयोद शलश्षणानन्तरमिदानोमुदि्स्य सामान्यपदा थस्य लक्षणमाह 





पद्पदाथ-नतु= नकि, कार्याभावात्‌ = कार्य के अभाव से, कारणाभावः = 
कारण का अभाव होता है ॥ २ ।। 


सावाथे-यदि कार्यंकारणभावनियम न माना जाय तो जसे कारण का अभावः 


कार्य के अभाव का प्रयोजक होता है उसी प्रकार कार्य का अभाव भी कारण के 


अभाव का प्रयोजक होने लगेगा, अतः कार्यकारण भावनियम मानना आवश्यक है ।।२।।. 
उपस्कार--यदि कार्यकारणभाव का नियम न हो तो कायंके अभाव से भी 
कारण का अभाव होगा । कार्य का न होना कारण के न होने में प्रयोजक नहीं है,. 
किन्तु कारण का न होना कार्य के न होने में प्रयोजक है। ( इस कायं कारणभाव 
रूप नियम के दो सूत्र के प्रकरण का शिष्यों के सावधान होने के लिये साक्षात्‌ 
प्रयोजन को दिखाते हैं कि )--इस कार्यकारणभाव के नियम के होने के कारण हो दु:ख 
का भाव होने के लिये जन्म के अभाव में, जन्म के अभाव के लिये पुण्य-प्रापकमों में 
प्रवृत्ति न होने के लिये और उसके लिए राग द्वेषादि दोषोंके न होने के लिये और उनके 
लिये मूलकारण मिथ्याज्ञान की निवृत्ति होने के लिये, और उसके लिये आत्मारूप मुख्य 
पदाथ के साक्षात्कार रूप ज्ञान के लिये मोक्षेच्छु प्राणियों की शास्त्राघ्ययन में प्रवृत्ति 
होती है यही उपोद्घात संगति से प्राप्त भी इस प्रथम दो सूत्रों का प्रकरण का प्रयोजन 
( शर्थात्‌ 'चिन्तां प्रकृतसिद्धयर्थामुपोद्धातं विदुर्वृधाः' प्रस्तुत विषयक विचार को 
उपोद्घात कहते हैं इस लक्षण के अनुसार प्रस्तुत में उपयोगी कार्यकारणभाव का 


ज्ञान न हो तो वेशेषिक दर्शनरूप इस शास्त्र. के अध्ययन में मुमुक्षुओं की प्रवृत्ति न 
होगी ) ॥ २॥ 


( इस प्रकार कार्यकारणभाव के दिखाने के पश्चात्‌ सामान्य तथा विशेषपदार्थ 
के वर्णन करने में अवसर संगति की सूचना देते हुए शंकरमिश्र तृतीय सूत्र का अवतरण 
देते हे कि)--द्रव्य, गुण तथा कमं इन तीनों पदार्था के उद्देश क्रमानुसार लक्षण करने 


के पश्चात्‌ साम्प्रतकाल में क्रमप्राप्त प्रथम उद्देश किये सामान्यपदाथ का लक्षण 
सुत्रकार करते है-- 


<< बेशेषिकसूत्रो परकार: 


सापान्यं विशेष इति बुद्धथपेक्षम ॥ ३ ॥ 
सामान्यं द्विविधं परमपरञ्च | तत्र परं सत्ता अपरं सत्ताव्याप्य द्रव्य: 
त्वादि । वत्र सामान्यस्य तद्विशेषस्य च लक्षणं बुद्धिरेव । अनुवृत्तवुद्धिः 
सामान्यस्य व्यावृत्तवुद्धिविशेपस्य | इतिना दृयमवच्छिद्य पराम्रइयते तेन 
बुद्धथपेक्षमिति नपुंसकनिदंशः । वृत्तिकारस्तु विशेषान्वयमाह परन्तु “नपुंसक- 
मनपुंसकेनकवच्चास्यान्यतरस्याम्‌” इत्यनेनेकवद्भावो नपुंसकता चेत्याह-- 
बुद्धिरपेक्षा लिङ्गं लक्षणं वा यस्य तदूबुद्धयपेक्षम्‌ । तत्र नित्यमनेकव्यक्तिवृत्ति 
पदपदार्थ--सामान्यं = जातिपदार्थ, विशेषः=विशेषजातिपदार्थ, इति = यह - 
दोनों, बुद्ध्यपेक्षम्‌ = अनुगत तथा व्याबुत्तिरूप बुद्धि की अपेक्षा से सिद्ध होता है ॥।३॥ 
भावार्थ--इस सूत्र में सामान्य तथा विशेष पद विभागसहित लक्ष्यवोधक हैं, 
तथा इति बुष्यपेक्षं यह लक्षण है । इति पद का उभयविरिष्ट ऐसा, अर्थं है, तथाच 
झनृवृत्तिव्यावृत्ति बुद्धिरूप दो प्रकार के सामान्य हैं यह सूत्र का अर्थ होता है ॥ ३॥। 
उपस्क्रार-सामान्य पर तथा अपर ऐसा दो प्रकार का है । उनमें से सत्ता नामक 
सामान्य परसामान्य है, तथा द्रव्यत्व, गुणत्व आदि अपर सामान्य हैँ । उनमें सामान्थ 
तथा उसके विशेषों का भी बुद्धि ही लक्षण है । जिनमें अनृगत ज्ञान सामान्य का तथा 
व्यावृत्त ( भेद ) ज्ञान विशेष का लक्षण है। यहाँ पर इतिपद से सामान्य तथा 
“विशेष द्वृयरूप का ग्रहण होने के कारण 'बुद्धथपेक्ष' ऐसा सामान्य में नपुंसर्कालिग 


का निदेश है । FF 
प्राचीन वृत्तिकार ने इतिपद का प्रत्येक सामान्य तथा विशेष में अन्वय किया 


“है । ( किन्तु उनके पक्ष में सुत्र के इतिपद का कोई विशेष प्रयोजन नहीं आता ऐसी 
“आह” इस पद से शंकरमिश्र ने वृत्तिकार के मत में अश्रद्धा सुचित की है ( यह ठृत्ति- 
कार कोन है यह अभी तक ठीक-ठीक माळूम नहीं हुआ है) । (अपने पक्ष में बुध्यपेक्षम्‌ 
इस पद में नपुंसकलिंग तथा एकवचन प्रयोग की संगति दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते 
हुँ कि )--परन्तु 'नपुंसकमनपुंसकेनेकवच्चास्यान्यतरस्याम्‌' अर्थात्‌ नपुंसकलिंगमिन्त से 
नपुंसकळिङ्ग तथा एकवचन विकल्प से होता है, इस पाणिनीय व्याकरण सुत्र के अनुसार 
'सुत्रकार ने इस सूत्र में 'बुद्ध्यपेक्ष' यह नपृंसकलिङ्ग तथा एकवचन कहा है-- 
बुद्धि ही है । मपेक्षा-रिङ्ग सुत्र के अथवा लक्षण जिसका वह बुद्ष्यपेक्ष कहाता है। 
( अर्थात्‌ सामान्यरूप पक्ष में, परत्व तथा अपरत्व को सिद्ध करने में क्रम से अनुगत 
तथा व्यावृत्त बुद्धि लिङ्ग हैं । ( अर्थात्‌ इतर पदार्थो से व्यावृत्ति करनेवाला यही हेतु 
है। अथवा व्यवहारसाधकपक्ष से दांकरमिश्र ने लक्षणं वा ऐसा पक्षान्तर 
दिल्लाया है ) । उसमें नित्य होता हुआ जो अनेक व्यक्तियों में समवायसम्बन्ध से वतें- 
मान हो, अथवा नित्य होता हुआ जो मपनी आधार व्यक्तियों के परस्पर अन्योन्याभाव 
के माश्रयों में वर्तमान हो उसे सामान्य कहते हैं इन शंकरमिश्र ने किये दो लक्षणों में. 
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सामान्यम्‌ , नित्यत्वे सति स्वाश्रयान्योन्याभावसामानाधिकरण्यं वा । परमपि 
स।मान्यमपरमपि तथाऽपरन्तु सामान्यं बिशेषसंज्ञामपि लभते यथा द्रव्य- 
सिदमित्यनुवृत्तप्रत्यये सत्येव नायं गुणो नेदं कर्मेति विशेपप्रत्ययः तथा च 
द्रव्यत्यादोनां सामान्यानामेत विशेषत्वम्‌ । 


ननु विधिरूपं सामान्यं नास्त्येव अडुगतमतेरतद्व्यावृत््येचोपपत्तः भवति 
हि गोरबमिति प्रतोतेरगोव्याब्रत्तोऽयमिति विषयः जातिवाद्नाऽपि गोस्वादि- 





-सुत्र के सामान्यपद ही के समानों के धर्मरूप अवयवार्थ से नित्य यह अर्थ आता है। 
इस प्रथम लक्षण में संयोगादिकमी अनेक वृत्ति होते हैं, अतः उनमें अतिव्याप्तिदोष के 
निरासार्थ धमंवाचक यत्‌ प्रत्यय का घमंविशेष नित्यता ही है। अतः संयोग नित्य न होने 
से उक्त दोष नहीं होगा । नित्यक्याकाश के परिमाण में अतिव्याप्ति निरास के लिये 
समानपद से प्राप्त अनेक वृत्तिपद दिया है, आकाशपरिमाण एकवृत्ति होने से उक्त दोष 
नहीं होगा । अत्यन्ताभाव में नित्यता तथा अनेकबृत्तिता होने से उक्त दोष वारणार्थं 
वृत्तिपद से समवेत ऐसा अर्थ करना जिससे अभाव समवायसम्बन्ध से वृत्ति न होने से 
उक्त दोष का निराश हो जायगा । द्वितीय लक्षण समानपद के भेद घटित अभिप्राय 
से शंकरमिश्च ने किया हैं । इसमें भी नित्यत्वादी विशेषण का फल प्रथम लक्षण के 
-समान जान लेना चाहिये । ( आगे अपरसामान्य जिस प्रकार सामान्यपद से बोधित 
होते हँ उसी प्रकार विशेषपद से भी बोधित होते हैं इस अभिप्राय से शंकरमिश्च 
-कहते हैं कि )--परसत्तारूप सामान्य भी उक्त लक्षण है, तथा अपर द्रव्यत्वादि 
सामान्य भी, किन्तु अपरसामान्य द्रव्यत्वादि विशेष संज्ञा को भी प्राप्त करता है, क्योंकि 
जेसे यह द्रव्य है, इस प्रकार अनुगत प्रतीति होते हुए भी यह गुण नहीं है यह कमं नहीं 
है इस प्रकार विशेष ज्ञान भी होता है, अतः द्रव्यत्व गुणत्वादि सामान्यों को ही विशे- 
यता भी है । ( किन्तु बौद्धों का यहां ऐसा पूर्वपक्ष है )--कि भावपदार्थरूप जातिउदार्थ 
है नहीं, क्योंकि अनुगत ज्ञान अतदुव्यावृत्ति ( तऱ्ट्रिन्न के अभाव हो ) से हो सकता है, 
क्योंकि यही गौ है इस ज्ञान का गो गोभिन्न अश्वादिकों से भिन्न है यही विषय है, 
कारण यह कि जातिवादि नैयायिको को भी गोत्वजातिविशिष्ट गोज्ञान में गोभिन्न 
अइवादिकों का भेद अवश्य ही मानना पड़ेगा, क्योंकि गो में गोत्वजाति का वैशिष्टय 
गोभिन्न अश्वादि भेद को छोड़कर दूसरा नहीं हो सकता तथा गोपद की गोरूप अर्थ 
में प्रवृत्त होने का निमित्त भी गोभिन्न अश्वादि भेद ही है। ( अर्थात्‌ प्राचीन नैया- 
यिकों के मत में अभाव का अभाव जिस प्रकार प्रथम अभाव के प्रतियोगिता 
के नियामक सम्बन्धरूप होता है, इसी प्रकार इतर पदार्थ का भेद भी प्रथम 
भेद प्रतियोगिता के नियामक सम्बन्धरूप होता है इस कारण जातिवादी नैय।यिको ने 
माना हुआ गोत्वादि जातियों का गौ आदि व्यक्तियों में समवाय गोभिन्न अश्वादि भेद 


= वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


विशिष्टप्रत्ययस्य तद्विपयत्वाभ्युपगमात्‌ न हि वैशिष्टयमतद्वयावृत्तेरन्यत्‌ , 
गवादिपदप्रवृत्तिनिमित्तेप्यगोव्यावत्यादिरेव । किञ्च गोत्वं कुत्र वत्तते न 
ताबरदू गवि गोत्ववृत्तः पूर्व तस्याभावात्‌ , नाप्यगवि विरोधात्‌ , यत्र गोपिण्ड 
उत्पद्यते तत्र कुत आगत्य गोर्खे वत्तते, न तावत्‌ तत्रेवासीत्‌ देशस्यापि तस्य 
गोत्वापत्तेः । नापि गोत्वमपि तदानीमेवोत्पन्नं नित्यस्वाभ्युपगमात्‌ , नाप्यन्यत 
आगतं निष्क्रियत्व।भ्युपगमात्‌ , न च एकस्येव नित्यस्य नानाव्यक्तिवृत्तित्वं 
कात्स्नकदेशविकल्पानुपपत्तः । न हि कृत्स्नमेकत्रेव वतेते अन्यत्र तद्विशिष्ट- 
प्रत्ययानुद्यप्रसङ्गात्‌ । नाप्येकदेशेन, जाते रेकदेशस्याभावात्‌ | तदुक्त 
न याति न च तंत्रासीन्नचो्पन्नं न चांशवत्‌ | 








से अतिरिक्त नहीं है, अतः अतद्व्यावृत्ति से ही निर्वाह होने के कारण अनुगत बुद्धि को 
नियामक भावरूप जातिपदार्थं के मानने की आवश्यकता नहीं है ऐसा बोद्धों के शंका 
का भाशय है । ( तथा सामान्य एवं विशेष के खंडन द्वारा भी जातिपदार्थ का खण्डन 
करते हुए बोढों का मत आगे शंकरमिश्च ऐसा कहते हैं कि )--नैयायिकमत से सिद्ध 
गोत्वजाति कहाँ रहती है ? गोत्व के रहने के पूवं गोव्यक्ति के न रहने से गोव्यक्ति में. 
गोत्व रहता है यह नहीं हो सकता, न गोत्वजाति गोमिन्न अश्वादिको में रहती है, 
क्योंकि विरोध है । तथा जहाँ गोशरीर उत्पन्न होता है वहाँ कहाँ से आकर गोत्व 
उसमें रहता है, वही गोस्वजाति नहीं थी, यदि होती, तो वह देश भी योत्वजातिमान्‌' 
हो जायगा ( अर्थात्‌ यदि गोशरीर के उत्पन्न होनेवाले देश में पहिले से ही वर्तमान 
गोत्वजाति उत्पन्न होनेवाले गोशरीर का आश्रय करे तो उस देश ( स्थल ) का भी यह 
गौ है ऐसा व्यवहार होने लगेगा ) गोत्वजाति भी गोशरीर के उत्पत्तिकाल में ही 
उत्पन्न होती है, यह भी नहीं मान सकते, क्योंकि उसे नेयायिक नित्य मानते हैं। न 
गोत्वजाति दूसरे गौ से आती है यह भी हो सकता है क्योंकि जातिपदार्थ में क्रिया 
नहीं होती । ओर नित्य तथा एक जातिपदाथं नाना आधार व्यक्तियों में नहीं रह सकता 
है, क्योंकि वह जातिपदार्थ संपूर्णरूप से अथवा एकदेश से व्यक्ति में रहती है ये दोनों 
पक्ष नहीं माने जा सकते, क्योंकि एक गोत्वादि जातिपदार्थ संपू्णरूप से एक ही व्यक्ति 
में नहीं रह सकता, यदि रहे तो दुसरी गो में गोत्व की प्रतीति न होगी । तथा जातिरूप 
सखण्ड पदार्थ का एकदेश न होने के कारण गोत्वजाति व्यक्ति में एकदेश से भीः 
नहीं रह सकती । इसमें बोद्धमत में यह उक्ति प्रमाण है-- 
न याति नच तत्रासीन्न चोत्पन्नं न चांदावत्‌ । 
जहाति पूर्वं नाषारमहो ब्वसनसंततिः ॥ 
अर्थात्‌ जातिपदार्थं कहीं जाता नहीं, न पूवं में उस व्यक्ति स्थळ में रहा, न 
उत्पन्न होता है, न सावयव है, प्रथम आधार व्यक्ति को न छोड़ता है, भतः 
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जहाति पूर्वे नाधारमहो व्यसनसन्ततिः ॥ इति | 
सामान्यमस्ति तच्च संस्थानमात्रव्यङ्गथं गोत्वघटत्वादिवत्‌ न तु शुण- 
कर्मंगतमपीति सगोत्रकलहः | | 
अत्रोच्यते सामान्यं नित्यं व्यापकव्व व्यापकत्वमपि स्वरूपतः सवे देशः 
सम्बद्धत्वम्‌ । न देशानां गोव्यवहारापत्तिः समवायेन तद्व्यवहारस्याभ्युपगमात्‌ 
काले रूपादिमत्त्वेऽपि काळो रूपवानित्यप्रतीतिव्यवहारवत्त्‌। न च कालो 
नास्त्येच पञ््चस्कन्धसंज्ञाभेदमात्रमत्यभ्युपगमादिति वाच्यम्‌ काळस्य साघयि- 





आइचयं हे । ऐसा जातिपदाथ मानने का नैयायिको को एक प्रकार का व्यसन लग गया 
है । ( इस प्रमाण में पद्य में 'न याति? इससे यदि जाति में गमन माना जाय तो बहु 
सक्रिय हो जायगी, तथा 'तत्रासीत इस वाक्य से देश में गोत्व को आपत्ति, 
तथा *नचोत्पन्न' इस वाक्य से अनित्यता की आपत्ति एवं 'न चांशवत्‌ तथा 
जहाति इस वाक्य से भी कारस्न्येकदेशविकल्प की अनुपपत्ति नेयायिक मत पर सूचित. 
की है )। (इस प्रकार बौद्धमत से जातिपदाथ मानने में आपत्ति दिखाकर गुण- 
त्वादि जाति को नहीं माननेवाले, किन्तु वेद को प्रमाण मानने से समान गोत्र- 
वाले मीमांसकों की भी जातिपदार्थ के विषय में आपत्ति दिखाते हुए शंकरमिश्र 
आगे कहते हैं कि---जाति पदार्थ है, किन्तु वह केवल अवयवसंस्थानरूप आकार 
से प्रगट होता है जसे गी के आकार से गोत्व, घट के आकार से घटत्व, गुण कमें 
अआकाररहित होने से गुणत्व कमंत्वादि जातियाँ नहीं है ऐसा सगोत्र मीमांसकों का 
भी झगड़ा है । 


( दोनों मतों का क्रम से समाधान करते हैं कि )--यहां ऐसा हमारा कहना है 
कि सामान्य पदार्थं पृवंकथित प्रकार से नित्य तथा व्यापक भी है। जिसमें संपूर्ण 
देशों में सम्बन्ध होना भी व्यापकता है। देशों में गोव्यवहार की वौद्ध की दिखाई 
हुई आपत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि नयायिक समवायसम्बन्ध से व्यक्तियों में 
जाति का व्यवहार मानते हैं, जिस प्रकार कालिकसम्त्रन्च से खूपाश्रय भी काल में 
'काल रूपवान्‌ है ऐसी प्रतीति तथा व्यवहार समवायसम्बन्ध से उसमें रूप न रहने 
से नहीं होते । ( अर्थात्‌ काल के समान देशिकसम्बन्ध से देश में गोत्वजाति के 
रहने पर भी समवायसम्बन्ध से देश में गोत्व न होने के कारण वह देश गो नहीं 
हो सकता । ) काल का दृष्टान्त ही असिद्ध है क्योंकि काल ही में प्रमाण 
नहीं है।इस आशय से बौद्ध की पुनः शांका दिखाकर उसका खण्डन 
करते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )--'रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा तथा 
संस्कार नामक पांच स्कन्धमात्र काल हैं ऐसा हम बोद्ध मानते हैं' ऐसा भी 
, बौद्ध नहीं कह सकते क्योंकि हम: आगे अतिरिक्त कालपदार्थं की सिद्धि करेंगे ४ 

६ वे? | 


सरे घेशेषिकसुत्नो परकारः 


ष्यमाणत्वात्‌ । तथा च यत्र पिण्ड उत्पद्यते तत्रस्थमेव गोत्वं तेन सम्बध्यते 
। एतेन कोदृश्याश्रये वते इत्यत्र 


जातः सम्बद्धश्वेत्येकः काळ इत्यभ्युपगमात्‌ ॥ > 

यत्र प्रतीयते इत्युत्तरम्‌ । कुत्र प्रतीयते इत्यत्र यत्र बतते इत्युत्तरम्‌ | गात्कः 

वृत्तेः पूर्व स पिण्डः कीट्टगासोदित्यत्र नासीदित्येवोत्तरम्‌। एवश्च न त न 

व तत्रासीत्‌? इत्यादिकं परिदेवनमात्रम्‌ । अतद्वथाबृत्तिरेव गोरवभित्यत्र 
गौरयमिति विधिमुखः प्रत्यय एव बाधकः। न ह्यलुमवोऽपि व्याख्यायते 
Jnr pr RCS Sl RE कन 
अर्थात्‌ उपरोक्त पंचस्कन्ध के अन्तर्गत आलयविज्ञान ही क्षण समुदायादिरूप काल- 
'पदार्थ होने से बौद्धमत से कालिकसम्बन्ध के न होने से “इस समय घट है' इत्यादि 
अतीति वौद्धमत में संयोगसम्बन्ध से घटाघारदेश ही को विषय करती है, कालिक- 
सम्बन्ध से नहीं, तथा काळरूप रसादि विज्ञान में रूपसस्बन्ध न होने से भी काल 
रूपवान्‌ है इत्यादि प्रतीतियों की. आपत्ति न आ सकेगी । 

( पूव॑प्रदर्शित बौद्धमत के जातिपदार्थ विषय में आपत्तियों का क्रम से उत्तर देते 
हुए भागे शंकरमिश्र कहते हैं कि )-ऐसा होने से जिस स्थल में गोशरीर उत्पन्न 
होता है वहां रहनेवाला ही गोत्वसामान्य उस गोशरीर से सम्बद्ध होता दे 
अ्योंकि गोशरीर उत्पन्न हुआ और गोत्वजाति से सम्बद्ध हुआ यह एक ही 
काल है ऐसा नैयायिको का मत है। इस कथन से किस प्रकार के आधार मे 
जाति रहती है ? इस पूर्वोक्त वौद्ध के प्रश्‍न में जहां गोत्वज! ति की प्रतीति होती 
है वहां रहती है, यह उत्तर नंयायिकों का है तथा कहां जातिकी प्रतीति होती है? . 
इस प्रश्‍न का जहां जाति रहती है वहां प्रतीति होती है. यह उत्तर है! गोस्त्रजाति 
के रहने के पूर्व वह गौ कैसी थी ? इस प्रश्‍न का उत्तर है कि वह गौ नहीं ही थी । 
एवं च ऐसा होने से न याति न.च तत्रासीत्‌' इस प्रमाण द्वारा वोद्धों का जातिपदार्थ का 
खण्डन करना केवल झवहेलना (अपमान) मात्र करना है । (यहाँ पर नेयायिकों के खंडन 
का यह आशय है कि जिस प्रकार क्षणिकविज्ञानवादी वोद्धों के मत में असतु रूप भी 
'पुर्वेविज्ञान उत्तरविज्ञान में अदृष्टफल को उत्पन्न करता हुआ प्रगट होता है उसी 
प्रकार 'व्यवस्याकृतिजातयः पदार्थ” न्या० सू० व्यक्ति, . आकृति तथा जाति तीनों के 
अनुसार समुदाय को पद का अर्थ मानने वाले नेयायिकमत में भी व्यक्ति की उत्पत्ति 
के समय उसमें वर्तमान ही जाति प्रगट होती है ऐसा मानने में कोई दोष नहीं है ) । 
५ इसी प्रकार भावरूप जातिपदार्थ न मानकर बोद्धमतानुसार अभावरूप जाति मानने 
में वाधक प्रमाण देते हुए .शंकरमिश्र कहते हैं कि )--“अतदृव्यावृत्ति' ही गोभिन्न 
'अश्वादि में भेद ही गोत्वजाति है इस बोद्धमत में 'यह गौ है' इस प्रकार भादपदाथं को 
चरणेन करनेवाला जातिज्ञान ही बाधक है। क्योंकि इस प्राणिमात्र के अनुभव से 
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विधिज्ञः प्रत्ययोऽन्योऽयं व्यतिरेकासम थकः? इति | 

न हि गोरयमिति प्रत्ययेऽगोव्यावृत्तिपि भासते । काऽस्स्नंकदेशा- 
विकल्पस्तदा भवेत्‌ यद्येकस्य सामान्यस्य कात्स्न भवेदेकदेशो चा । कृत्स्नता 
ह्यनेकाशेषता सा चेकस्मिन्नोपपन्ना । गोरयांमत्याद्यनुभव एवासद्विषयो न 
सस्तुः्यवस्थापनक्षम इति । अत्रोत्तरं वक्ष्यते । 

प्राभाकरास्तु सस्थानमात्रव्यङ्गयं सामान्यमाचक्षते । तद्यद्यनुगतप्रतीति- 
साक्षिकं तदा किमपराद्धं गुणकमंगतेः सामान्य: भवति हि रूपरसादावनुगतघीः 
सा च जातिव्यवस्थापिकेव बाघका भावात्‌ | रूपत्वादिजातिषु न तावद्वथक्तथ- 


सिद्ध भावरूप जातिज्ञान की व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं है । अतएव प्राचीन 
नेयायिकों ने कहा है--'विधिज: प्रत्ययोऽन्योऽन्यव्यतिरेकासमर्थकः'? इति सर्थात्‌ विधि 
{भावरूप) से उत्पन्न, प्रत्यय: = ज्ञान, अन्यः = दूसरा, क्षयं = यह, व्यतिरेका समर्थकः = 
झभावरूप का समर्थन नहीं कर सकता, ऐसा । गो है इस ज्ञान में गोमिन्न के भेद की 
धरतीति भी नहीं होती । वौद्ध का दिखाया हुआ साफल्य से जाति व्यक्ति में रहती है कि 
एकदेश से इस प्रकार का विकल्प तो तब होगा यदि एक अखण्ड जातिपदाथ में 
सकलतारूप कालन हो अथवा उसका एकदेश हो, क्योंकि अनेकों की कृत्स्तता 
सम्पूर्णता होती है (अर्थात्‌ उद्देश्यता नियामक का व्यापक यावत्तत्र ही है अशेषत्व) वह 
एक में नहीं हो सकता । ( तथा अखण्ड एक होने से उसका एकदेश (अंश) भी 
नहीं हो सकता । यदि वौद्ध कहे कि यह गो है इत्याकारक अनुभव ही गो भिन्न भेद- 
रूप अभावविषय में होता है कि सत्‌ (भाव) रूप जातिविषय में तो इसका उत्तर 
असह्दाद के खण्डन के समय भांगे कहेंगे । 

वेइ को प्रमाण मानने के कारण हमारे सगोत्र प्रभाकर मीमांसक ने जो आकार- 
मात्र ही से जाति व्यक्त होती है ऐसा कहा है उसमें हम यह कहते हैं कि वह आकार 
व्यंग्य जाति यदि थनुगत बुद्धि से सिद्ध होती है तो गुण तथा कमंगत गुणत्व, कमंत्व 
जातियों ने क्या अपराध किया है, क्योंकि रूपरसादि गुण में भी यह गुण है ' ऐसी 
प्रतीति होती है, और वह जाति गुणत्वादि जातियों की भी व्यवस्थायक है, क्‍योंकि 
उसकी जातिता में व्यक्त्य भेदादि कोई दोष बाघक नहीं है । कारण यह कि--- 

'व्यक्ते रभे दस्तुल्यत्वं सङ्करोऽथानवस्थितिः । 
रूपहानिरसम्बन्धो जातिबाचकसंग्रहः ॥।' 

अर्थात्‌ आधार व्यक्ति का एक होना, समानता, सांकर्यं, अनवस्या, ख्पहाति, 
असम्बन्ध, इतने जाति के बाधक होते हैं इस उदयनाचायं की उक्ति से जातिवाघकों 
के विशेषों के अभाव से गुणत्वादिक भी जाति हो सकती हैं इस अभिप्राय से क्रम से 
गुणत्व कमत्वादि जातियों में जातिबाघकों का निरास करते हुए शंकरमिश्च कहते हैं 
कि--रूपत्व-रसत्वादि जातियों में आकाश एक व्यक्ति में रहनेवाली क्षाकाशत्वजाति के 


प्छ चेशेषिक सूत्रो पस्कारः 


भेदो बाधकः आकाशत्वादिवत्‌ , रूपरसादिव्यक्तीनामनेकत्वात्‌ । नापि 
बुद्धित्वज्ञानत्वादिवत्‌ घटत्वकळसत्वादिवद्वा तुल्यत्वं बाधकम्‌ । तञ्चान्यूनानति- 
रिक्तव्यक्तिकत्वम्‌ गुणत्वापेक्षया न्युनव्यक्तिकत्वात्‌ नीलत्वाद्यपेक्षया चाधिक- 
व्यक्तिकत्वात्‌ । अत एव न सङ्करः भूतत्वमूत्तत्ववत्‌ , परस्परात्यन्ताभाव सामा- 
नाधिकरण्ये सति जात्यन्तरेण सामानाधिकरण्याभावात्‌ । नाप्यनवस्था रूपत्व- 
दिगतसामान्यान्तरानभ्युपगमात्‌ । नापि रूपहानिर्विशेषत्ववत्‌ , यदि विरोषाः 
द्रेव्याश्रितत्वे सति जातिमन्तः स्युः गुणाः कर्माणि वा स्युः विभवृत्तित्वे सति 
यदि जातिमन्तः स्युर्गुणाः स्युरिति यथा विशेषपदार्थस्वरूपह]निस्तथा प्रकृतेडभा- 
वात्‌ | नापि समवायत्ववदसम्बन्धः समवाये समवायाभ्युपगमेऽनवस्थाभयात्त- 


समान खूपत्वादि जातियों का आधार व्यक्तियों का अभेद बाधक नहीं हो सकता, 
क्योंकि रूपरस इत्यादि गुण व्यक्ति अनेक हैं तथा बुद्धित्व तथा ज्ञानत्व, घटत्व 
तथा कलशत्व के पर्याय (नाम) मात्र का भेद होने से जिस प्रकार ज्ञानत्व तथा बुद्धित्व 
अथवा धटत्व तथा कलशत्व दो जाति नहीं होतीं, उसी प्रकार रूपत्व-रसत्वादि जाति में . 
समानता भी बाघक नहीं है। क्योंकि न्यून तथा अधिक व्यक्तियों में न रहना ही समानता 
होती है । प्रकृत में ऐसा नहीं है, क्योंकि गुणस्वजाति की अपेक्षा से रूपस्वाटि जातियाँ 
न्युन व्यक्तियों में रहती हैं तथा नीलत्वादि जातियों की अपेक्षा से वह अधिक रक्तादि- 
व्यक्तियों में रहती हैं.। इसीसे भूतत्व तथा मुतत्व के समान सांकयंदोष भी नहीं है, 
( परस्पर अभाव के आश्रय में रहते हुए एक आश्रय में रहना यह सांकर्यं दोष कहाता 
है, जिस प्रकार भूतत्व के अभाववाले मन में मुतंत्व है, तथा मूर्तत्व के अनधिकरण 
आकाश में भूतत्व है, और भूतत्व मूतंत्व दोनों पृथिवी, जल, तेज तथा वायु इन चारों 
"में रहते हैं, अतः सांकयं है । उसी प्रकार परस्पर के अभाव के आध्यय 
में रहते हुए दूसरे जाति से एक आश्रय में वर्तमानता न होने से ( रूप- 
त्वादि जातियों में सांकय भी बाघक नहीं है-) तथा ख्पत्वादि जातियों 
में रूपत्वरव उसमें भी रूपत्वत्वत्व इत्यादि दूसरी जातियाँ न मानने के कारण अनवस्था 
( अप्रामाणिक अनन्तपदार्थ कल्पना ) दोष भी नहीं हो सकता । एवं विशेषत्व जातिः 
मानने के समान रूपत्वांदि जाति मानने में स्वरूपहानि दोष भी नहीं है, यदि विशेष 
पदार्थं द्रव्याश्रित होते हुए जाति के आश्रय हों तो वे गुण अथवा कमंपदार्थ में अन्तर्गत 
हो जायेंगे, एवं व्यापको में रहते हुए जाति के आधार हों तो गुण में अन्तर्गत हो 
जायेंगे, इस प्रकार जसे विशेषपदार्थ के स्वरूप की हानिरूप दोष आता है उस 
प्रकार रूपत्वादि जाति मानने में स्वरूपहानिरूप दोष नहीं आ सकता भौर नहीं 
समवायत्व के जातिवाधक के समान समवायसम्बन्ध न होना रूपत्वादि जाति मानने 
` में बाधक हो सकता है क्योंकि समवाय में दुसरा समवाय मानने से अनवस्थादोष: के 
“ भय से असम्वन्ध समवायत्व जाति मानने में. बाधक हो सकता है, प्रकृत में रूपत्वादि 
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थास्तु, प्रकृते तु समचायस्यव सम्बन्धस्याभ्युपगमात्‌ । यद्यपि समवायत्वजाति- 
बाधको व्यक्तयभेद एवं तथापि यन्मते उत्पादविनाशशीळाः वहचः समवाया- 
स्तन्मते द्रष्टव्यम्‌ । अभावस्वादिजात्यभ्युपगमे वा बाघकमेतत्‌ | विवाद्‌पद्‌मलु- 
गतबुद्धिः अनुगतनिमित्तसाध्या अबाधितानुगतमतित्वात्‌ दामङुसुमबुद्धिवत्‌ 
इति जातो मानमिति व्रृत्तिकारास्तश्चिन्त्यम्‌॥ ३ ॥ 
सामान्यं विशेष इति द्रेविध्यं यदुक्तं तढुपपादयन्नाह-- 
च न तरेव हेतु हन 
भावोज्जु इ त्तरेव हेतुत्वात्‌ सामान्यमेव ॥ ४ ॥ 


भाव: सत्ता अनुवृत्तेरेव हेतुः न तु व्यावृत्तेरपि हेतु: । तथा च विशेषसंज्ञा 
न लभते ॥ ४॥ 


जातियों का रूपादि आधार व्यक्तियों सँ समवाय ही मानने के कारण असम्न्रन्ध रूप- 
त्वादि जातियों के स्वीकार करने में वाधक नहीं हो सकता । यद्यपि समवायत्व जाति 
मानने में समवायरूप आघार व्यक्ति के एक होने से व्यक्ति का अभेदं होना ही वाघक 
हो सकता है, तथापि जिनके मत में उत्पत्ति तथा विनाशस्वभाव अनेक समवाय माने 
जाते हैं उनके मत से असम्बन्ध को समवायत्व जाति का बाधक फहा है। अथवा 
अभाव में अभावत्व जाति के मानने में असम्बन्ध को बाघक मान5र यह कहा है 
क्योंकि अभाव का भी समवायसम्बन्ध नहीं होता किन्तु स्वरूपसम्बन्ध । विवादग्रस्त 
अनुगतज्ञान, अनुगत ( एक ) निमित्त से होता है, बाधारहित अनुगतज्ञान 
भनुगत ( एक निमित्त) से होता है। वाधारहित अनुगतज्ञान न होने से माला 
में गूथे पुष्पों के ज्ञान के समान, ( यहाँ भानात्मक ज्ञान के वारणार्थं अबाधित 
पद दिया है ) ऐसा अनुमान ही जातिपदार्थ अतिरिक्त मानने में प्रमाण है ऐसा 
वृत्तिकार का मत है, जो विचारणीय है । ( यहाँ शंकरमिश्र ने “विचारणीय है' इस 
उक्ति से उक्त अनुगत घर्मप्रकारक ज्ञान प्रत्यक्ष सिद्ध होने से उसमें अनुमानप्रमाण 
की कोई आवश्यकता नहीं है, तया इस अनुमान से वह अनुगत बुद्धि का निमित्त बौद्धो 
द्वारा माना हुआ अतद्व्यावृत्ति ही क्यों न सिद्ध होगा ऐसी वत्तिकार के मत में अपनी 
अश्रद्धा सूचित की है )॥ ३ ॥ 

( चतुथ सूत्र का अवतरण इस प्रकार शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-सामान्य तथा 
विशेष इस प्रकार जातिपदाथ जो दो प्रकार के पूवं में कहे हैं उसी का स म 
हुए सुत्रकार कहते हैं कि 

` पद्पदाथं--भावः=्सत्ता, अनुवुत्तः एव = अनुगत बुद्धि का ही, हेतुत्वात्‌ = कारण 
होने से, सामान्यं एव = सामान्य ही है । 

भावार्थे--सामान्य तथा विशेष नामक दो प्रकार की जातियों में सत्ता नामक 


जाति अनुगत बुद्धि का ही कारण होने से वह केवळ सामान्यरूप ही जाति नकि 
£ वशंषरूप ॥ ४॥। 


* व 
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केषां सामान्यानां विशेषसंज्ञेत्यपेक्षायामाह-- 
द्रव्यत्वं गुणत्वं कमंत्वश्चं सामान्यानि विशेषाश्च ॥ ५ ॥ 

चकारः प्रथिवीत्वादीनि-द्रञ्यगतजातीः, रूपत्वादीनि-रुणगतजातीः 
उत्क्षेपणत्वादोनि-कमंगतजाती: समुच्चिनोति । द्रव्यत्वमित्यादांवसमासः परस्परं 
व्याप्यव्यापकभाबाभावसूचनाथंः । सामान्यानि विशेषाश्चत्यत्राऽसमासः सामा- 
न्यत्वे सत्येव विशेषत्वं यथा ज्ञायेत तदर्थम्‌ , अन्यथा सामान्यविशेषा इति 
षष्टीसमासश्रमः स्यात्‌ , तथा च सामान्यत्वे सात विशेषत्वं न प्रतीयेत | ननु 
द्रव्याकारानुगतमतिसाक्षिक नं द्रव्यत्वम्‌ , प्रथिव्यादो कथश्चित्‌ तत्‌-सत्त्वेऽपि 
वाय्वाकाशादो तदसम्भवात्‌ । न च गुणत्वावच्छिन्नकाय्यंसमवायिकारण- 
तावच्छेदकतयां तत्सिद्धिः नित्यानित्यबृत्तितया गुणत्वस्य काय्यतानवच्छेद- 

उपस्कार--भाव नाम सत्ता अनुवृत्ति ही की कारण है, नकि व्यावृत्ति ( भेद ) 
की भी कारण । इस कारण विशेष संज्ञा को नहीं प्राप्त करती ॥ ४ ॥ 


किन जातियों की विशेष संज्ञा है? इसे जानने की अपेक्षा में सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदार्थ-८द्व व्यत्वं>द्रव्यत्व, गुणस्वं=गुणात्व, कमंत्वं च= और कमंत्व भी, 
सामान्यं = सामान्य नामक, विशेषाः च = और विशेष नामक भी हैं ॥ ५ ॥ 

भावाथ--द्रव्यत्व, गुण तथा कर्मत्व एवं चकार से संगृहीत पुथिवीत्व, रूपत्व, 
उत्क्षेपणत्वादि जातियाँ भी सामान्य तथा विशेष नामक भी हैं | ५ ॥ 

उपस्कार--( सूत्र मे) चकार पृथिव्यादि नो द्रव्यों में रहुनेवाली पृथ्वील्व, 
जळत्वादि जाति तथा रूपादि चतुविशति गुणों में वर्तमान रूपत्वादि जाति तथा उत्क्षेप- 
णादि पांच कर्मो में वत्तंमान उरक्षेपणत्वादि जातियों का संग्रह करता है । सुत्र में 'द्रव्य- 
त्वगुणत्व कमंत्वानि' ऐसा समस्त पद, द्रव्यत्व, गुणस्तर तथा कमंत्व जातियों का परस्पर 
व्याप्य-व्यापकभाव नहीं है यह सूचित करने के लिए नहीं रक्खा । तथा “सामान्या नि- 
विशेषाश्च' यहाँ पर सामान्यरूप होते हुए ये विशेषरूप भी होते हैं यह जानने के लिए 
“सामान्यविशेषाः' ऐसा.समस्तपद नहीं दिया है। नहीं तो 'सामान्य विशेषा:' इस समस्त- 
पद में 'सामान्यस्थविशेपाः' ऐसा षष्ठीतत्पुरुष समास का भ्रम होने से द्रव्यत्वादि 
जातियाँ सामान्यरूप होते हुए विशेषरूप भी हैं यह ज्ञान न होगा । यहाँ पर 
पुवंपक्ष ऐसा हो सकता है कि द्रव्य है द्रव्य है! इत्याकारक अनुगतज्ञानरूप प्रत्यक्ष 
प्रमाण से ( द्रव्यत्व जाति ) सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि पृथ्वी, जल आदि द्रव्यों में 
किसी प्रकार द्रव्यत्वजाति के होने पर भी वायु, आकाश, काल इत्यादि द्रव्यो 'द्रव्यं 
द्रव्य” ऐसा प्रत्यक्ष न होने के कारण (द्रव्यत्वजाति केसे सिद्ध हो सकती है ) । गुणत्व- 
विशिष्ट सम्पूणं गुणहप काय के समवायिकारण द्रव्यों में वर्तमान समवायि- 
कारणता के नियामकरूप होने से द्रव्यत्वजाति की सिद्धि हो सकती है, ऐस नहीं कह 
सकते, नित्य तथा अनित्य दोनों प्रकार के गुणों में गुणत्वजाति के रहने के कारण 


ह 
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कत्वात्‌ , युणत्वार्थमपि पर्यनुयोगस्य तादवस्थ्यात्‌। मेवम्‌ संयोगत्वाव- 
च्छिन्नकायेसमवायिकारणत्ताबच्छेइकतया द्रव्यत्वसिद्धः । सा हि न एथिवो- 
त्वाद्यचच्छेद्या न्यूनवृत्तित्वात्‌ , नापि सत्तावच्छेद्याऽधिकवृत्तित्वात्‌ अवद्यं ` 
ह्यवच्छेदकेन भवितव्यम्‌ , अन्यथाकस्मिकतावत्तः। तत्रपरमाणषु दःयणुकासम- 
वायिकारणवत्तया इथणुकेपु त्यणुकासमचायिकारणवत्तया विभुचतुष्टयस्य सब- 
मूत्तेसंयोगितयेच सिद्धेः नभसि इन्द्रियमनःसंयोगाधारतया वायो तृणादिनोद- 
नाश्रयतया प्रत्यक्ष्‌द्रव्येषु प्रत्यक्षतयेब संयोगाभ्युपगमस्यावञ्यकत्वात्‌ । अजस्तु 


गुणत्वजाति द्रव्यरूप कारणों में वत्तंमान कारणता को निरूपित करनेवाली गुणों में. 
वतमान कार्यता की नियामक नहीं हो सकती, (क्योंकि न्यून तथा अधिक में न रहनेवाला 
ही धमं नियामक होता है, नित्यगुणों में रहने से जो किसी के कार्य नहीं होते गुणत्व 
अधिक में रहने से द्रव्यनिष्ट कारणतानिरूपित गुणनिष्ठकार्यंता का नियामक नहीं हो' 
सकता) तथा गुणत्वजाति.के लिए,भी प्रश्‍न उसी प्रकार हो सकता है (अर्थात्‌ गुणत्व जाति 
केसे सिद्ध होती है यह प्रश्‍न समान ही है) तस्मात्‌ द्रव्यत्त्रजाति सिद्ध नहीं हो सकती । 
(इस पूर्वपक्ष के समाधान में शकरमिश्र कहते हैं कि)--ऐसा नहीं, क्योंकि सामान्यरूप 
से संपुर्ण संयोगरूप कार्या में वतमान कार्यता से निरूपित द्रव्यो में वतंमान समवायिः 
कारणता के नियामक होने से द्रव्यत्वजाति सिद्ध होती है । अर्थात्‌ संयोगत्वविरि छ. 
संपूणंसंयोग में वर्तमान कार्यता से निरूपित द्रव्यों में बतेमान कारणता किसी घर्म से 
युक्त है, कारणता होने से, घटक!ये निरूपित दण्ड में वतमान कारणता के समान इस 
अनुमान से वह अन्युनानतिरिक्त में वतमान घर्म द्रव्यत्व ही होगा इस प्रकार 
द्रव्यत्वजाति की सिद्धि होती है । (इसी का आगे शंकरमिश्र स्पष्टीकरण करते हैं 
कि)--इस् संयोग में वतमान कार्यता निरूपितं द्रव्य में वतमान कारणता का नियामक 
धमं पृथिवीत्वादिक नहीं हो सकता, क्‍योंकि न्यन में वर्तमान है, न सत्ता जाति उस 
कारणता की नियामक हो सकती है, क्योंकि वह गुण तथा कर्मो में रहने से अधिक 
में रहती है। उक्त कारणता का नियायक घर्म तो अवश्य मानना पड़ेगा, नहीं तो संयोग- 
रूप कार्यं आकास्मिक होने लगेगा, ( अर्थात्‌ द्रव्यों को छोड़कर गुणादिकों में संयोग- 
रूप कार्य क्यों नहीं होता यह आपत्ति भा जायगी । उसमें परमाणुरूप द्रव्योंमें दृथणुकरूप 
कार्य के आसमवायिकारण होने से दृथणुरों में त्र्यसरेणुरूप कार्यों के असमवायिकारण 
होने से तथा आकाश,काल, दिक्‌ तथा भात्मा इन चार व्यापक द्रव्यो में सम्पूर्ण मूतंद्रव्यो 
की संयोगिता होने से एवं मन में इन्द्रिय तथा मन के संयोग का आश्रय होने से, वायु 
में तृणादिकों के नोदन नामक संयोग के आधार होने से तथा प्रत्यक्ष द्रव्यो में प्रत्यक्ष से 
ही संयोग मानना आवश्यक है । नित्यसंयोग तो है नहीं, यदि होता तो कर्म तथा 
नित्य दोनों प्रकार के संयोगो में वतमान होने के कारण संयोगत्वजाति अधिक 
वृत्ति होने से संयोग में वतमान कार्यता की नियामक न होती । यदि नित्य संयोग मान 


पप वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


संयोगो नास्त्येव येन संयोगत्वस्यापि काय्यौकायबृत्तितया कार्यतावच्छेदकता 
न स्यात्‌ | एवं विभागप्तमवायिकारणतावच्छेदकतया5पि द्रव्यत्वसिद्धेः सुप्रति- 
पद्त्वात्‌ । 

गुणत्वन्तु संयोगविभाग समवायिक्रारणत्वासमवायिकारणत्वशुन्ये सामा- 
न्यवति यत्‌ कारणत्वं तदवच्छेदकतयेव सिद्धमित्युक्तत्वात्‌ । कमत्वमपि प्रत्य- 
द्रव्येषु चलतीति प्रत्ययसाक्षिकम्‌ । अन्यत्र तु संयोगविभागानुमेयम संयोग- 
विमागोभयासमवायिकारणतावच्छेइकतयाऽपि कमत्वसिद्धेरावश्यकत्वात्‌ । 
अत एवादित्यस्य देशान्तरप्राप्त्या गत्यनुमानम्‌ , तत्र च देशान्तरस्याकाशादेरतो- 
न्द्रियत्वेऽपि तत्किरणसंयोगविभागयोस्तन्मण्डळेन प्रत्यक्ष त्वात्‌ तत एवं गत्य- 
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ही जाय तो भी हम द्रव्यत्वजाति की सिद्धि इस प्रकार कर सकते हैं। (इस आशय से 
हांकरमिश्र कइते हैं कि)--विभागरूप कार्य में वर्तमान कार्यता से निरूपित द्रव्य में 
वर्तमान समवायिकारणता के नियामक होने से भी द्रव्पत्वजाति को सिद्धि हो सकत 
है, ( क्योंकि 'जिस प्रकार संयोगरूप कार्य में द्रव्य ही समवायिकारण होते हैं अर्थात्‌ 
्रव्यों में ही संयोग होता है उसी प्रकार विभागरूप कार्य भी द्रव्यो में ही होता है 
यह नियम है )। यहाँ भी संयोग के समान अनुमान का प्रयोग जानना चाहिये । 

( इसी प्रकार गुणत््रजाति की सिद्धि दिखाते हुए शंकरमित्र कहते हैं कि)--संयोग 
तथा विभाग कार्य में जो समवायि तथा असमवायिकारण न हों तथा सामान्याश्रय 
हों । ऐसे गुणों में वतंमान जो कारणता उस कारणता के नियामक र्म छूप से गुणत्व- 
जाति को सिद्धि होती है ( यहाँ भी पुर्त्रोक्त प्रकार से मिलित संयोग तय! विभाग को 
कारणता से शून्य ऐसा अर्य लेता चाहिए नहीं' तो संयोगविशेष में कारण संयोग में 
झव्याप्ति दोष आ जायगा । इसी प्रकार विभाग में भी यह जान लेना चाहिए । ( इसी 
प्रकार कर्मत्वजाति की सिद्धि करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--क॒मंत्वजाति तो 
“चलति' चलता है, जाता है इत्यादि कर्मों के प्रत्यक्ष सिद्ध होने के कारण प्रत्यक्ष 
द्रव्यों में प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है, अप्रत्यक्ष द्रव्यं में संयोग तथा विभागरूप किया के 
कार्यो से क्रिया की अनुमान से सिद्धि हो सकती है, क्योंकि संयोग तथा विभागरूप 
कार्यो में वतंमान कर्यता से निरूपित क्रिया में वतमान कारणता के नियामक धर्मरूप 
से भी कमंत्वजाति की सिद्धि होना आवश्यक है । कर्म के संयोगादि कायं में कारण 
होने से ही सुर्यनारायण की गति का देशान्तर संयोगरूप प्राप्ति से सुर्यं गतिवाले हैं 
देशान्तरप्रासि होने से ऐसा अनुमान होता है। उस अनुमान में आकाशादिरूप देशान्तर 

(भिन्न देश) के रूपरहित होने के कारण अप्रत्यक्ष होने पर सूर्य के किरणों के संयोग तथा 
विभागों का सूर्यमण्डल से प्रत्यक्ष होता है, उसी देशान्तरप्राप्ति से सूयं की गति का 
पुर्वोक्त अनुमान होता है । अर्थात्‌ आकाशरूप देशान्तर के अतीन्द्रिय होने पर यहाँ 
सुयंमण्डल ही देशान्तर है उससे उसके किरणों के संयोग तथा विभाग के प्रत्यक्ष होने 


न 
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चुमानम्‌ । देशान्तरप्राप्रिमान्‌ आदित्यः अविनाशित्वे द्रव्यत्वे च सति प्राडमु- 
खो पलब्धस्य प्रत्यङमुखेन तेनेवोपळभ्यतया प्रत्यभिज्ञायमानत्वादिति , देशान्तर 
प्राप्त्या अनुभितया आदित्यगत्यनुमानमित्युद्द्योतकराचायोः॥ ५ ॥ 

ननु य एव विशेषपदार्थ उद्दिष्ट स एव किं सामान्यविशेषत्वेनाभिधी यते 
इति शिष्याकाङ्कामपनयन्नाह- 


क, शोपे 
अन्यत्रान्त्येभ्यो विशेपेभ्यः॥ ६ ॥ 
अन्त्या विशेषा नित्यद्रव्यबृत्तयो येऽभिहिताः तान्‌ बजगिस्वा सामान्यविशो- 
बाभिधानमित्यर्थः । अन्तेऽवसाने भवन्तीस्यन्त्या, यतो न व्यावत्तकान्तरमस्ती- 


के कारण देशान्तरध्राप्ति से सुयंगति के अनुमान में कोई बाधा नहीं आ सकता । 
आकाश के अतीन्द्रिय होने से उसके संयोग तथा विभागों के भी अतीन्द्रिय होने से प्रत्यक्ष 
न होने के कारण लिङ्ग (साधक) न होने पर भी अनुमान हो सकता है । ( इस आशय 
से न्यायवातिककार के मत से सिद्ध अनुमान दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैं 
कि)--सूयं, -देशान्तरप्राप्ति वाले हैं, अविनाशी तथा द्रव्य होते हुए जिस पूर्वाभिमुख पुरुष 
को दिखाई पड़कर पश्चिमाभिमुख होने पर उसी पुरुष को वही सूरय हैं ऐसी प्रत्यभिज्ञा 
होने से इस प्रकार अनुमान से सिद्ध देशान्तरघ्राप्तिरूप हेतु से पूर्वोक्त सूर्यगति का 
अनुमान होता है ऐसा उद्योतकर भारद्वाज आचार्यं कहते हैं। यहाँ तेल तथा बत्ती 
के विकार के कारण प्रतिक्षण में विनाशी पूर्वाभिमुख तया पद्चिमाभिमुखी पुरुष से देखे 
हुए तथा वही यह दीप है इस प्रत्पमिज्ञा विषय भी दोप में व्यभिचार निरासाथं 
अविनाशी होते हुए यह विशेषण दिया है तथा सूयं के रूप में उक्त दोष परिहाराथं 
द्रव्य होते हुए यह विशेषण दिया है, इस अनुमान में प्रथम पूर्वदिशा में स्थित पश्चातु 
किसी द्वारा पश्चिम में ले आया हुआ मणि इत्यादिक द्ष्टान्त जान लेना चाहिये ॥५॥ 

(षष्ठ सूत्र का अवतरण प्रश्‍नशंकापूर्वंक देते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि)--प्रश्न 
है कि जो अन्त्य विशेष पदार्थ कहा गया है क्या वही सामान्यदिशंषरूप सूत्रकार ने कहा 
है ? ऐसी शिष्यों की जिज्ञासा के निवृत्त्यर्थं सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थे--अन्यत्र = छोड़कर, अम्त्येभ्यः = अन्त्य, विशेषेभ्यः = विशेष पदार्थों 
को ॥ ६ ॥। 

साबाथ-परमाणु आदि नित्यद्रव्यों के परस्पर भेद से 'साघक' झान्त्यविशेष 
पदार्थों से यह सामान्यरूप होते हुए विशेष सामान्य भिन्न हैं ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--नित्य द्रव्यों में वर्तमान अन्त्यविशेष पदार्थं जो कहे हैं उनको छोड़कर 


सामान्य होते हुए विशेष कहे गये हैं यह अर्थ है । किन्तु अन्त में (अवसान में) होते हैं 
वे अन्त्य अर्थात्‌ जिनका दूसरा भेदक नहीं है ऐसी यहाँ उदयनाचायं की व्याख्या है । 
(अर्थात्‌ एकमात्र में वर्तमान तथा जातिशून्य विशेष कहाते हैं। इसमें गुण के भी एकमात्र 
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त्याचाय्योः। उत्पादविनाशयोरन्तेऽबसाने भवन्तोत्यन्त्या नित्यद्रव्याणि तेषु 
भवन्तीत्यन्त्या विशेषा इति वृत्तिक्रतः | ते हि विशेषा एव ञ्यावृत्तिवद्धिहेतव 
ट बुद्धिहेतबी न 

तु सामान्यरूपा अपीति ॥६ ॥ 

सत्तासामान्यमित्यत्र बहूनां विप्रतिपत्तिरतस्तत्र प्रमाणमाह-- 

सदिति यतोद्रव्यगुणकमसु सा सत्ता ॥ ७॥ 

इतिकारेण यतो प्रत्ययव्यवहारयोः प्रकारमुपदिशति । तथा च द्रव्यादिषु 
त्रिषु सत्सदिति-प्रकारको यतः प्रत्ययः सदिदं सदिद्मित्याकारकः शब्दप्रयोगो 
वा यदधोनः सा सत्ता ॥ ७ ॥ 

ननु द्रव्यगुणकर्मभ्यः प्रथगभावेन सत्ता .नानुभूयतेऽतो द्रव्याद्यन्यतममेव 
बृत्ति होने से तथा अभाव के जातिशून्य होने से उनमें अतिव्याप्तिवारणाथं दो पद 
दिये हैं । यदि कोई अभाव एकमात्र में रहता हो तो' उसमें उक्त दोषवारणाथं वृत्तिता 
समवायसम्बन्ध से लेने से दोषन होगा यह उदयन का आशय है ) (वृत्तिकार के 
मत से इस सूत्र की व्याख्या करते हैं कि) उत्पत्ति तथा विनाश के अन्त (अवसान) 
में होनेवाले अन्त्य नाम नित्यद्रब्य उनमें जो हों वे अन्त्य--विशष ऐसा बुत्तिकार कहते 
हैं । वे विशेष ही हैं । भेद बुद्धिमात्र के कारण नकि द्रव्पत्वादिकों के समान सामान्य- 
रूप होते हुए विशेषरूप भी । ( यहाँ पर वृत्तिकार के मत में सूत्र के अन्त्य इस पद में 
'अन्त्या नित्याः, अन्त्याशच नित्यद्रव्यवृत्तयश्च' ऐसे एक शेष समास मानने से नित्य होते 
हुए नित्य द्रव्यों में वर्तमान होना ऐसा विश्षेषों का लक्षण सिद्ध होता है ॥ ६ ॥। 

( सप्तम सुत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--सत्ताजाति के 


= 


` 


विषय में अनेक विद्वानों का विवाद है अतः सत्ताजाति में सूत्रकार का प्रमाण देते 
हैं कि— 
पद्पदाथ--सत्‌ = सत्‌ है, इति = इस प्रकार (ज्ञान तथा व्यवहार), यतः = 
जिससे ( होता है ), द्रव्यगुणकमंसु = द्रव्य, गुण तथा कर्मपदाथाँ में, सा = वह, 
सत्ता = सत्ता नामक सामान्य है ॥ ७॥। 

भावाथ--जिस जाति को लेकर नो पृथ्वी आदि द्रव्य, रूप आदि चतुविशति गुण 


'तथा उत्क्षेपण भ।दि पाँच कर्मो में “सत्‌ है सत्‌ है' ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार होता है वह 
सत्ता नामक सामान्य कहाता है, अर्थात्‌ 'सत्‌ है सत्‌ है” यह अनुगत बुद्धि ही सत्ता- 
जाति में प्रमाण है ।॥। ७॥। 

उपस्कार इस सूत्र में 'इति' इसपद से ज्ञान तथा व्यवहार दोनों का प्रकार 
सूत्रकार ने कहा है | ऐसा होने से द्रव्यगुण तथा कर्मो में 'सत्‌ है सत्‌ है इस प्रकार का 
ज्ञान जिसके अधीन होता हँ, अथवा 'यह सतु है यह सतु हैँ इत्याकारक शब्द का 
प्रयोग ( व्यवहार ) भी जिसके अधीनता से होता है वह सत्ताजाति कहती है ॥ ७ ।। 

( शंकापूर्वंक अष्टम सुत्र का अवतरण देते हैं कि )--यहाँ ऐसी शंका है कि द्रव्य, 
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सत्ता यतो हि यदू भिन्नं भवति तत्ततो भेदेनानुभूयते यथा घट: पटात, न च 
सत्ता तेभ्यो भेदेनानुभूयते इति तदात्मिकेवेत्यत आह-- 


द्रव्यगुणकमंभ्योः्थान्तरं सत्ता ॥ ८ ॥ 


द्रव्यादयो5ननुगता: सत्ता चानुगता । तथा च अनुगतत्वानन्तुगतत्वलक्षण वि- 
रुद्धधर्माध्यासेन तेभ्यो भेदस्य सिद्धत्वात्‌ । यत्तु तेभ्यो:5न्यत्र नोषळभ्यते तदयुत- 
सिद्धिवळात्‌ घटपटयोस्तु युतसिद्धिः । न च व्यक्तिस्वरूपमे सत्ता, व्यक्तीनाम- 
ननुगमात्‌ । स्वरूपत्बं यद्यनु गतं तदा सैव सत्ता, अननुगतैरपि स्वरूपेरनुगत- 
व्यवहारश्धेत्त दा गोत्वादिभिरपि गतम्‌ । अत एव यत्र सत्ता समचेति ताह- 








गुण तथा कमाँ से भिन्न सत्ता जाति के अनुभव नहीं होता, अतः द्रव्यादित्रय में ही 
कोई एक द्रव्य, गुण या कमं सत्ता हो सकती है, क्योंकि जो जिससे भिन्न होता है वह 
उससे भिन्नरूप से जाना जाता है, जैसे घट पट से भिन्न ज्ञात होता है प्रकृत में द्रव्य, 
गुण तथा कमंपदार्थो के स्वरूप से सत्ताजाति का पृथक अनुभव नहीं होता, अत! 
सत्ताजाति द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप हो है, इस शंका का समाघान करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं कि--- 

पद्पद्‌ा थे--द्रब्यगुणकमं भ्यः = द्रव्य, गुण तथा कर्मपदार्थों से, अर्थान्तरं = दूसरा 
पदार्थ है, सत्ता = सत्ता नामक जाति ॥ ८ ॥ 

भावार्थ--सत्ता नामक जाति, नौ पृथिव्यादि द्रव्य, रूपादि चतुविशति गुण 
तथा उत्क्षेपण आदि पंच कर्म पदार्थों से भी अतिरिक्त है, अर्थात्‌ द्रव्यादि आधार 
( व्यक्ति ) स्वरूप नहीं है । 

उपस्कार-नी द्रव्य चौबीस रूपादिगुण तथा उत्मेपण आदि पंच कमंरूप व्यक्ति अनु- 
गत नहीं हैं, भर्थात्‌ व्यक्तियों में अनुगम नहीं है, और सत्ता 'सत्‌ सत्‌' इस प्रकार की अनु-. 
गत ज्ञान की कारण होने से अनुगत है, अतः अनुगतता तथा अननुगततारूप विरुद्धघम 
के भदक होने से द्रव्यादि व्यक्तियों से सत्ता जाति में भेद सिद्ध होता है । अर्थात्‌ यदि 
सत्ताजाति के अननुगत (भिन्न-भिन्न) द्रव्यादि व्यक्तिरूप माना जाय तो 'सत्‌ सत्‌ 
इत्याकारक अनुगत ज्ञान नहीं हो सकेगा । शंकरमिश्र कहते हैं कि--जो द्रव्या- 
दिकों से भिन्न सत्ता उपलब्ध नहीं होती इसका कारण यह है कि, द्रव्य आदि व्यक्ति 
तथा सत्ताजाति यह अयुतसिद्ध ( पृथक्‌ सिद्ध नहीं ) है, घट और पट ये दोनों युत- 
सिद्ध ( पृथक सिद्ध ) है तथा द्रव्यादि व्यक्ति अनुगत नहीं हैं इस कारण व्यक्तियों का 
स्वरूप सत्ताजाति नहीं हो सकती । यदि द्रव्यादि व्यक्तियों के स्वरूप में वर्तमान 
स्वरूपत्व धमंअनुगत ( संपूर्ण स्वरूपो में वर्तमान ) होने से अनुगत हो तो वही सत्ता 
कही जायगी और यदि अनुगमरहित भी व्यक्तियों के स्वरूपों से ही 'सत्‌ सत्‌' ऐसा 
व्यवहार विना सत्ताजाति के माना जाय तो गो आदि व्यक्तियों में गोत्वादि जातियाँ 





७९ ' “वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


शैराधारेरेव तद्वथवहारोपपत्तौ किं सत्तयेत्यपास्तम्‌ । अत एवार्थक्रायकारित्वं 
वा प्रामाणिकत्वं सत्त्वमित्ययुक्तं तदननुसन्धानेऽपि सन्‌ इति प्रत्यग्रात्‌ ॥ ८ ॥ 
भेदकान्तरमाह-- | 


गुणकमसु च भावान्न कमं न गुणः ॥ & ॥ 
न गुणो न कमति वक्तव्ये व्यत्ययेनाभिधानं न द्रव्यमित्यपि सूचयति । न 
हि कम कमसु वत्तते न वा गुणो गुणेषु न वा द्रव्यं गुणे कमणि चा, सत्ता तु 
गुणे कमणि च वत्तेते तेन द्रव्यगुणकरमेवैधम्यात्तेभ्यो भिन्नेव सत्ता ॥ ९.॥ 


भेदकान्तरमाह-- 


भी न सिद्ध होंगी । 'सत्‌ सत्‌ ऐसे अनुगत व्यवहार होने के कारण ही जिस द्रव्यादि 
व्यक्ति में सत्ताजाति समवायसम्बन्ध से वर्तमान होती है, उन ब्यक्तिरूप आधारों 
से ही 'सत्‌ सरत्‌’ ऐसा व्यबहार सिद्ध हो जायगा, सत्ता जाति मानने की क्या आवश्य- 
कता है ऐसा किसी पूवंपक्षी का यहाँ कहना भी खण्डित हो जाता है और इसी कारण 
झर्थक्रिया को करना अर्थात्‌ किसी कार्यं को करना, अथवा 'प्रामाणिकत्व' प्रमाण से 
सिद्ध होना यही द्रव्यादिकों में सत्ताजाति कहाती है । ऐसा कुछ बोद्धादि दार्शनिकों 
का मत भी असंगत है, क्योंकि कार्यकारी है अथवा प्रमाणसिद्ध है ऐसा ज्ञान न होने 
'पर भी “सत्‌ हैं ऐसा ज्ञान होता ही है ॥ ८ ॥ 
इस (सत्ताजाति द्रव्यादि व्यक्तियों से भिन्न है) विषय में दूसरा हेतु सूत्रकार देते है 
पद्पदाथ-गुणकमंसु च = और गुण तथा कर्मपदार्थो में भी, भावात्‌ = रहने के 
कारण, न = नहीं है, कर्म = कमंपदाथं, न = नहीं है, गुण = गुणपदाथ ॥ ९ ॥ 
. भावाथ--सत्ता नाम का जातिपदार्थ चौबीस गुण तथा पाँच उतक्षेपणादि कर्मेझ्प 
पदार्थों में मी रहने के कारण भी गुण या कमंपदाथं में अन्तर्भूत नहीं हो सकता, 
क्योंकि कमंपदाथं कमं में तथा गुणपदार्थं गुणों में नहीं रहता ॥ ९॥ 
उपस्कार--इस सुत्र में क्रम के अनुसार 'न गुणो न कर्म! गुण नहीं है कम नहीं : 
है ऐसा कहना प्राप्त रहते व्यत्यय (क्रम के उल्लंघन ) से न कर्म है न गुण है ऐसा 
~ कहने से “न द्रव्यं’ द्रव्य भी नहीं है यह सूचित होता है। जिस कारण कमंपदा्थ कर्मों 
में नहीं रहता है अर्थात्‌ एक क्रिया दूसरे क्रिया की भाधार नहीं होती, तथा.गुण- 
पदार्थ गुणों में नहीं रहते, एवं द्रव्यपदार्थ, गुण अथवा कमं में नहीं रहते, ओर सत्ता- 
जाति गुण ओर क्रिया में भी रहती है, इस कारण द्रव्य, गुण तथा कर्मपदार्थ के 
विरद्धघर्माश्रय होने से द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आधार व्यक्तियों से भिन्न है ॥ ९॥ 
उक्त विषय में दुसरा सत्ता को व्यक्तियों से भिन्न करनेवाला हेतु सुत्रकार 


देते हैं-- 
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सामान्यविशेपाभावेन च ॥ १० ।। 


यदि सत्ता द्रव्यं गणः कम वा स्यात्‌ तदा सामान्यविशेषवती स्यात्‌ । 
न च सत्तायां सामान्यविशेषा द्रव्यत्वादय उपलभ्यन्ते न हि भर्मात सत्ता 
द्रव्यं गणः कम वेति केषाश्चिदनुभवः ।। १० ॥ 


एवं सत्ताया द्रव्यगुणकमभ्योऽथान्तरत्वमभिधाय द्रव्यत्वस्य तेभ्योऽथान्तर- 
त्वमाह-- | 
अ्रनेकद्रव्यवत्त्वेन द्रव्यत्बयुक्तम्‌ ॥ ११ ॥ 
अनेकं द्रव्यं समवायितया यस्यास्ति तद्नेकद्रव्यवत्‌ । अनेकपद्मिह सव- 
परं तेन प्राथवीत्वादिभ्यो भेदः, नित्यत्वन्तु सामान्यलक्षुणप्राप्रमेव तेनावयवि- 








पढ्पदा्थ--सामान्यविशेषाभावेन च > और सामान्य तथा विशेष के सत्ता में 
` न होने से भी।। १० ॥ 

भावाथ--सत्ता को व्यक्तिरूप माना जाय तो द्रव्यादिकों में द्रव्यस्वादिकों के 
सम।नसामान्यविशेषरूप घमंवान्‌ हो जायगी. अतः वह व्यक्तिरूप नहीं है ॥ १० ॥ 

उपस्कार 'युणादि रूप सत्ताजाति को तादात्म्यसम्बन्ध से गुणादि व्यक्तियों 
में वतमानता मानी जायगी' इस शंका के समावानारथ दूसरा भेदक हेतु. 'सामान्यविशे- 
षाभावेन' इस सूत्र में दिखाते हुए शकरमिश्र सूत्र को व्याख्या करते हैं'कि)--यदि सत्ता- 
जाति द्रव्य, गुण अथवा कमें हो तो वह द्रव्यादिकों के समान सामान्यविशेषा- 
धिकरण होगी, किन्तु सत्ता में द्रव्यत्व गुणत्व आदि सामान्यविशेषों की उपलब्धि नहीं 
होती, क्योंकि सत्ताजाति द्रव्य है, गुण है अथवा कमं है ऐसा किसी को अनुभव नहीं 
होता । ( अर्थात्‌ सत्ताजाति द्रव्यादि व्यक्तिछप मानी जाय तो उसमें द्रव्यादिकों के 
समान द्रव्यस्वादि विशेषणविशिष्ट ज्ञान होने लगेगा ॥ १० ॥ 

(एकादश सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि)--इस प्रकार सत्ता- 
जाति का द्रव्यणुण तथा कर्मलप आधार व्यक्तियों से भेद कहकर द्रव्यसवजाति का 
भी आधार व्यक्तियों से भेद सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्‌ पदाथ-अनेकद्रव्यवत्त्वेन = अनेक द्रव्य समवायिकारणवान्‌ होने से, द्रव्यत्वं 
द्रव्यत्वजाति, उक्तं = कही गयी ॥ ११ ॥ 

भात्राथं--अनेक द्रव्यमात्र में समवेत नित्य द्रव्यत्वजाति होती है यह सत्ता के 
समान कहा गया है, ( अर्थात्‌ द्रव्यस्वजाति सिद्ध कर चुके हूँ )॥ ११॥। 

उपस्कार---अनेक ( बहुत से ) द्रव्यजिसके समवायि हों वह अनेक द्रव्यवान्‌ होता 
है । यहाँ अनेक पद से संपूर्ण नो द्रव्य अर्थ लेना, जिससे केवळ पृथिवी आदि द्रव्यो में 
'वतँमान पुथिवोस्वादि जातियों से द्रव्यत्व में भेद सिद्ध होता है। इस द्रव्यत्वजाति में 
भी निस्यता पुवंप्रदाशत जातिसामान्यलक्षण से ही प्राप्त होती है । जिससे अवयवियों 


९४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


भ्यो मेदः, अनेकद्रव्यवत्त्वत्ब अनेकद्रव्यमात्रसमवेतत्वं तेन सत्ताया भेदः | तेन 
नित्यमनकद्रव्यमात्रसमवेत द्रव्यत्वम्‌ , अज्ञः संयोगो नेष्यत इत्युक्तम्‌ । द्रव्य- 
त्वञ्च साधितमेव । द्रव्यत्वमुंक्तमिति । द्रव्यत्वमपि सत्तावदेच व्याख्यात- 
मित्यथः॥ १९॥ ` 
ननु द्रव्यत्वमपि जातिः स्याश्रयादभिन्नमेव स्यात्‌ को दोष इत्यत आह-- 
सामान्यत्रिशेषाभावेन च ॥ १२.॥ 





में अनेक द्रव्यसमवेतता होने पर भी उनसे द्रव्यत्वजाति से भेद सिद्ध होता है । (इस 
कथन से--“अवयविद्रव्य में व्यभिचारदोषवारणाथं ही अनेक पद का सर्व ऐसा 
अर्थ करना ऐसा संपद के देने का सार्थकय हो सकता है, तो पृथिवीत्व के भेद के लिये 
यह कहना शंकरमिश्च का असंगत है।' ऐसी शंका नहीं हो सकती, यह सूचित होता है। 
क्योंकि सामान्यजातिलळक्षण के नित्यपद ही से उक्त दोष का वारण हो सकने से पृथिवीत्व 
के भेद तक का शंकरमिश्र ने अनुसरण किया है। ( तथापि अनेक पद का सवं अर्थ 
करना असंगत है, क्योंकि इसका सत्ता में व्यभिचार होने से दुसरे जाति से सेद की 
सिद्धि नहीं हो सकती । इस शंका के समाधानार्थं शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यहाँ 
पर अनेक द्रव्यवत्त्व का अर्थ है, अनेक केवल द्रव्यमात्र से समवेत, ऐसा कहने से सत्ता में 
्रव्यत्त्र का भेद सिद्ध हो जायगा ( अर्थात्‌, जंसे इस हेतु में द्रव्यादि व्यक्तियों से भेद 
सिद्ध होता है वसे दुसरी जातियों से भेद सिद्ध करना भी संगत हो जायगा )। 
:( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस प्रकार अवयवि से भेद सिद्ध होने के लिये 
नित्यपद देने से नित्य तथा केवल अनेक द्रव्यों में समवेत जाति का नाम, द्रव्यत्व है 
ऐसा सिद्ध होता है । नित्यसंयोग नहीं ही मानते ऐसा कह चूके हैं ( जिससे नित्य- 
संयोग में अतिव्याप्तिदोष न होगा) । (ऐसे द्रव्यत्त्रसामान्य मानने में क्या प्रमाण है ? 
'ईस प्रश्‍न के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि )--द्रव्यत्वजात्ति भी सिद्ध कर चुके 
हैं । सूत्र के द्रव्यत्वमुक्तम्‌ इस वाक्य का द्रव्यत्वसामान्य भी सत्ताजोति के समान 
व्याख्या किया गया ऐसा अथ है ॥ ११॥। : 
उपस्का र--[ शंकापूर्वक १२ सूत्र का अवतरण शकरमिश्र दिखाते हैं कि )-- 
द्रव्यत्वरूप जाति भी अपने आधार द्रव्यव्यक्तियों से अभिन्न भर्थात्‌ व्यक्तिस्वरूप ही 
क्यों न मानी जाय, मानने में क्या दोष होगा? इस शंका का समाधान सूत्रकार 
-करते हैं कि-- 
पढ्पढा्थ--सामान्यविशेषभावेन च = सामान्य तथा विशेष के द्रव्यत्व में न होने 
से भी ॥ १२ ॥ 
भावाथ = द्रव्यत्वजाति को पृथ्वी भादि द्रव्यव्यक्तिछप माना जाय तो उसमें 


सामान्य तथा विशेषों की भाघारता आ जायगी ॥ १२ ॥ 


अ० १, आ० २] द्रव्यत्वस्येतरेतरभ्रकारः ९५ 


यदि द्रव्यत्वं जातिद्र्व्याद्यात्मिकेतर स्यात्‌ तदा तस्यां प्रथिवोत्वज लत्वते- 
जरत्वादयः सामान्यविशेषाः स्युरित्यथः। न हि भवति द्रव्यत्वं प्रथिवी जळे 
तेजो वेति केषाञ्चित्‌ प्रत्यय इत्यथः ॥ १२ ॥ 


गुणत्वमाह-- 
तथा गुणेषु भावाद्‌ गुणत्वमुक्तम्‌ ॥ १३॥ 


गुणेष्वेव भावात्‌ समवायात्‌ गुणत्वं द्रञ्यगुणकमभ्यो भिन्नं सत्तावदेवोक्त- 
मित्यर्थः ॥ १३ ॥ 


भेदकान्तरमाह-- 
सासान्यविशेपाभावेन च ॥ १४ ॥ 





उपस्कार--यदि द्रव्यत्वरूप जाति पृथ्वी, जल इत्यादि आघारद्रव्यव्यक्ति- 
स्वरूप हों तो उनमें पृथ्वीत्व, जलत्व, तेजत्व आदि सामान्यविशेष होंगे यह सूत्र का 
अर्थे है, क्‍योंकि द्रव्यत्व, पूथिवी है, जळ है, या तेज है ऐसा किसी को ज्ञान नहीं होता 
यह तात्पर्य है ॥ १२॥ 

गुणस्वजाति को सूत्रकार सिद्ध करते हैं-- 

पद्पदाथ--गुणेषु= रूपादि चतुविशति गुणों में, भावात्‌ = वर्तमान होने से, 
'गुणत्व गुणत्वजाति, उक्तम्‌-कही गयी ॥ १३॥ 

भावाथ--पृथिवी आदि नो द्रव्यों में वर्तमान द्रव्यत्वजाति के समान रूप रस 


इत्यादि चौबीस गुणों में समवायसम्बन्ध से वर्तमान गुणस्वसामान्य भी कहा है 
यह जान लेना ।! १३ ॥। 


उपस्क्रार-रूपादि चतुविशति गुण में ही समवायसम्बन्ध से वर्तमान द्रव्य, गुण 
तथा कमं व्यक्तियों से भिन्न गुणत्वजाति भी सत्ता के समान कही गयी यह सुत्र का 
अर्थ है । ( यहाँ गुणेषु इस बहुवचन तथा 'एवं' इस एवकार से शंकरमिश्र ने सम्पूर्णता 
तथा इतर में न रहना इनं दोनों के लाभ से गुणभिन्नों में अवतमान होते हुए सम्पूणं 
गुण में वर्तेमानता यह गुणत्त्रजाति का अर्थ सूचित किया है इसी प्रकार आगे भी 
जान लेना ॥ १३॥ 


, द्रव्यादि व्यक्तियों से गृणत्वजाति भी भिन्न है यह सिद्ध करनेवाला सुत्रकार 
दूसरा हेतु देते है— 
पद्पदार्थ-सामान्यविशेषाभावेन च सामान्य तथा विशेष न होने से भी ॥१४॥ 


भावाथे--गणत्वजाति को द्रव्यादि व्यक्तिरूप माना जाय तो उससे सामान्य 
तथा विशेषरूप घमं की आघारता भा जायगी ॥ १४॥ 


९६ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


यदि द्रव्यगणकमभ्यो गुणत्वमतिरिक्त न भवेत्तदा द्रव्यत्वगणत्बकमत्वं 


तद्वान्तरजातिमत्तया उपलभ्येतेत्यथः ॥ १४ ॥ 
द्रव्यगणक्रमभ्यो भेदकं कमत्वस्याह-- 


कमसु भावात्‌ कमत्वमुक्तम्‌ ॥ १४ ॥ 
कमस्वेव भावात्‌ समवायात्‌ कमत्वमपि जात्यन्तरं द्रव्यगुणकर्म भ्यो भिन्नः 


मुक्त सत्तावदित्यथ: ॥ १५ ।। 

भेदकान्तरमाह-- 

सामान्यविशेपाभावेन च ॥ १६ ॥ 

कर्मत्वं यदि द्रव्याद्यात्मकं भवेत्तदा द्रव्यत्वादिसामान्यविशेषस्तत्र समवेया- 
दित्यर्थः । सेयमेकाक्रारा चतुःसूत्रो सत्ताद्रव्यत्वग॒णत्वकमत्वानां चतसृणां 

उपस्कार--यदि द्रव्य, गुण तथा कमंरूप आधार व्यक्तियों से गुणत्वजाति 
अतिरिक्त न हो तो द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमंत्व उसकी अवान्तरजातियों का आश्रयरूप 
उपलब्ध होने लगेगा, अर्थात्‌ गुणत्व पुथिवी है, रूप है अथवा कमं है ऐसी प्रतीति नहीं 
होती अतः शुणत्व भी व्यक्तिरूप नहीं है ॥ १४ ॥। 

इसी प्रकार कमंत्वजाति में भी सूत्रकार द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आश्रमों से भेद 
सिद्ध करते हैं-- 

पद्पढाथ--कर्मसु = उत्क्षेपणदि पंचकर्मो में, भावात्‌ = वर्तमान होने से, कमंत्वं= 
कर्मत्वजाति, उक्तम्‌=क्रही गई ।। १५ ॥। 

भावाथ -उत्क्षेपणादि पाँच कर्मो में ही समवायसम्बन्ध से वतंमान होने के 
कारण कमंत्वरूप जाति भी आधारव्यक्तियों से भिन्न कही है ॥ १५ ॥ 

उपस्कार--उत्क्षेपणादि पाँच कमंपदार्थों में ही समवायसम्बन्ध से वतमान होने . 
के कारण कमंत्वजाति भी द्रव्य, गुण तथा कमरूप आधारव्यक्तियों से सत्ताजाति 
के समान भिन्न है यह कहा गया यह सूत्र का अर्थ है ॥ १५ ॥ 

इसी विषय में दुसरा भेदसाधक हेतु सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्‌पदाथ--सामान्यविशेषाभावेन चङसामान्य तथां विशेष के न होने से ॥१६॥। 

भावार्थ--कमंत्वजाति को द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आधारव्यक्तिलप माना 
जाय तो इसमें द्रव्यस्वादि सामान्यविशेषों का ज्ञान होने लगेगा ॥ १६ ॥। 

उपस्कार--कर्मत्वजाति यदि द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आधारव्यक्ति स्वरूप हो 
तो द्रव्यत्व, गुणत्द आदि सामान्यविशेषों का उसमें सम्बन्ध होने लगेगा । इस प्रकरण 
में 'यहाँ पर 'सामान्यविशेषाभावेन च' इस सुत्र के चार बार कहने से पुनरुक्तिदोष 
के निवारणाथं शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यह एक भी आकारवाले चार सूत्र क्रम से 


अ० १, आ० २] द्रव्यत्वादिस्येतरभेद्प्रकार: ९७ 


जातोनां द्रव्यगुणकर्म भेदप्रतिपादनाय एकप्रकरणेनोक्तेत्यवघेयम्‌ || १६ ॥ 

ननु सत्ता द्रव्यगणकर्मसु वत्तेमाना द्रव्यत्वाद्यवच्छेदभेदेन भिन्नेव कथं न 
स्यादत आह-- 

# 5 A 9 4०७ ~~ pe च्च च्य 
सदितिलिङ्गाविशेपाद्‌ विशेपलिक्ञाभावाच्चेको भावः ॥ १७ ॥ 
सदित्याकारक ज्ञानं शब्दप्रयोगो वा सत्ताया लिङ्गम्‌ । वच द्रव्यगुणकमसु 
र क्त CC ~ 

समानमविशिष्टम्‌ । तेन भावः सत्ता एकेब तेषु बच्तते अन्यथा द्रव्यत्वादिभिस्तु- 
ल्यव्यक्तिङतया सत्ता वा न स्यात्‌ तानि वा न स्युः | विशेषलिङ्गाभावाच्चेति } 
विशेषो भेदरुतत्र यज्लङ्गमतुमानं तदभावाच्च न भेद इत्यर्थः। भवति हि रू 


सत्ता द्रव्यत्व. गुणत्व, तथा कर्मत्व नाम की चार जातियों का द्रव्यगुण तथा कमंरूप 
आधार व्यक्तियों से भेद-प्रतिपादनाथं सूत्रकार ने एक प्रकरण में दिये हैं अतः पुनरुक्ति 
दोष न होगा यह जानना चाहिये । ( ऐसा होने से सत्ता आदि भिन्न भिन्न पक्ष वाळे 
द्रव्यादि भेदरूप साध्यवाले पृथिवीत्व आदि विदोषणकज्ञानविदोष्यस् के अभाव- 
रूप हेतुवाले अनुमानों के पक्षहेतुभेद से भिन्न होने के कारण पुनरुक्ति दोष नहीं है 
यह यहाँ तात्पयं है) ॥ १६ ॥ 

( शंकापूर्वक १७ वें सुत्र का अवतरण ऐसा शंकरमिश्च देते हैं--शंका है सत्ता- 
जाति द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्था : से वर्तमान द्रव्यत्वादिरूप विशेषण के भेद से 
भिन्न-भिन्न क्यों न मानी जाय ? इस शंका के समाधानाथं सूत्रकार कहते हैं--- 


पद्पदार्थे--सत्‌ इति = सत्‌ है इस प्रकार, लिज्भाविशेषात्‌-लिज्ध में विशेष न 
होने से, विशेषलिङ्गाभावात्‌ च-और भेदसाघक विशेषलिङ्ग न होने से भी, एकः = 
एक है, भाव! = सत्ताजाति ॥ १७॥। 


ाचाथं--'सत्‌ सत्‌ है 'इत्याकारक ज्ञान तथा व्यवहार रूप सत्ता जाति साधक 
लिङ्ग से सर्वत्र समान होने से तथा सत्ता के भेदसाधक विशेष लिङ्ग के न होने से 
भी सत्ता जाति एक ही है ॥ १७ ॥। 

उपस्कार!--सत्‌ है! इत्याकारक ज्ञान अथवा दाब्दप्रयोगरूप व्यवहार सत्ता- 
जाति का साधक लिङ्ग (हेतु ) है। ओर वह द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों में अविशिष्ट 
( समान ) है। तस्मातू एक ही भाव (सत्ता ) जाति द्रव्यादि तीन पदार्थों में रहती 
है, नहीं तो द्रव्यादि पदार्थत्रय के समान व्यक्ति ( भाधार ) होने के कारण पर्याय 
होने से घटस्व तथा कलश के समान या तो सत्ता जाति न होगी अथवा द्रव्यस्व गुणत्व 
तथा कमंत्व दूसरी जातियां न होगी । (यदि कहो कि सत्ता ही दुसरी जाति उक्त दोष 
के कारण न मानेंगे, तो इसका उत्तर द्वितीय हेतु से शंकर मिश्र ऐसा देते हैं कि )-- 
विशेष जि न होने से भी (अर्थात्‌ विशेष ( भेद ) में जो छिङ्ग ( अनुमान ) उसके 
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९८ वैशेषिकसूत्रो परकारः 


एवायं दीप इत्यनुगमस्तत्र यथा विशेषछिङ्ग दोघहस्वत्वादिपरिमाणभेदस्त- 
थात्र विशेषलिङ्ग नास्तीति भाव: ॥ १७॥ 


इति श्रोभगवत्कणादसूत्रो पस्क्रारे शाङ्करे प्रथमाध्यायस्य 
द्वितीयमाहिकम्‌ । 





न रहने से भी) सत्ताजाति का भेद नहीं है। जिस प्रकार वही यह दीपक है ऐसा 
अनृगत प्रत्यभिज्ञा ज्ञान होता है उससे जैसे विशेष लिङ्ग ( हेतु) लम्बा (दीघं) 
हुस्व (छोटा) इत्यादि परिमाण का भेद है इस प्रकार सत्ता भिन्न-भिन्न होने में कोई 
विशेष साघक हेतु नहीं है ॥ १७ ॥। 
इस प्रकार भगवत्कणाद महषिकृत सूत्रोपस्कार की 
शंकरमिश्रक्कत उपस्कार व्याख्या में प्रथमाध्यायका 
द्वित्तीयाह्लिक समाप्त हुआ । 


द्वितीयाध्याये प्रथमाहिकम 


द्वितीयाध्यायस्य प्रथमाह्विकरस्य नवानां द्रञ्याणां लक्षणमर्थ: | तत्र एथिव्य- 
सेजसां लक्षणप्रकरणम्‌ , ६इवरसिद्धिप्रकरणम्‌ , आकाशानुमानप्रकरणम्‌ | तत्र 
प्रथमो दिष्टायाः प्रथिव्या लक्षणमाह-- 
रूपरसगन्धस्पशंयतो पृथिवी ॥ १ ॥ 


रूपं नोळपीत।द्यनेक9क्ारं प्रथिव्या एव, तथाच नीछरूप समानाधिकरण- 
द्रव्यत्वव्याप्यजातिमत्त्वं ळक्षणम्‌ । एवं रसः कटुकषायाद्चनेकप्र कारकः प्रथिव्या- 
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( द्वितीयाध्याय प्रथमाह्लिक ) 

उपस्कार --द्वितोयाध्याथ के प्रथमाह्लिक का पृथिवी आदि नो द्रव्यो का लक्षण 
करना विषय है । ( १ ) उसमें भी पृथिवी, जल तया तेज इन तीन द्रव्यों के लक्षण के 
प्रकरण हैं, (२) ईश्वर के सिद्धि का प्रकरण तथा (३ ) आकाश के अनुमान का 
प्रकरण ( ऐसे तीन प्रकरण हैं) उसमें ( पुथिवी आदि नो द्रव्यो में प्रथम उद्दिष्ट 
क्रमप्राप्त प्रथिवी के द्रव्य का लक्षण सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ--रूपरसगन्धस्पशेवतौ = रूप, रस, गन्ध तथा स्पशंगुण को आश्रय 
'पुथिवी = पृथिवी नामक द्रव्य है ॥ १ ॥। 

सावाथे--शुक्ल, रक्तादि भेद से सात प्रकार के रूप, मधुर, अम्ल इत्यादि छ 
प्रकार के रस तथा सुगन्ध और दुर्गन्ध नाम के दो गन्ध, तथा उष्ण-शीत आदि नाम 
के तीन प्रकार के स्पर्शो में से अनुष्णाशीत नामक स्पर्शं का. भी समवायसम्बन्ध से 
आधार द्रव्य को पृथिवी कहते हैं ॥ १॥ 

उपस्कार--नील, पीत, रक्त, शुक्ल, हरित, कपिश तथा चित्र नाम के अनेक 
(सप्त ) प्रकार का रूप नामक गुण पृथिवी द्रव्य का ही है। अतः नीलरूप के 
आश्रय में वर्तमान द्रव्यत्व की व्याप्य ( अपर ) पुथिवीस्व नामक जाति के क्षाश्रय को 
पुथिवी कहते हैं, यह पुथिवी का जातिघटित लक्षण जानना । ( इस लक्षण में केवल 
द्रव्यत्वव्याप्यवायुत्व जाति की आधारता वागुद्रव्य में होने से अतिव्याप्ति दोष के 
` निरासार्थ नीलङ्प के आश्रय मे वतमान ऐसा विशेषण दिया है, नीलरूपाश्रय में वायु- 

त्वजाति के न रहने से उक्त दोष का निरास हो जायगा । रूप समानाधिकरण इतना 

ही कहने से शक्ळरूप में रहने के कारण जळत्वजाति को लेकर जल में उक्त दोष वार- 
णार्थे 'नीळ' पद दिया है जल में नीळरूप न रहने से अतिव्याप्ति का निरास होजायगा । 
द्रव्यत्व जाति को लेकर फिर भी जलादिकों में उक्त दोषवारणाथं द्रव्यत्वव्याप्य पद 
तथा पृथिवीजलान्यतरत्वधर्म को लेकर जल में उक्त दोष के निरासार्थ जातिपद 
दिया है, अन्यतरत्व जाति न होने से उक्त दोष का वारण हो जायगा । इसी प्रकार 
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मेव, तथाच क टुरससमानाधिकरणद्रव्यस्वव्याप्यजातिमत्त्व लक्षणम्‌ | एवं कषा- 
यादिपदप्रश्षेपेण ळक्षणान्यूहनीयानि | गन्धो द्विविधः सुरभिरसुरभिश्च, तथाच 
गन्धसमानाधिकरणद्रव्यस्वव्याप्यज्ञातिमरचं छक्षणम तथा गन्धसमानाधि- 
करण-गन्धासमानाधिकरणगुणासमानाधिकरण-जात्यघिकरणद्रव्यतः द्रष्टव्यम्‌ । 
न च पाषाणादौ गन्धरसयोरनबुभवात्‌ तत्राव्यापकमिद्सुभयमपीति वाच्यम्‌ 
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थागे भी ऐसे पदों के जो लक्षणघटक हैं फल जान लेना चाहिए, अधिक विशेष उन- 
उन लक्षणों में दिखावेंगे )। ( आगे रूपपदघटित लक्षण के समान रसपदघटित 
लक्षण दिखाते हुये शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इसी प्रकार मधुर, अम्ल, लवण, कटु, 
कषाय तथा तिक्त दस भेद से अनेक प्रकार का रस भी पुथिवी द्रव्य में ही है, अत; 
कटुरस के आधार में वर्तमान द्रव्यत्व की व्याप्यं पुथिवीत्वजाति को समवायसम्बन्ध 
से आश्रय द्रव्य को भी पृथिवी कहते हैं यह पुथिवी का लक्षण हे । इसी प्रकार कषाय 
इत्यादि रस शब्दों को लेकर भी पृथिवी के जांतिघटित रक्षण स्वयं जान लेना 
चाहिये । गन्ध नामक गुण सुरभि ( सुगन्धि ) तथा असुरभि ( दुर्गन्धि ) इस भेद से 
दो प्रकार है, अतः गन्ध के आधार में वर्तमान द्रव्यत्व की व्याप्य पुथिवीस्व जाति के 
आश्रय को पृथिवी कहते हैं, यह गन्धगुण को लेकर पृथिवी का जातिघटित लक्षण 
जानना ( इस लक्षण में द्रव्य के उत्पत्तिकाळ में बटादि द्रव्यों में गन्ध गुण न होने के 
कारण अतिव्याप्तिदोष-वारणार्थ 'गन्धवत्व' ऐसा न कहकर गन्ध फे आधार में वर्तमान 
ऐसा कहा है द्वितीय क्षण में उसी घट में गन्ध के रहने से उसमें वर्तमान पुथिवीत्व के 
प्रथम क्षण में भी होने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा ) । 

( शंकरमिश्च इस प्रकार दुसरा जातिघटित लक्षण ऐसा करते हैं कि )--गन्धाघार 
में वर्तमान तथा गन्ध के आश्य में न रहने वाळे जलादि गुणों के आश्रय में वर्तमान 
पुथिवीत्वरूप जाति के क्षाघार द्रव्य का पृथिवी नाम है। ( इस लक्षण में गन्धासमा- 
नाघिकगुणासमानाधिकरण आत्मत्व जाति को लेकर आत्मा में अतिव्याप्ति-वारणार्थ 
गन्धसमानाधिकरण पद जाति में विशेषण दिया है। गन्धसमानाधिकरण द्रव्यत्वजाति 
को लेकर जलादि द्रव्मो में उक्त दोषवारणार्थं गुणासमानाघिकरण विशेषण जाति में 
दिया है । गन्धसमानाधिकरण होने पर भी पृथिवी खूपगुण की आश्रय है, अतः 
पुथिवी में लक्षण न जाने से अव्याप्तिदोष के वारणार्थं गन्धसमानाधिकरण ऐसा 
गुण में विशेषण दिया है रूप के गन्धसमानाधिकरण होने से जलादिको में रहने वाळे 
शीतस्पर्शादिक ही छेने पड़ेगे उनकी पृथिवीत्वजाति असमानाधिकरण है पृथिवीत्वजाति 
को लेकर पृथिवी में लक्षण जाने से उक्त दोष म होगा ) तथा यहाँ जात्यधिकरण तक 
ही परथिवी का लक्षण है, द्रव्यस्वपद पृथिवी द्रव्य है यह सूचित करने के लिये दिया 
हैं ), ( उक्त पृथिवी लक्षण में अव्याप्ति दोष दिखकर उसका वारण करते हुए शंकर, 
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तत्रापाततो गन्धरसयोरनलुभवेडपि तदीयभस्मसु तदुपलम्भात्‌ , य एवावयशाः 
याषाणारम्भकास्त एव तद्भस्मार प , 
हि करिब का अपाति नाव्याप्तिः । कथं तहिं सुरभिः 

` तिक्त कारवल्ळजर्ळासति-ग्रतोतिरिति चेन धिकः - 
थ सरस तरिति र्न पार्थिबोपाधिकत्वात्‌ तयो 
गंन्धरर व घुष्णाशातः पाकज: पृथिव्यामेव तथाच पाकजस्पशस- 
मानाधिकरणद्र्यत्वव्याप्यज्ञातिसत्त्वं छक्षणम्‌ । पाकञ्जत्वञ्च विशेषान्तरव्यज्ग थं 
परथिवीत्यश र विशेषान्तरव्व शिरोषळवज्ञोझुपुमादी स्पशविशेषे स्फुटतरम्‌ 
न बेच जलादिस्पश । यद्यप्यवयविनि पाकाद्ग्निसंयोगात्‌ स्पशोद्यो नजायन्ते 
तथापि तत्परम्पराप्रभवतया तत्रापि बैजात्यविशेषो5नुसरणीय: । 
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मिश्र कहते हैं कि )-यहाँ पर पूर्वपक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता कि पाषाण 
इत्यादि पृथिवी में गन्ध तथा रस का अनुभव न होने से यह लक्षण न जाने से अब्याप्ति 
दोष रसवत्त्व तथा गन्धवत्त्व दोनों में हो जायगा” क्योंकि सामान्यरूप से उनमें गन्ध 
तथा रस का अनुभव न होने पर भी पापाण के भस्म में गन्ध तया रस की उपलब्धि 
होती है, जो ही अवयव पाषाणरूप पृथिवी के उत्पादक हैं वही उसके भस्म के भी 
उत्पादक हैं, इस कारण अव्याप्ति ही दोष न होगा । ( अर्थात्‌ जो द्रव्य जिस द्रव्य के . 
नाश से उत्पन्न होतो है वह उसके समवायिक्रारण का कार्य होता है इस व्याप्ति से 
भस्म में पाषाण के समवायिकारण पृथिवीपरमाणुओं का कार्य है यह सिद्ध होने से 
पापाण परमाणुओं के पृथिवी होने सै उनसे उत्पन्न पाषाण में भी उसी पृथिवीत्व हेतु से 
गन्धगुण की अनुमान से सिद्धि हो जायगी )। ( पुनः पूर्वपक्षित-मत से शंका करते हुये 
ऑंकरमिश्र कहते हैं कि )--'यदि गन्धगुण तथा छ प्रकार का रस पृथिवी में ही है तो 
सुगन्धि वायु है ऐसी वायु में गन्धगुण की एवं तीता करैला का पानी है ऐसी जल में 
तिक्तरस की प्रतीति क्यों होती है” इसका उत्तर यह है कि--उक्त दोनों प्रतीतियों में 
वायु तथा जल में गन्ध तथा रस ओपाधिक है न वास्तविक है क्योंकि वायु में तथा 
करेले के जळ में क्रम से सुगर्न की प्रतीति गुलाब तथा करेलारूप पृथिवी के सम्बन्ध 
से प्रतीत होती है अत: वह स्वाभाविक नहीं है । इसी प्रकार अग्नि संयोग से परिवरतित 
होने के कारण पाकज, अनुष्णाशीतस्पशं भी पृथिवी द्रव्य में ही है, जिसका पाकज 
स्पर्श के आधार में वतमान तथा द्रव्यत्व की व्याप्य पृथिवीत्वजातिमत्ता भी पृथिवी 
का जातिघटित लक्षण जानना चाहिये । 
कठिनता ( कडापन ) तथा मृदुत्व ( मोलायमपन रूप विशेषस्पशं ) से प्रगट होने- 
दाला पाकजत्व भी पुथिवी का स्प हो हैं । जो उक्त विशेषता गुलाब के फूल तथा 
छौंग के फूल इत्यादिकों के विशेष स्पर्श से स्पष्ट प्रतीत होती है, जो जळादिकों के 
स्पर्ष में नहीं है। यद्यपि अवयविद्रव्प में क्षिनिसंयोगरूप पाक से स्पर्श आदि गुण 
नहीं होते तथापि अवयवों को परम्पराकेम से उत्पन्न होते के कारण उसमें भी 
विलक्षण स्पर्श मानना पड़ेगा ( खर्थात्‌ अत्रपविद्रव्प के स्पर्श में अंत्रपरों का स्पशे 
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ननु लक्षणामिदं व्यतिरेकिलिङ्गमितरभेदसाधकं व्यवहारसाधक वा ? तत्र 
एथिवोतरेभ्यो भिद्यते गन्धवत्त्वात्‌ यन्नेतरभिन्नं तन्न गन्धवत्‌ यथा जलादि, 
इतरभेदाभाव्यापकाभावप्रतियोगिगन्धवती चेयं, तस्मादितरभिः्ना । तत्रेतर- 
भेदस्य साध्यस्य प्रतिद्धी ततो हेतोव्यतिरेके सपक्षविपक्षव्यावत्ततयाऽसाधारण्यम्‌ 
अव्यतिरेके चान्वयित्बम्‌ । अप्रसिद्धो च अप्रसिद्धविशेषणः पक्ष: : तथा च तत्र 
न सन्देह्दो, न वा सिषाधयिषा न वा तद्विशिष्टज्ञानखूपाअ्नुभिति:। किक व्यति 





कारण है और उसमें पाक कारण है, इस कारण अवयविद्रव्य के स्पशं में भी परम्परा 
( क्रम ) से पाकजन्यता होने से अवश्य विजातीयता स्वीकार करनी पड़ेगी )॥ 
( यहाँ शंकरमिश्र पूर्वपक्षी का आक्षेप दिखाते हैं कि )--यह प्रथिवी का व्यतिरेकि- 
लिङ्गरूप लक्षण क्या जलादित्रयोदश (जल से मन तक आठ, तथा गुण से समवाय तक 
के ५) पदार्थो से परथिवी में भेद सिद्ध करता है, अथवा 'यह पुथिवी है' ऐसा व्यवहार 
सिद्ध करता है ! उसमें पृथिवी, जलादिकों से भिन्न है, गन्धाश्रय होने से, जो जलादि, 
जल।दिकों से भिन्न नहीं' होता, वह गन्धाश्रय नहीं होता, जैसे जलादिकजलादि भेद के 
झभाव के व्यापक गन्धाभाव के प्रतियोगी गन्घवाली यह पुथिवी हैं, तस्मात्‌ गन्धाश्रय 
होने से जलादिकों से भिन्न है । (अर्थात्‌ प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय तथा निगमन- 
रूप पाँच अवयव वाक्ययुक्त पृथिवी में जलादि भेदसाधक अनुमान होगा )। इस 
अनुमान में जलादि भेदरूप साध्ने यदि प्रसिद्ध है तो जिसमें साध्य प्रसिद्ध है उस 
सपक्ष में यदि गन्धवत्त्व हेतु नहीं रहता ऐसा माना जाय तो निश्चित साध्यवाले 
सपक्ष तथा निश्चित साव्याभावाश्रय विपक्ष दोनों से गन्धवत्व हेतु के व्यावृत्त होने के 
कारण असाधारण दोष थाने के कारण गन्धवत्त्व हेतु असाधारण नामक व्प्रभिचारी 
दृष्ट हेतु हो जायगा । और यदि साध्य प्रसिद्धिवाले सपक्ष में गन्धवत्त्व हेतु वर्तमान 
हो तो गन्धवत्त्वहेतु अन्वयव्याप्तिवाला होने से अन्वयि हो जाने के कारण व्यतिरेको 
हेतु न हो सकेगा । और यदि जलादि भेदरूप साध्य प्रसिद्ध न हो तो पृथिवी- 
रूप पक्ष ( उद्देश्य ) अप्रसिद्ध विशेषण हो जायगा, क्योंकि पुर्थिवीरूप विशेष्य में 
जलादि भेदरूप विशेषण असिद्ध है, और ऐसा होने से वहाँ ( अनुमिति का कारण ) 
संशय न हो सकेगा या साध्यसिद्धि करने की इच्छारूप सिषाधयिषा होगी तथा 
“जला दिभेदयुक्त पृथिवी है? इत्याकारक विशिष्ट ज्ञानस्वरूप अनुमिति यान होगी। 
( अर्थात्‌ साध्यनिणंय के अधीन, साध्य तथा उसके अभाव के साथ रहने वाले धमं के 
आश्रय घर्मिज्ञान रूप ( संशय का कारण ) के न होने से सन्देहरूप पक्षता (सन्दिग्ध 
साघ्यवाले को पक्ष कहते हैं ऐसा पक्षलक्षण) न रहने के कारण संशयपक्षतावादी मत से 
अनुमिति न होगी ) तथा जो केवल पक्ष में साध्य के साधन की इच्छा ( सिषाध- 
यिषा ) रूप पक्षता को अनुमिति का कारण मानते हैं उनके मत में भी जलादि भेद-: 
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रेकयो्याप्तिस्तथा च न व्याप्तस्य पक्षधर्मत्वं पक्षधर्मध्य न व्याप्तत्वमिति वेष 
म्यम्‌ । अत एवोपनयत्रेयर््यंमपि व्याख्यायते न त्वगृहोतव्याप्तिकमपि । तदुक्तमू- 
साध्याप्रसिद्विवेषम्यं व्यथतोपनयस्य च । 
अन्वयेनेव सिद्धिश्च व्यतिरेक्रिणि दूषणम्‌ ॥ इति | 
एवं व्यवहारसाध्यकेऽपि । तत्र यद्यपि व्यवहारः प्रथिबोपदवाच्यत्वम्‌ तचच 
प्रथिबीत्वजातावप्यस्ति तत्र च उथिवोत्बं घेतुर्नाम्तोत्यसाधारण्यम्‌ तथापि प्रथि- 
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रूप साध्य अप्रसिद्ध होने के कारण सिपाबयिपा न रहने से अनुमिति न होगी । यह 
दोनों मत अयुक्त हैं क्योंकि घर में पड़े २ घनगर्जना सुनकर मनुष्य को 'आकाश बादल- 
वाला है! ऐसा अनुमान होता है, जिसे न आकाश में मेघों का सन्देह दै, न मेघ सिद्ध 
करने की इच्छा है, अतः सिषाघयिपा के अभाव स युक्त सिद्धज्ञानरूप प्रतिबंधक का 
अभाव ही पक्षता है ऐसा सिद्धांतिमत से सिषाधयिषा विरह विशिष्ट सिद्धयमाव को 
पक्षता मानने के मत में भी पक्षतानियोमक व्यापक इतरभेद प्रतियोगिकताविशिष्ट 
संसर्गवाली पृथिवी पक्ष के इतरमेद साध्य के अर्थात्‌ सम्पूर्ण पृथिवी में जलादिभेदसाधक 
अनुमिति न हो सकेगी, यह यहां पर शंकरमिश्र का आशय है । यदि सम्पूणं पक्ष 
( पृथिवीमात्र ) में इतरभेद साध्य के अनुमिति होने में साध्यांश में विशेषण रूप से | 
पक्षतावच्छेदक प्रुधिवीत्व का भान होता है नकि उसकी व्याप्ति ऐसा कहें तो | 
शंकरमिश्र पुवपक्षिमत से ऐसा दूसरा भी दोष देते हैं कि इस पूर्वोक्त अनुमान में | 
जलादिभेदाभावरूप साध्याभाव तथा गन्धाभावरूप हेतु के अभाव की व्याप्ति 
दिखाई गई है, ऐसा होने से हेत्वभाव की व्याप्ति से युक्त साध्यामाव ( जलादिभेदा- 
भाव ) पक्ष का घमं नहीं है, अर्थात्‌ प्रस्तुत अनुमान में वह हेतु नहीं है और जो पक्ष 
का धर्म है गन्धवत्त्व, वह व्यतिरेक व्याप्ति का आधार है, अतः वंषम्यदोष भी आ 
जायगा ( अर्थात्‌ जिसमें व्याप्तिज्ञान है वह हेतु नहीं है और जो हेतु है उसमें व्याप्ति- 
ज्ञान ही है इस विषमता से व्याप्ति तथा पक्षघ्रमंताविशिष्ठ हेतु का प्रतिपादन करना 
रूप उपनय वाक्य भी न बन सक्रेगा । इसी अभिप्राय से शंकरमिश्र पूर्वपक्षिमत से 
कहते हैं कि )---इसी कारण उपनय वाक्य की व्यथंता प्राचीनों ने वही की है नकि 
झगुहीतव्यःप्षिकत्व भी, अर्थात्‌ व्याप्ति का ग्रहण न होना ( अर्थात्‌ अग्रहीत व्याप्तिकता 
उपनय से नहीं कही जाती ) अतएव प्राचीनो ने यह कहा है— 

साध्यप्रासिद्धि; > साध्य की असिद्धि, वैपम्यं = पूर्वोक्त वंषम्य, व्यर्थता --व्यथ 
होना, उपनयस्य च = और उपनय वाक्य का, अन्वयेन एव = अन्वय व्याप्ति से ही, 
सिद्धिः = सिद्धि होना, व्यतिरेकिणि = व्यतिरेकि अनुमान में, दूषणं = दोष है ॥। 

इसी प्रकार पुथिवीत्व ऐसे व्यवहारसाध्यक व्यतिरेकि अनुमान में भी उक्त दोष 
जानना । उसमें यद्यपि 'पुथिवीव्यवहार' शब्द का अर्थ : होगा पृथिवीपद से कहा 
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चीत्वभ्रवृत्तिनिमित्तकप्रथिबीपदवाच्यत्वं साध्यमिति नासाधारण्यम्‌ । यद्वा एथि- 
वीत्वं काचित्कपदश्रवृत्तिनिमित्तं जातित्वात्‌ घटत्वत्रदिति सामान्यतः सिद्धो 
प्रथिवीपद्‌ं प्रथिदोत्वप्रवृत्तिनिमित्तकम्‌ इतराग्रवृत्तिनिमित्तकत्वे सति सप्रवृत्ति- 
निमित्तकत्वातू यन्नेबं तन्नेवमिति साध्यम्‌। तथाचात्रापि साध्याप्रसिद्धि- 
रेवेति चेत्‌ । 

मेवम्‌ इतरेषां जलादीनाम्‌ भेदस्य घट एव प्रसिद्ध: । वाय्तरादेरती- 
_न्द्रियस्यापि भेदस्य अन्योन्याभावस्य घटादी प्रत्यक्षत एच पिद्धत्वात्‌ अन्यो 
न्याभावग्रहे अधिकरणगेग्यतामात्रस्य तन्त्रत्वात्‌ स्तम्भः पिशाचो न भव- 


जाना, और वह पृथिवीत्व जाति में है, ( क्योंकि जातिविशिष्ट व्यक्ति शब्द का अर्थ 

होता है ) उस (पृथिवीत्व) में पृथिवीत्व हेतु नहीं है ( अतः प्राचीनमत से सपक्षविपक्ष- 

व्यावुत्तत्वरूप ) असाधारण्य दोष गन्धवत्व में आने से वह असाधारण व्यभिचारी दुष्ट 

हेतु हो जायगा । पूर्वपक्षी कहता है कि 'तथापिपृथिवीरूप पक्ष में पुथिवी ऐसा 

व्यवहार करना चाहिए इस साध्य का पूथिवीत्व जिसके प्रवृत्ति का निमित्त है ऐसे 

पृथिवी पद से कहा जाय ऐसा अर्थ करने से पुथिवीत्व जाति में उक्त साध्य न रहने 

से असाधारण दोष न आवेगा । (यदि अभी तक पृथिवीपदवाच्यता की पृथिवी- 

स्वनिमित्तक होने की सिद्धि ही नहीं हुई है, तो ऐसा विशेष साध्य का अर्थ कसे 

किया जा सकता है ऐसा कहो तो पूर्वपक्षी दूसरे प्रकार से साध्याप्रसिद्धि दिखाने के 
लिये अनुमान करता है ) कि पृथिवीत्व, किसी न किसी पद के प्रवृत्ति का कारण है, 
जाति होने से घट पद के प्रवृत्ति के निमित्त घटत्वजाति के समान, इस प्रकार सामान्य 
व्याप्ति के बल से सामान्यरूप से किसी पद की प्रबृत्तिनिमित्तता पृथिवीत्व जाति में 
सिद्ध होने पर पृथिवी पद, पुथिवीत्वभ्रवृत्तिनिमित्तवाला है, पृथिवी को छोड़कर 
दूसरे किसी जलादि पदों को प्रबृत्ति के निमित्त न होता हुआ समान्यत: प्रवृत्तिनिमित्त 
वाला होने से जो ऐसा नहीं होता ( वह पुथिवीत्बप्रवृत्तिनिमित्तक़् नहीं होता ) वह 
ऐसा नहीं होता (इतर के प्रवृत्ति का निमित्त न होते हुए सप्रदत्तिनिमित्त नहीं होता ) 
ऐसा साध्य है ऐसा होने से इस व्यवहारसाधक अनुमान में भी साध्याप्रसिद्धि 
इतरभेद साधक अनुमान के समान दोष आता ही है ( इसी प्रकार वेषम्यदि दोष भी 
इसमें जान लेना चाहिये । ) 

(इस प्रकार के पूर्वपक्षी के आक्षेप का समाधान शंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि)--- 
ऐसा नहीं कह सकते हैं क्योंकि पुथिवी भिन्न जलादि त्रयोदश पदार्थो का भेद घटरूप 
पृथिवी में ही प्रसिद्ध है। अप्रत्यक्ष भी वायु भाकाशादि पदार्थो का भेद अर्थात्‌ 
परस्पर अभाव घट भादिकों में प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है, क्योंकि परस्पराभाव ( भेद) 
के ग्रहेण करने में आधार की प्रत्यक्षता ही प्रयोजक है, कारण यह कि “स्तंभ पिशाच 
नहीं है! इत्यादि अन्योन्याभाव के पिशाचरूप प्रतियोगी के प्रत्यक्ष न होने पर भी 
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तोत्यादौ तथा दर्शनात्‌ ।। न चेवं घट एवह दृष्टान्तोऽस्तु किं व्यतिरेकिणा | 
ऋणजुमागंण सिद्धथन्तं को हि चक्रेण साधयेत्‌ । 

इति वाच्यम्‌ अव्यतिरेकिलिङ्गं चेदनाभासं, तदाऽयमपि मार्गी वक्ररुचि 

प्रत्यप्रतिहत एब | साध्याप्रसिद्धेनिरासे तन्मूलकदोषाणां निरस्तत्वातू । व्यः 

तिरेकलहचारेण अन्वयव्याप्तेरेव ग्रहात्‌ व्यतिरेकव्याप्व्याऽन्ब्यव्याप्तरचुमानाद्वा 


न वैषम्यम्‌ । नचोपनयवेयथ्यम्‌ , गृह्दीतव्याप्तेरेव हेतोः पक्षे उपसंदा- 
रात्‌ | तदुक्तम्‌ 





स्तंभ प्रत्यक्ष के योग्य ही है ऐसा देखने में आता है । यदि पूर्वपक्षी कहे कि तव तो 


घट ही को दृष्टान्त लेकर पृथिवी इतरभिन्त है; गन्घाश्रय होने से घट के समान, ऐसा 
अन्वयी ही अनुमान हो जायगा, तब पूर्वोक्त व्यतिरेकी अनुमान करने की क्या 
आवश्यकता है इमी कारण कहा है कि ऋर्जुमार्गेग (सीघे मागं से), सिव्यन्तं=सिद्ध होने 
वाळे विषय को, कः = कोन, हि = निश्चय से, वक्र ( टेढ़ ) मार्ग से, साघयेतु = सिद्ध 
करेगा, तो यह कहना अयुक्त है क्योंकि यह घट दृष्टान्त से अन्वयव्याप्तिवाला हेतु यदि 
निदृष्टठ हो ( अर्थात्‌ इसमें घट में भी प्रथिवीपदवाच्यतारूप साध्य के सन्देह से 
पक्षता होने से दष्टान्तासिद्धिलप दोष व्यतिरेकिलिङ्गरप वक्रपार्ग से चल 
वाल आप देंगे इसी कारण यह व्यतिरेक्रिलिङ्ग से साध्यसिद्धि रूप मार्ग स्वीक्कत्‌ किया 
है इसी अभिप्राय से शंकरमिश्र कहते हैं कि )--तो यह मार्ग भी दक्रपार्ग से जाने 
वाले के लिये निर्वाध ही है ( अर्थात्‌ प्राणायामसाधन में सीधे नाक को न दबाकर 
हाथ को परिश्रम देते हुए घुमाकर हस्त से प्राणायाम साधन करनेवाला सीध हस्त 
से नाक नहीं दबाता उसी प्रकार प्रसिद्ध धटादिकों में प्रत्यक्ष से जलादि भेद गहीतं 
न होने पर भी उसके दृष्टान्त से अन्वयी हेतु न मानकर व्यतिरेकि द्वारा ही पृथिवी 
में जलादि भेद सिद्ध करना यह वक्रमार्ग में प्रेम रखनेवाले के मत से संगत है ) 
( आगे पूर्वोक्त संपूर्ण दोषों का निरास करने के लिये शंकरमिश्च कहते हैं कि )। इस 
प्रकार साध्यांप्रसिद्धिछप दोष का निराकरण होने से उसके कारण आये हुए वषम्य 
` आदि संपूर्ण दोषों का निरास हो गया । अथवा "पृथिवी जलादि भिन्न हैं! इस अनुमान 
में जहाँ इतर भेद नहीं होता, वहां रांघाश्रयता नहीं होती इस प्रकार के साध्याभाव 
तथा हेत्वभाव के साहचर्य ज्ञान से जहाँ-जहाँ गन्धवत्त्व होता है वहाँ २ इतर भेद 
रहता है इस प्रकार के अन्वयव्याप्ति का ही ग्रहण होने से, अथवा साच्याभाव तथा 
हेरवभाव के ( व्यतिरेक व्याप्तिसे साध्य तथा हेतु के अन्वयव्याप्ति का अनुमान 
करने के कारण वेषम्य दोष भी न होगा ) ( गदाधर भट्टाचाय ने व्यतिरेक सहचार से 
उत्पन्त भी अन्वयव्पाप्तिज्ञान से अन्वयव्याप्तिवाली अनुमित्ति स्वीकृत की है, इस 
कारण यहाँ गन्धवत्त्व हेतु में व्यतिरेकिता संगत ही है । यहाँ पर ऐसा कहो कि यदि 
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नियम्यत्वानियन्तृत्वे भावयोयौद्शो मते । 
त एव विपरीते तु विज्ञेये तदभावयोः ॥ इति । 


व्यवहारस्तु गन्धवती प्रथिवोत्युपदेशादेब यथा कम्बुग्रीवादिमान्‌ घटः 
पद्बाच्य इति | तथा कुत्रचिदेव घृतादौ मृद्दादी च गन्धत्रत्वेनोपळक्षणेन 
प्रथिवीत्वे प्रथिबीपदप्रबृत्तिनिमित्तत्वं येनोपदेशादू गृहीतम्‌, गन्धवत्‌ सब 
परथिवोत्वेन प्रवृत्तिनिभिमित्तेन प्रथिवीपद्वान्यं गन्धवत्त्वात्‌ यन्नेवं तन्नेव- 








व्यतिरेक सहचार व्यतिरेक व्याप्ति ज्ञान के बिना ही अन्वयव्याप्तिज्ञान को करे तो 
अन्वयव्याप्तिग्राहक उदाहरणादिकों को क्या आवश्यकता है? तो इसी दोष के वारणार्थं 
शंकरमिश्च ने अनुमानवाला उपरोक्त दूसरा पक्ष दिखाया है । अर्थात्‌ इस प्रकार भी 
गन्धवत्त्व हेतु में व्यतिरेकिता बनी ही रहेगी इस कारण वैषम्य दोष न आयेगा) 
( वंषम्य के समान उपनयव्यर्थंत्व दोषों का भी निरास करते हैं कि )-- 
उपनय भी व्यथं नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्तिज्ञान जिसमें हुआ है ऐसे ही हेतु 
का पक्ष में उपसंहार उपनय वाक्य से किया गया है अतएव उदयनाचायं ने कहा है 
कि--नियम्यता ( व्याप्यत। ) तथा नियन्तृता ( व्यापकता ) भावयोः = भावरूप साध्य 
तथा साधन दोनों की, याच्यी = जैसी, मते - मानी गई हैं, तएव-वे ही दोनों, 
विपरीते = विपरीत तु, विज्ञेये = किन्तु जाननी चाहिये, तदभावयोः = उनके 
अभाव--साध्यभाव और हेत्वमाव की ॥। ( अर्थात्‌ धूम तथा वह्ल आदि पदार्थों का 
जिस प्रकार धुम व्याप्य है तथा वल्ि व्यापक है ऐसा व्याप्यव्यापक भाव, है उसके 
भमावों धुमाभाव तथा वल्लधभाव उसके विपरीत वह्वंथभाव व्याप्य है और घृमाभाव 
व्यापक है ऐसा व्याप्यव्यापकभाव होता है )। (आगे गन्धवत्त्व हेतु में पूर्वोक्त 
व्यवहारसाघ्यक व्यतिरेकहेतुक अनुमिति की कारणता स्थापन करते हुए छांकरमिश्र 
कहते हैं कि)--पृथिवी है ऐसा शाब्दप्रयोगरूप व्यवहार तो 'गन्धवाली पृथिवी होती है, 
इस प्रकार के उपदेश से सिद्ध होता है, जिस प्रकार घट पदार्थं को न जाननेवाले 
पुरुष को 'कम्बुग्रीवादिमान्‌' शंखाकार गर्दनवाले आदि छक्षणवाला, धटपद का 
वाच्य ( अर्थ ) है ( इसी प्रकार गन्धबाली एथिवी होती है यह भी व्यवहार सिद्ध हो 
जायगा ) । ( इसी का स्पष्टीकरण करते हुये शंकरमिश्र कहते हैं कि ) --उसी प्रकार 
किक्षी घृत आदि तथा मृत्तिकादि पाथिव द्वव्यों में गन्धाश्रयता के सूचन से आसो- 
पदेश्च द्वारा पृथिवीत्व जाति इन घृतादिकों में पृथिवी कहलाने के प्रवृत्ति का निमित्त 
है ऐसा ज्ञान जिस पुरुष को हुआ, उसे गन्धाश्रय संपूर्ण द्रव्य पुथिवीरूप प्रवृत्तिनिमित्त 
से पृथिवी कहलाने योग्य हैं, गन्धाश्रय होने से, जो उक्त निमित्त से पृथिवी नहीं कह- 

लाता वह गन्धवान्‌ नहीं होता, जसे जल इस प्रकार व्य तिरेकी अनुमान होता ही है । 
( किन्तु यहाँ पर पुर्वपमी पुनः ऐसा आक्षेप करता है कि )-पूर्वोक्त भेदसाधक 
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मिति व्यतिरेको तस्याप्यवतरत्येव । ननु भेदसाधकञ्यतिरेकिणि भेदो 
वैधम्यं स्वरूपभेदो वा अन्योन्याभावो वा? न तावदाद्यो प्रत्यक्षत एवं तद्‌- 
वगमात्‌ । न तृतीयः अभावभेदस्यापि साध्यत्वेन तदन्योन्याभावस्य तत्रा- 
भावात्‌, तेन सह स्वरूपभेदे साध्ये साध्याननुगमादिति चेन्न अभावप्रति- 
यो गिकान्योन्याभाबस्यापि साध्यत्वात्‌ स यद्यतिरिक्तस्तदाऽस्त्येब न चेत्‌ 
स्वरूपमादाय तप्पय्यचसानात्‌ । चस्तुतो भिन्न एव तद्वेधम्यस्य तदन्योन्या- 
भावव्याप्यत्वात्त, न चानवस्था यावत्येवानुभवस्तावत्येवाचिश्रामात्त्‌ अन्यत्र 








व्यतिरेकी अनुमान में भेद शब्द का १-वैधम्यं (बिरुद्ध घर्म), अथवा २-स्वरूप का भेद, 
अथवा ३-अन्योन्याभाव ( परस्पर का अभाव अथं है ) वेधम्यं तथा स्वड्पभेद ये दोनों 
प्रथम के पक्ष नहीं हो सकते, क्योंकि पृथिवी जल का विरुद्ध धमं है और उनका स्वरूप 
भी प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है ( तो उनके अनुमान की क्या आवश्यकता है ) अन्योन्या भाव- 
रूप तृतीय पक्ष भी नहीं हो सकता, क्योंकि पृथिवी में जलादि पदार्थों के भेद के समान 
अभावपदार्थ का भेद भी साध्य होने से पृथिवी में अभावभेदका मेद नहीं है । (यहाँ पर 
यदि पृथ्वीतरता अभाव में ही होने से अभावमेदरूप साध्य के पृथिवी में वतमान 
होने से उसका अभाव उसमें अनिष्ट ही है ऐसा मध्यस्थ प्रश्न करे तो इसी के समाघा- 
नार्थ शंकरमिश्र ने अभावभेद के अन्योन्याभाव का ग्रहण किया है, अर्थात्‌ अभाव 
भेद का भेद भी यत्किस्चिद्‌भावभेदरूप होने से साध्य होने के कारण उसे भी पुथिबी 
पक्ष में रहना आवश्यक होगा, किन्तु अभावभेद के अधिकरणरूप होने से पृथिवी- 
स्वरूप होने के कारण उसका ( पृथिवी का ) भेद पृथिवी में नहीं है। यह उपरोक्त: 
उपस्क्ारग्रन्थ का तात्पर्य है )। (पूवपक्षी के मत से शंकरमिश्च आगे कहते हैं कि) 
पृथिवी से इतरान्तर्गत अभाव के साथ-साथ स्वरूप का भेद भी यदि साध्य (इतरभद) 
का अथ किया जाय तो अभाव के साथ स्वरूपभेद तथा जलादिकों से अन्योन्याभाव का 
ग्रहण होने के कारण इतरभेदरूप साध्य अनुगत ( एक ) न होगा--( इस आक्षेप का 
समाधान करते हैं कि )--अभावप्रतियोगीवाला अन्योन्याभाव भी साध्य है, अर्थात 
जलादि भेद के समान अभावभेद भी साध्य है )। और वह अभाव को अधिकरण 
रूप न माननेवालों के पक्ष से यदि अतिरिक्त है तो वह भी पृथिवी में वर्तमान हो है, 
और नहीं है वो अभावस्वरूप को लेकर पृथिवीरूप पक्ष में वृत्तित्व आ ही जायगा 
( अर्थात्‌ अभावभेद का भेद भी अपने अधार अभावसामान्यरूप होने के कारण 
पृथिवीरूप पक्षवृत्तिता थाने में कोई दोष नहीं है यह उपस्कार का यहाँ तात्पयं है ) । 
अभावभेद का भेद अभादरूप नहीं हो सकता क्योंकि यदि अभाव | के केवलान्वयि 
( सवंत्रविद्यमान ) होने के कारणवह भी केवलान्वयि हो जायगा ऐसा पूर्वपक्षी कहे. 
तो शंकरमिश्र कहते हैं कि वास्तविक में तो क्षभावप्रतियोगीवाला भेद अधिकरण से. 
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त्वननुभवेनेव विश्रामात्‌ | यत्त त्रयोदशान्योन्याभावास्जयोद्शासु प्रसिद्धाः मि- 
ठिताः प्रथिव्यांसाध्यन्ते इति तत्तच्छं प्रत्येक प्रसिद्धेरतन्त्रत्वात्‌ मिलितप्रसिद्धर- 
भावात्‌ किन्तु निगन्‍्धत्वावच्छिन्नप्रतियो गिताकान्योन्यामावः ।साध्येत प्रतियोगि- 
तावच्छेदकभेदेनाभावभेदस्यावश्यकत्वात्‌ स च घटादावेव प्रत्यक्षसिद्ध इत्युक्त- 
त्वात्‌ । आकाशादौ का गतिरिति चेत्‌ आकाशमितरभिन्नं शब्दा श्रयस्वात्‌ यज्ञेचं 
तन्नेतरमित्यादौ पक्षैकदेशे यद्यपि न साध्यं प्रसिद्धम्‌ तथापि यदू यट्वेघम्यवत्‌ 
तत्‌ त'्रतियो गिकान्योन्याभाववदिति सामान्यप्रवृत्तव्याप्तिबलेन शब्दाश्रयत्वा- 
त्यन्ताभाववस्रतियोगिकान्योन्याभावस्य पूवमेव सिद्धो केवलं पक्षनिष्ठतया 


भिन्न हो है, क्योंकि जिसमें जिसका विरुद्ध धमं रहता है उसमें उसका भद अवश्य 
रहता है ऐसी व्याप्ति है, ( अर्थात्‌ यदि भभावभेद पृथिवीरूप हो तो भावरूपता तथा 
अभावरूपता रूप उनमें विरुद्धधमं न बनेगा । इसी प्रकार अभावभेद के पृथिवीरूप 
मानने से भेद का भेद उसका भेद मानने से प्राप्त अनवस्थादोष के वारणार्थ शंकरमिश्च 
कहते हैं कि )--जहाँ तक भेद का अनुभव होता है उनमें ही विश्राम मानने से यह 
दोष न आयेगा । भेदधारा मानेने का अनुभव न होने से विश्राम हो जायगा! । 
ओर «जो कोई विद्वान्‌ "पृथिवी जलादि त्रयोदश पदार्थों से भिन्न है इस 
अनुमान में. “त्रयोदश पदार्थो के अन्योन्याभाव तेज जल नहीं है? इत्यादि रूप से 
त्रयोदश पदार्थो में प्रसिद्ध हैं उनका समुदाय पृथिवी में सिद्ध किया जाता है--ऐसा 
कहते हैं ( अर्थात्‌ जलत्वादिविशिष्टाभाव कूट ( समुह ) को वे साध्य करते हैं) वह 
भी युक्त नहीं है क्योंकि प्रत्येक के भेद की प्रसिद्धि उक्तानुमान में प्रयोजक नहीं है, और 
मिलित जलादि भेदकूट कहीं प्रसिद्ध नहीं है, अत: गन्धाभाववान्‌ जितने जलादिक हैं 
उन संपूर्णो का भेद उक्तानुमान मे साध्य रखना होगा, क्योंकि पृथिवी गन्घाभाववालों 
से भिन्न है इस अभाव के प्रतियोगी गन्धाभाववान्‌ में रहनेवाली प्रतियोगिता के 
नियामक निर्गेन्धत्वरूप के भिन्न होने से अभाव भेद मानना आवश्यक है, और वह 
गन्धशून्यो का सामान्यभेद घटादि पृथिवी में प्रत्यक्ष से सिद्ध है यह कह चके हैं। 
यदि पूवंपक्षी ऐसी शंका करे कि--आकाश, पृथिवी आदिकों से भिन्न है! इस अनुमान 
में आकाश की पृथिवी के एकदेश घट के समान एकदेश न होने से क्या उपाय होगा 
अर्थात्‌ कहाँ प्रसिद्धि होगी तो यद्यपि आकाश, पृथिव्यादिकों से भिन्न है 
दान्दाश्रय होने से, 'जो पृथिव्यादि, पृथिव्यादिकों से भिन्न नहीं होते वे शब्दाश्रय 
नहीं होते”! इस अनुमान में आकाश का प्रदेश न होने से पक्ष के एकदेश में साध्य 
प्रसिद्ध नहीं है, तथापि जो जिसके विरुद्धधमं का आधार होता है वह उस प्रतियोगि- 
वाले अन्योन्याभाव का आधार होता है ( जेसे घट पट के विरुद्ध ( घटत्व) धम का 
आश्रय होने से वह पट से भिन्त है ) इस सामान्यरूप से ज्ञात व्याप्ति के सामर्थ्यं से 
शब्द के आधार के' अत्यन्ताभ।व के आधार पृथिव्यादि प्रतियोगीवाले अन्योन्याभाव 
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इदानीं योध्यते बहिरिव पर्वेतनिष्ठतया इत्यन्योऽस्मस्सिद्धान्तः तद्वेवम्यस्य 
तद्न्योन्याभावठ्याप्यत्वात्‌ । राव्दाश्रयत्वात्यन्ताभाववस्वमेब विपक्षे न 
गृहीतमितिचेत्‌ तहि शब्दाश्रयत्वस्य न लक्षणत्वं न वा लिङ्ग्वं विपक्षगामित्द 
शाङ्कामस्तस्वादिति ॥ १॥ 


प्रथिव्यनन्तरसुदिष्टानामेषां लक्षणमाह-- 
९ च Lo 
रूपरसस्पशेवत्य आपा दूवा! स्नग्धाः ॥ २ ॥ 
झुक्तमधुरशोता एव रूपरसस्पशाः द्रव्यत्वव्व सांसिद्धिक स्नेहर्तु स्वः 





( आकाश पथिव्यादि नहीं है) की प्रथम ही सिद्धि होने के कारण केवल उक्त 
अनुमान के आकाशहूपपक्ष में ही केवल पुथिव्यादि भेदःसिद्धि जो पूवंसामान्य 
व्याप्ति से सिद्ध नहीं थी वह 'आकाश पृथिव्यादिकों में भिन्न है! इस अनुमान से कही 
जाती है, जिस प्रकार महानस में घूमसामान्य की वह्विसामान्य के साथ प्रथम व्याप्ति 
ही ग्रहण होने पर पर्वत में धूमदर्शन से पर्वत में वक्ति की सिद्धि की जाती है ( यह 
दंकरमिश्च कहते हैं ) हमारा दूसरा सिद्धान्त है। ( अर्थात्‌ पक्ष के एकदेश में साध्य- 
प्रसिद्धि के समान सामान्यरूप से व्याप्ति के साम्यं से जहाँ किसी पदार्थ में .साव्य की 
प्रसिद्धि कर अनुमान का निर्वाह हो सकता है ऐसा शंकरमिश्र का अपने सिद्धान्त का 
गुढ अभिप्राय है) । (इस सिद्धान्त में हेतु दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)-बयोंकि 
पृथिव्यादिकों का आकाश में दाव्दाश्रयत्वक्प वियद्धघमं पृथिव्यादिकों के भेद से 
व्याप्त है । यदि पूर्वपक्षी कहे कि विपक्ष पृथिव्यादिकों में शब्दाधारता नहीं है यही 
ज्ञात नहीं है ( तो उनका भेद आकाश में कसे गृहीत होगा ), तो शंकरमिश्र कहते हैं 
कि तब तो 'शब्दाश्चयस्व? आकाश का लक्षण अथवा इतरभेदसाधक व्यतिरेकलिङ्ग भी 
न हो सकेगा, क्योंकि शब्दाश्रयत्व की पृथिव्यादिकों में रहने की शङ्का ही उसे खा 
डाळेंगी, (अर्थात्‌ शव्दाश्रस्वङ् हेतु वि पक्ष में रहने की शंका से दुष्ट हो जायगा) ।।१।। 
( प्रथम सुत्र की व्याख्या के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त जळलक्षण सूत्र का अवतरण देते 
हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--प्रथिवी के पश्चात्‌ उदिष्ट जलपदाथं का सूत्रकार 
लक्षण करते हैं--- 
पद्पदाथे--रूपरसस्पर्शवत्यः = रूप, रस तथा स्पर्शंगुणवाला, 
होता है ॥ २॥ 
भावाथ-चतुविशति गुणों से विशेषरूप रस, तथा स्पर्श नामक विशेष गुण 
के समवायसम्बन्ध से आघारद्रव्य को जळ कहते हैं ॥। २ ॥ 
उपस्कार-- क्रम से शुक्ल, मधुर तथा शीत ही जल में रूप, रस तथा स्पर्शगुण 
( रहते हुँ) तथा स्वाभाविक द्रवत्व भी ( जल में रहता है ) किन्तु स्नेह स्वरूप से 
रहता है ( अर्थात्‌ सुत्र के रूपादि पद उनके विशेष शुक्लादिकों के जसे बोधक हैं उस 
प्रकार स्नेहपद उसके किसी विशेष को नहीं कहा है किन्तु यथाश्रृत स्नेह ही को )। 


आप: = जरू 


११० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


रूपतः | ननु शुक्तमेब रूपमपासित्ययुक्तम्‌ काढिन्दी जलादौ चैल्यस्योपलम्मात्‌ | 
मधुर एव रस इत्यप्ययुक्तम्‌ जम्बोरकरवीररसादो आम्ल्यतैक्तथादेरुप लम्भान्‌ । 
शोत एव स्पश इत्यप्यनुपपन्नम्‌ मध्यन्दिने औष्ण्यस्येबोपलम्भात्‌ | सांसिद्धि- 
कडव द्रवत्वमव्यापकम्‌ हिमकरकादावभावात्‌ । स्नेहस्तु स्वरूपासिद्धोडतिव्या- 
पकश्च जळेऽननुभवात्‌ घृतादौ पार्थिवेऽनुभवाश्च। न च जलत्व॑ जातिरेव 
जललक्षणम्‌ व्यवस्थापकाभावेच तद्‌नुपपत्तः। न च स्नेहसमत्रायिकारणता- 
वच्छेद्कत्वेन तत्सिद्धिः स्नेहत्वस्य काय्योकायबृत्तितया कार्यतानवच्छेद- 
कत्वात्‌ तस्माद्भेदकाभावाद्‌ जलं न भिद्यत इति, चेन्मेवम्‌ अभास्वरशुक्कमात्र- 


= 








यहाँ पर पुर्वपक्षी ऐसा आक्षेप करता है कि जळ का शुक्ल ही रूप है यह कहना 
असंगत है, क्योंकि यमुना नदी के जल में नीरूप उपलब्ध होता है । तथा जल 
का मधुर ही रस है यह भी भयुक्त है, क्योकि जामुन करेला आदि फे जलांश में 
खट्टा तथा तीतारस उपलब्ध होता है । एवं स्वाभाविक द्रवत्व गुण भी थोले तथा वफं 
में न रहने से अव्यापक होने से जल का लक्षण नहीं हो सकता ( अर्थात्‌ रूपादि चार 
गुणों से किये हुए जल के लक्षणों में अव्याप्ति दोष आता है ) स्नेह ( चिकनाहट ) 
नामक गुण भी जल में स्वरूपतः असिद्ध है (क्योंकि जल में स्नेह उपलब्ध नहीं होता) 
तथा घृत, तेल आदि पृथिवीद्रव्य में उपलब्ध होने से अतिव्याप्तिदोष भी भाता है। 
जलत्वजाति का आघार होना भी जल का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि जलस्व- 
जाति की सिद्धि में कोई प्रमाण नहीं है । स्नेहरूप कायं का समवायिकारणु है जळ, 
उसमें वर्तमान कारणता के नियामक होने से जलत्बजाति की मनुमानप्रमाण से सिद्धि 
हो सकती है ( अर्थात्‌ स्नेह में वतमान कार्यता से निरूपित जल में वर्तमान समदाथि- 
कारणता किसी नियामकधमं से युक्त है, कारणता होने से, दण्ड में वर्तमान घटां 
की कारणता के नियामक दण्डत्वजाति के समान इस अनुमान से जळत्वजाति की 
सिद्धि होगी ) ऐसा सिद्धान्ती नहीं कह सकता, क्योंकि 'स्नेहत्वजाति नित्य तथा 


अनित्य दोनों प्रकार के स्नेहों में वतमान होने से नित्यरूप अधिक स्नेह में वर्तमान 


होने के कारण कार्यतानियामक नहीं हो सकती, धतः जल द्रव्य का पृथिवी आदि 
द्रव्यों से भेद सिद्ध करनेवाला लक्षणरूप व्यतिरेकिलिङ्ग न होने के कारण जलद्रव्य 
पृथिव्यादि द्रव्यों से भिन्न नहीं है।' ( इस आक्षेप का उत्तर शंकरमिश्र ऐसा देते हैं 
कि)--यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि परप्रकाशक न होनेवाला श्वेतहप ही जळद्रव्य 
का पृथिव्यादिकों से भेद सिद्ध करनेवाला उक्त दोषरहित लक्षण हो सकता है। यमुना 
जलादिकों में पृथिवी के सम्बन्ध से औपाधिक (अस्वाभाविक) नीलिमा प्रतीत होती है, 
क्योंकि आकाश में फेकने पर उसी यमुना के जल में श्वेत ही रूप का ग्रहण होता है । 
यदि कृहो कि 'तथापि स्फटिकादि मणिरूप पृथिवी में शुक्लरूप होने से अतिव्याप्तिदोष 
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रूपस्थैव तद्भेदकत्वात्‌ कालिन्दी जलादौ नेल्यस्याश्र योपाधिकत्वात्‌ वियद्विकीण- 
कालिन्दो जले धावल्यस्योपलम्भात्‌ । तेनाभास्वरशु क्लेतररूपा समानाधि- 
करणरूपव्द्बृत्तिद्रव्यत्वसाक्षाद्व्याप्यजातिमत्त्वम्‌ अपां लक्षणम्‌ । रसोपि मधुर 
एवं जम्बीरकरवीररसाम्ल्यतेक्तथादेः पार्थिवोपाछिकत्वात्‌। जळे साधय्य 
नानभूयत एवेति चेन्न कपायद्रव्यभक्षणानन्तरं तदभिव्यक्तः । न च हरोतक्या 
एव वन्माधय्य जळाभिव्यङ्गयम्‌ तत्र कषायरसस्यंचोपळम्भात्‌ हरोतक्याश्ा- 
मळक्यामिच कपाय एव रसः तस्यैवाचुभबात्‌ । न च शुणविरोधेन तत्र रसा- 
नारम्भः। अवयवानामपि तत्र कघायरसवत्त्वातू पडसखप्र वाद्स्तु तत्तद्रस- 





होगा' तो उसके कारण के लिए शुक्लरूपवत्त्व लक्षण का शांकरमिश्र जातिघटित लक्षण 
करते हुए कहते हैं कि )--उप् (शुबलखूपवत्व) से अभाश्वर शुक्लरूप से भिन्न रूपों के 
आधार में अवतंमान तथा रूपाश्रय में वर्तमान एवं द्रव्यत्व की साक्षात 
व्याप्य जळत्व जाति का आश्रय होना यही जल का लक्षण है यह आता है ( इसमें 
'पृथिदी में रूपवद्वृत्तिद्रव्यत्वसाक्षाद्रयाप्प प्रथिवीत्वजातिमत्ता होने के कारण 
अतिव्याप्ति दोष-निरासार्थं अभास्वरशुक्ळख्पेतरखूप समानाधिकरणा विशेषण 
दिया है, पृथिवी में अभास्वर शुक्ळरूप भिन्न रक्तादि रूप होने से उक्त दोष न होगा । 
जल में शुक्ल रूप समानाधिकरण जलत्व जाति के रहने से श्रसंभव दोष-वारणाथं शुक्ले 
तर, तथा तेज में उक्त दोपवारणाथं आभास्वरपद दिया है यह जानना । वायुत्व जाति 
को लेकर वायु में अतिव्याप्ति-चारणाथ रूपवदु । बृत्ति तथा द्रव्यत्व को लेकर पृथिवी 
में उक्त दोष के निरासार्थ द्रव्यत्व साक्षात्‌ व्याप्य ऐसा विशेषण जाति में दिया है । 
परत्वादि के वारणार्थं साक्षात्‌ तथा जलूघटान्यतरत्व को लेकर घट में भतिव्याप्ति- 
वारणार्थं जातिपद दिया है यह भी जान लेना चाहिये ) । ( आगे रस को लेकर पूर्वे 
पक्षी के दिये दोषों का वारण करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं )--कि जल में रस भी 
मधुर ही है, जामुन ळादि पृथिवी के जलांश में खट्टा-तीता आदि रस का ग्रहण जामुन 
आदि पृथिवी के सम्बन्ध से ग्रहीत होनेःके कारण वह औपाधिक है न कि स्वाभाविक । 
यदि 'कहो कि जल में मधुर रस का अनुभव नहीं होता' तो ऐसा नहीं, क्योंकि कपाय 
रसवाली हरे इत्यादि भक्षण करने के पश्चात्‌ । जळ पीने से उसमें जल की मधुरता 
प्रकट होती है । 'हरें की ही वह मधुरता है जो जल पीने से प्रकट होती है' ऐसा पुर्व- 
पक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि हरे में कपायरस ही उपलब्ध होता है, हर में भी आँवले 
के समान कषाय ही रस है, क्योंकि उसी का अनुभव होता है । 'हर में गुगविरोघ के 
कारण कोई रस उत्पन्न नहीं होत।' ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता ( अर्थात्‌ 
एक हरे के अवयव में कषाय ओर दूसरे में मधूर रस, एवं च दो अवयवों में एक रस 
के न होने से हररूप द्रव्य में एक रस केसे होगा' यह शंका नहीं हो सकती ) क्योंकि 


4 


१९२ ` वैशेषिक सूत्रो पस्कारः 


काय्यंकारिस्वनिबन्धनः । चित्ररसस्तु प्रमाणाभावादेव निरस्तः चित्रद्पे त॒ 
वटोपळम्भ एव प्रमाणम्‌ सुरभ्यसुरभ्यत्रयवारम्भस्तु शुणविरोधनिरस्त एव 
चित्रगन्ध प्रमाणाभावात्‌ | तस्माद्धरोतकोभक्षणानन्तरं यन्माधय्यम्मुपलम्यते 
तत्‌ जलस्यत्र, उल्बणता तु द्रव्यविशेषसन्निधानाघोना श्रीखण्डसन्नियोगाज्जळे 
शैत्योल्वणतेव । कर्कटोभक्षणानन्तरन्तु तिक्तता याऽनुभूयते सा ककेल्या एव 
तद्वयचे जळपानमन्तरेणापि तिक्ततोपळम्भात्‌ , रसनाप्रवत्तिपित्तद्रव्यति- 
क्तताया वा तत्रानुभवात्‌ । तथा च मधुरेतररसासमानाधिकरणरससमाना- 





हरे के अवयव भी कषायरसवाळे ही हूँ। पृथिवी में षट्‌ रस रहते हैं यह (प्रवाद) 
कहना तो उन-उन पट्‌ प्रकार के रसरूप कार्य को पूथिवी द्रव्य उत्पन्न करता है इस 
कारण है ( नकि संपूर्ण पृथिवी में छ रस रहते हैं इस अभिप्राय से है ) । चित्ररूप के 
समान चित्र नामक सातवें रस में प्रमाण न होने से नहीं माना गया है ( क्योंकि 
नाना जाति के रसवाले अवयवों से उत्पन्न अवयवि द्रव्यों में रस नहीं है क्योंकि उस 
झवयविद्रव्य में जिह्वा से अवयवों के ही रस का ग्रहण होता है, द्रव्य का ग्रहण नहीं 
होता' कारण जिह्वा को द्रव्यग्रहण में सामथ्यं नहीं है, अत; अवयवि द्रव्य में अवयवरस 
से भिन्न होने से भी कोई दोष नहीं हो सकता । (आगे शंकरमिश्च शृक्लादि रूप से 
भिन्न चित्ररूप स्थापित करते हुए कहते हैं कि )--चित्ररूप में तो विचित्र रंग के पट 
का प्रत्यक्ष से ग्रहण होना ही प्रमाण है ( अर्थात्‌ चित्रझूप न माने तो नील छादि 
तन्तुओं के पीतादि रूप के उत्पत्ति में प्रतिबन्धक होने से पटरूप धर्मी में पीतादि 
रूप न हो सकने के कारण उस विचित्र अनेक रंग के पट का चाक्षुष प्रत्यक्ष जो होता है 
वह न हो सकेगा । अतः शुक्लादि रूप भिन्न चित्ररूप मानना झोवशयक है । ) ( चित्र- 
गन्ध के विषय में शंकरमिश्र करते हैं कि )--अतिरिक्त चित्रगन्ध मानने में प्रमाण न 
होने के कारण सुगन्धि तथा दुर्गन्धि अवयवों से चित्रगन्धवोले अवयविद्रव्य की उत्पत्ति" 
होती है, यह परस्पर गन्धों के विरोध होने से ही खण्डित हो जाता है क्योंकि सुगन्धि 
अवयव दुर्गन्धि तथा दुगंधि अवयव सुगन्धि अवयवी को उत्पन्न नहीं कर सकता), 
(रस वर्णन का उपसंहार करते हुए शंकर मिश्र कहते हैं कि )--तस्मात्‌ हर्रेभक्षण के 
पश्चात्‌ जो जल में मघुरता प्रतीत होती है वइ जल ही की है, जिस प्रकार जल के 
शीत स्पशं की उत्कटता चन्दन के मिलने से प्रकट होती है उसी प्रकार हरे छपी द्रव्य 
के सम्बन्ध से हर खाकर पानी पीने से जल की मधुरता अधिक प्रतीत होती है। 
खीरा भक्षण के पश्चातु जो जलांश में तीते रस का अनुभव होता है यह खीरे का 
ही तीतापन है, क्योकि उसके अवयवों में जलपान के विना भी तीतापन गृहीत होता 
है । अथवा जिद्भा के अग्र भाग में वर्तमान पित्त द्रव्य ( पित्ती ) की तिक्तता को 
खीरे में अनुभव होता है। ( यदि ककंटों की तिक्तता जळ के माघुयं की दवाने वाळी 
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घिकरणद्रव्यत्वसाक्षाद्व्याप्यजातिमत्त्वमपां लक्षणम्‌ | एवं शोतस्पशसमानाधि- 
करणद्रव्यत्वव्याप्यजञात्तिमक्त्वमपां लक्षणम्‌ । मध्यन्दिन तु यदौष्ण्यं तत्तेजस 
एव तदन्वयव्यतिरकानुविधानात्‌ ! एवं सांसिद्धिकद्रवत्बं स्वरूपत एत्र लक्षणम्‌ 
सांसिद्धिकद्रवत्ववद्वृत्तिद्रव्यत्वव्याप्यजातिमत्त्वं चा जलत्बप्‌ । स्नेहस्तु गुणवि- 
शेपो न तु दुग्धत्वद्धित्ववत्‌ सामान्यविशेषः स्निग्धस्निग्धतरस्निग्धतमेति तार- 
तम्यप्रतीतेः । न च जाती तारतम्यं सम्भवति । नच्नु भवतु स्नेद्दो गुणः स तु जले 
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होती है ऐसा न माने तो “अथवा” पक्ष से शंकरमिश्च ने खीरे में तिक्तता सिद्ध कीहै। 
पित्तदोष वाले रोगी पुरुष को शक्कर आदि द्रव्य के मधुर रस को दवाने दाले तीते 
रस का अनुभव होता है यह अनुभव सिद्ध है इसलिये पित्तद्रव्य का तीतापन ही ऐसे 
स्थान में जल के माधुय को दबाने वाली है यह तात्पर्य यहाँ शंकरमिश्र का है ) । 
( रस तथा स्पशंगुण को भी लेकर जातिघटित लक्षण नवीन नेयायिको के मत में 
दिखाते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )--मधुर रस से भिन्न तिक्तादि रस के अधिकरण 
में न रहने वाली तथा रस के आश्रय में वर्तमान तथा द्रव्यत्व की साक्षात्‌ व्याप्य जाति 
का आश्रय होना यह जल का लक्षण है । एवं शीत स्पशं के आश्रय में वर्तमान तथा 
द्रव्यत्व की साक्षाद्‌ व्याप्य जळत्व-जातिमत्ता भी जल का लक्षण है । ( इन सब जाति- 
घटक ऊक्षणों में पूर्वोक्त के समान पदों का सार्थक्य स्वयं जान लेना । इनमें से 
गुडत्व जाति को लेकर गुडरूप पृथिवी में अतिव्याप्ति-दोषनिरासार्थं "द्रव्यत्व 
साक्षात्पद' प्रथम रसघटित लक्षण में जानना )। ( नागे शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- 
यद्यपि जल का शीत ही स्पशं है, तथःपि मध्याह्न में जो जल उष्ण प्रतीत होता है वह 
सूर्यकिरणझ्प तेज द्रव्य ही का है, क्योंकि तेज रहने से उष्णता होती है न रहने से नहीं 
ऐसा तेजोद्रव्य तथा उष्णस्पशंहप कार्यं का छन्वय तथा व्यतिरेक है । 

( इसी प्रकार उत्पत्तिक्ाल में जल में स्वाभाविक द्रव्यत्वगुण न होने के कारण 
उसको लेकर भी जातिघटित लश्रण शझंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि )--स्वाभाविक 
द्रवत्व जल का स्वरूप से लक्षण है जिसका स्वाभाविक द्रवत्व के आधार जल में 
वर्तमान जलख जाति का आधार जल होता है । ” ऐसा बर्थ करने से द्वितीय क्षण में 
जल में स्वाभाविक द्रव्यत्व होने से उसमें वर्तमान जलत्द जाति को लेकर प्रथमक्षण 
में जल में अव्याप्तिदोष न रहेगा । ( स्नेहगुण के विषय में विवाद का निराकरण 
करते हैं कि )--स्नेह एक जल का विशेष गुण है, दुग्घ में दुग्त्रत्व तथा दधि में दघित्व 
के समान सामान्य विशेषरूप जाति नहों है, क्योंकि स्निरध स्निग्वतर, स्निग्वतम इत्या- 
दि खूप से स्नेह में तरतमभाव (अधिक तथा न्यून)की प्रतीति होती है, दुग्बत्वादिक सामान्य 
में तरतम भाव नहीं हो सकता । ( अर्थात्‌ जाति पदार्थ नित्य होने से उसमें अधिक 
न्यूनभाव की प्रतीति न होगी )। ( शंकरमिश्र कहते हैं कि ) --पूर्व पक्षी ऐसी शंका 
यहाँ नहीं कर सकता कि--स्नेह गुण अवश्य है किन्तु वह जळ में है इसमें क्या 

he 
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चतत इत्यत्र किं प्रमाणमिति चेन्न सक्तुसिकतादौ जलेन संग्रहे तदनुमानात्‌ । 
सङप्रहो हि स्नेहद्रवत्वकारितः संयोगत्रिशेषः स हि न द्रवत्वमात्राघोनः काच- 
काश्चनद्रवत्वेन सङप्रहानुपपत्तः, नापि स्नेहमात्रकारित: स्त्यानेषता दिभिः सडःप्र- 
हानुपपत्तः, तस्माद्न्वयव्यतिर काभ्यां सनेहद्रबत्वकारितः | स च जलेनापि सक्तु- 
सिकतादी दृइ्यभानः रनेहं जले द्रढयति | इयञ्च प्रत्यक्षोपष्टम्भिकैच युक्तिः 
स्नेहस्य प्रत्यक्षत्वात्‌ । घृतादो तु स्नेह उपष्टम्भक्रजढनिष्ठः संयुक्तसमवायेन 
तद्गततया भानात्‌ | एवं तेळरसादिष्वपि । उपष्टम्भकश्त्ातिशयितस्नेहमेव 
जलम, र्नेहाधिक्यादेव तस्य जलस्य नानळविरोधित्वरम्‌ । यदि प्रथिबीविशोष- 





प्रमाण ?--क्योंकि सतुआ, आटा इनमें जल पड़ने से उनका संग्रह ( बटुरना ) से 

जल, स्नेहाश्रय है, सत्त आदिकों को बटोरने से, इस अनुमान से जल में स्नेह गुग सिद्ध 

हो सकता है । स्नेह तथा द्रवत्ब से उत्पन्न एक विशेष संयोग का नाम है संग्रह, वह 

संग्रह केवल द्ववत्त्र गुण से नहीं हो सकता, क्योंकि कांच, सुवर्ण इत्यादिकों को टिव- 
लाने से उनके द्रवत्व से सतुआ आदिको का संग्रह होने लगा । ( अर्यात्‌ पानी के 
समान अग्निसंयोग से पतले हुए सुवर्णादिकों से भी सतुआ, भाटा आदि वटुरने 
लगेंगे । ) तथा संग्रह केवल स्नेह से भी नहीं हो सकता, यदि हो तो गोंडे घी 
इत्यादि को स्नेह होने से बिना ( द्रवत्व ) के टिघलाये बिना आटा आदि सें संग्रह नहीं 
होता, अतः अन्वय- स्नेह तथा द्रवस्व के रहते संग्रह का होना व्यतिरेक ( न रहने 
पर न होना) होने से संग्रह स्नेह तथा द्रवत्व दोनों से मिलकर होता है यह 
सिद्ध होता है। केवल जल से भी सत्त, वालु आदि में दिखाई देने से जल में स्नेह 
गुण ( चिक्रनापन ) है यह निश्चित होता है । यह प्रदर्शित युक्ति स्नेह के प्रत्यक्ष 


'होने के कारण प्रत्यक्षप्रमाण से ही सिद्ध है। (यदि घृतादि पृथिवी में भी स्नेह 
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होने से अतिव्याप्ति दोष होगा । ऐसी शंका पूर्वपक्षी करे तो शंकर मिश्र कहते हैं कि)-- 
घृत, तेल आदिको में जो स्नेह उपलब्ध होता है वह उसमें मिळे हुए (उपष्टम्भक) स्वरूप- 
संपादक जलांश का ही है भतः घृत में संयुक्त जल में समवेत होने से 'संयुक्त समदाय' 
रूप परंपरा सम्बन्ध से घृतादिकों में स्नेह को प्रतीति होती है । एवं इसी प्रकार तेल 
रस इत्यादिकों में भी जानना। उपष्टम्भक तेल इत्यादिकों के स्वरूप का सम्पादक उनमें 
वर्तमान तिल आदि द्रव्य के सम्बन्ध के कारण अधिक स्नेह दाला जल ही है। 
तथा स्नेह के अधिक होने से ही उस तेल आदि में संयुक्त जल भर्ति के विनाशक 
न होकर बल्कि उसके वर्धक होते हैं । 

(यदि यहाँ पर "स्नेह को केवल जल में माना जाय तो घृतादिकों में उसके 
रहने के लिये संयुक्त संयोगरूप परंपरा सम्बन्ध मानना पड़ेगा, इसके अपेक्षया साक्षात्‌ 
समवायसम्बन्ब से घृतादिकों में ही क्‍यों न माना जाय' ऐसी शंका हो तो उसका 
उत्तर शंकर मिश्च करते हैं कि )-यदि स्नेह पूथिवी का विशेष गुण हो तो सम्पूर्ण 
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गुण: स्नेहः स्यात्‌ सवपार्थिवबृत्तिः स्यात्‌ गन्धवत्‌ । जळव्वं च द्रव्यत्व सक्षाद्‌- 


ब्याप्यजातिः स्नेडवन्मात्रत्रृत्तिसंयोगगसमवा[यकारणतावच्छेदिकाया जातेः 
परमाणुप्ताधारण्येन सिद्धखात्‌ ॥ २ ॥ 


उद्देशक्रमाचुरोधेन ते जोलक्ष॒गमाह-- 
तेजो रूपस्पर्शेवत्‌ ॥ ३ ॥ 
रूपं भास्वरं स्पशश्वोष्णस्तद्वत्तज इत्यथः । ननु माख्वरत्दै परप्रका शकत्व 
ताटटशश्च रूपं नोष्मणि न वा चामीकरस्थे भजनक्रपाळस्ये वारिस्थे वा 
तेजति, जुक्ञ्च रूपमुक्तेपु न कापि, उष्णश्च स्पशो न चान्द्रे न वा चामोकरे तत्त्‌ 
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पाथिव द्रञ्यो भें वर्तमान होगा जैसे गन्धगुण ( सब पार्थिव द्रव्यो में रहता हे) । 
वह जलत्व जाति द्रव्यत्व जाति की साक्षात्‌ व्याप्य जाति है, क्योंकि स्नेहगुण वाले 
संपूर्ण में वर्तमान संयोगरूप कार्य के समवायिक्रारण जल में वर्तमान समवायिक्तारणता 
की नियामकरूप जाति जल-परमाणुओं को लेकर सिद्ध होती है ( यहाँ पर जल 
` परमाणु प्रो में स्नेहकार्य की समवायिकारणता के न होने से स्नेहवान्‌ मात्र में वर्तमान 
संयोगतक का अनुसरण किया है । नवीन नेयायिकों का ऐसा यहाँ मत है कि स्नेह रूप 
कार्य का समवायि कारण है कार्य जल, अतः उपके नियामक धमंख्प से जन्य जलत्व 
जाति सिद्ध होने पर, जन्य जल में वतंभान कार्यता-निरूपित कारणतावच्छेदक 
रूप से जलत्व जाति सिद्ध होगी, जो परमाणओं में भी है )॥ २ 
( तृतीय सुत्र का शंकरमिश्र अअतरण देते हैं कि)--उद्देशक्रत के अतुधार तेज 
द्रव्य का सूत्रकार लक्षण करते हैं 
पद्पदार्थ-तेजः = तेजनामक द्रव्य, रूपस्पशंवतु = रूप तया स्पर्श गुणवाला 
होता है ॥ ३ ॥ 


भाजाओ--परप्रकाशक शुक्लङ्प, तथा उष्ण स्पर्श विशेषगुण के आश्रम द्रव्य 
का नाम है तेज ॥ ३॥ 

उयस्कार--भकाशक शझुक्ललप तथा उष्णस्पर्श नामक विशेषगुण के आधार द्रव्य 
को तेज कहते हैं यह सूत्र का अर्थ है। यदि यहाँ पर 'मास्वरताशब्दार्थ है पर 
को प्रकाशित करना किन्तु ऐसा रूप गर्मीछप तेज तथा सुवण के तेजोभाग एवं 
भुजवे के घड़े में वतमान तथा उष्णजछ में वर्तवान तेज में भी में न होने से एवं इन 
सम्पूर्णो में श्वेतरूप भी कहीं न होने से, अव्याप्तिदोिष होगा । एवं चन्द्रमा के 
किरण तथा सुवर्ण में उष्णसशं न होने से भी अव्याप्ति दोष आ जायगा' ऐसा पुर्व- 
पक्षी कहेतो शंकरमिश्र उत्तर देते हैं कि गरमी इत्यादिको में ऊष्मा, भास्वरख्पवान्‌ 
है, तेज होने से प्रदीप के समान इत्यादि अनुमान से उनमें भास्वररूप सिद्ध होगा ! 


कक... क्या 


११६ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


कथमेतदिति चेन्न ऊष्माढौ तेजरत्वेन भास्वररूपानुमानात्‌। तेजस्त्वमेव तत्र 
स्वरूपासिद्धमित्ि चेन्न उषणस्पशवस्वेन तदनुमानात्‌ । चामीकरे कथमिति 
चेत्‌ तत्र भास्वररूपाभावेऽपि अत्यन्तानळसंयोगेनानुच्छिद्यमानजन्यद्रतस्वा” 
धिकरणत्बेन व्यतिरेकिणा तेजस्त्वाचुमानादिति वक्ष्यमाणत्वात्‌, सञजनकपाळादि- 
निए चोष्णस्पशवत्त्वेन तेजस्त्वाठ मानात्‌ | चतुविध हि तेजः किश्त्रिददभतरू- 
पस्पश यथा सोरादि, किञ्चिदुट्‌भूतरूपसडुद्भूतस्पश यथा चान्द्रम्‌ , किञ्चि 
दनुद्भूतरूपस्पश यथा नायनम्‌ , किख्िदछद्भूतरूपसुट्भूतस्पशं यथा नेदाघं 
वारिभर्जेनकपाळादिगतब्त् तेज: | नायनमग्रे साधयिष्यते ।। ३ ॥ 

क्रमप्राप्त वायुलक्षणमाह- 

स्पर्शवाच्‌ वायुः ॥ ४ ॥ 
१रू पासमानाधिकरणस्पशेसमीनाधिकरणजातिसर्वम्‌ २--रसासमाना- 








यदि पूर्वपक्षी कहे कि “उनमें तेजस्त्वरूप हेतु ही असिद्ध है तो ऊष्मा, तेज है, 
उष्णस्पर्शाश्नय होने से वल्लि के समान इस अनुमान से तेजस्त्व सिद्ध होता है यह 
उत्तर है । यदि कहो कि--सुवर्ण में उष्णस्पर्श न होने से उसमें तेज सव कसे सिद्ध 
होगा'--तो सुवर्ण में भास्वररूप तथा उष्णस्पशे के न होने पर भी अत्यन्त अग्निः 
संयोग होने पर भी सुवर्ण के नेमित्तिक द्रवत्व का नाश नहीं होता, अतः अत्यन्त 
धनलसंयोग से अनुच्छिद्यमान (न नष्ट होनेवाले ) द्रवत्व के आधार होने रूप 
व्यतिरेकी हेतु से उसमें तेजस्त्व का अनुमान हो सकता है ऐसा आगे कहेंगे । भु जवे 
के भजने के बालुवाळे तपे घड़े में वतंमान तेज में उष्णवत्ता हेतु से तेजस्त्व का 
झनुमान करने से उसमें भी अव्याप्ति दोष न होगा। उक्त लक्षणवाला तेजद्रव्य 
चार प्रकार का होता है--प्रथम तेज वह है जो उद्भतरूप तथा स्पर्श का आघार 
होता है जेसे सूर्यादि तेज (१), कोई तेज ऐसा है जिसका रूप प्रकट है, किन्तु स्पर्श 
प्रकट नहीं होगा जसे चन्द्रकिरण का तेज (२), कोई तेज वह है जिसके रूप 
तथा स्पर्श दोनों अप्रकट हों जसे चाक्षुष तेज (३) तथा कोई तेज वह है जिसका 
रूप अप्रकट तथा स्पर्श प्रकट है जैसे ग्रीष्मऋतु की उष्णता का तेज तथा जल एवं 
भुजवे के घड़े का तेज । जिससे चाक्षुष तेज आगे सिद्ध करंगे ॥ ३ ॥ 
क्रमप्राप्त वायुद्रव्य का सूत्रकार लक्षण कहते हैं--- 
पद्पदार्थ-स्पर्शवान्‌ = स्पशंगुणांश्रय, वायुः = वायु नामक द्रव्य है !! ४ ।। 
भावाथ--भनुष्णाशीत तथा भपाकज स्पर्शूप बिशेषगुणाश्रय द्रव्य का वायु 
नाम है।॥ ४॥ 
उपस्कार--इस सूत्र के प्रदक्षित स्पशंवत्त्वरूपलक्षण के चार प्रकार के जातिघटित- 
लक्षण हो सकते है--(१) जो रूप के भाश्रय में भवत्तंमान तथा स्पशं के आधार में 
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धिकरणानष्णाशीतस्पशंसमानाधिकरणजातिसस्वम्‌३--गन्धासमानाधिकरणा- 
नुष्णाशीतस्पश समानाधिकरणज्ञातिम'त्वम्‌ | ४--स्पर्शवरविशेषगुणासमानाधि- 
करणविशेषगुणससानाधिकरणजातिमत्त्वं चा वायुळक्षणम्‌ ॥ ४॥ 

नन्वाकाशकालदिगात्मनामपि रूपादिमत्त्वं कथं न लक्षणमत आहू-- 

त आकाशे न विद्यन्ते ॥ ४ ॥ 

अत्र विदिझपलव्धिवचन: नोपलभ्यन्ते यतो5तो न ते रूपादयो नियोगतः 
समुच्चयतो विकल्पतो वा वतन्ते नमःप्रशृतिषु द्रव्येष्चित्यथः | ननु दघिघवल- 
साकाशमिलि कथं प्रतोतिरिति चेन्न मिदिरमहसां विशदरूपाणामुपलस्भात्तथा. 
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वर्तमानजाति का आश्रय होना, (२) तया रस के आधार में अवतंमान तथा अनुष्ण शीत 
स्पर के आधार में वर्तमान जाति का आश्रय होना, (३) तथा गन्ध के आधार में अव- 
तंमान तथा अनुष्णशीतस्पर्श के आधार में वर्तमान जातिका आश्रय होना (४) 
एवं स्पर्श भिन्त विश्लेपगुणों के आधार में अवतंभान विशेषगुण के आश्रय में वर्ते- 
मान जाति का झाश्रय होना ऐसे ४ हँ । ( इन संपूर्ण लक्षणों में पृथिवी आदि तीन 
द्रव्यों में अतिव्या्ति निरास के लिये असमानाघिकरण तक विशेषण पद जाति में 
दिया है । तथा आत्मा में उक्त दोषवारणा्थ समानाधिकरणान्त दूसरा विशेषण 
दिया है ! ड्रितीयलक्षण में तेज में उक्त दोष ही के निरासाथं स्पशं में अनुष्णाशीत 
पद विशेषण है । तथा तृतीय लक्षण में जल में उक्त दोष के ही निरासाथ अनुष्णाशीत 
पद स्पर्श में विशेषण दिया है। एवं चतुर्थ लक्षण में मन में अतिव्याप्ति दोष के 
निरासार्थ दिशेषगुणपर्यन्त अनुसरण किया है। ऐसे चारों लक्षण हो सकते हैं, न कि 
एक २ को छोड़कर दूसरा लक्षण करने में कोई बीज है यह भी यहाँ जान लेना 
चाहिये ॥ ४ ॥ 

( पंचम सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शंका है कि 
आकाश, काल, दिशा तथा आत्मा का भी खूपरसादिगुण की आधघारता रूप लक्षण 
क्यों नहीं हैं ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--ते = इपरसादि गुण, आफाशे=ाकाशनामक द्रव्य में, न = नहीं 
विद्यन्ते = उपलब्ध हैं ॥। ५॥। 


आवाथ--आकाशद्रव्य में रूप, रस गन्ध, तथा स्पर्श नाम का चारों विशेष गुण 
उपलब्ध नहीं होते ॥ ४ ॥। 

उपस्कार-इस सुत्र में 'विद्यते' इस आख्यात पद में 'विद्‌' का उपलब्धि 
अर्थ है जिस कारण उपलब्ध नहीं होते भतः ख्पादि चारों विशेष गुण मिलकर 
अथवा पृयक्‌ २ भी आकाश, काल, दिग तथा आत्मा द्रव्य में नहीं रहते यह सूत्र का 
अर्थ है । शंका है--यदि आकाश में रूप नहीं है तो दघि के समान आकाश श्वेतवर्ण 


११८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


भिमानात्‌ | कथं तहि नीलं नभ इति प्रतीतिरिति चेन्न समेरोद क्षिणदिशमाक्र- 
म्य स्थितस्येन्द्रनीलमयशिखरस्य प्रभामालोकयतां तथाभिमानात्‌ । यत्त सुदुर 
गच्छच्चक्षुः परा. तमानं स्वचक्षुःकनोनिकामाकल्यत्तथाभिमानं जनयतोति 
मतं-तद्युक्तम्‌ पिङ्गलसारनयनानामपि तथाभिमानात्‌। इहेदानीं रूपादिक 
मिति-प्रत्ययात्‌ दिकक्कालयोरपि रूपादिचतुष्कमिति चेन्न समवायेन प्रथिव्या- 
दीनां तल्लक्षणस्योक्तस्वात्त न तु सम्बन्धान्तरेणापि इहेदानों रूपात्यन्ताभाव 


इत्यपि प्रतीतेः सर्वाधारतेव दिक्काळयोः।। ५ ॥। 
नन्वपां द्रवत्वं लक्षणयुक्तं तदयुक्तम्‌ प्रथिव्यामपि द्रवत्वो पलग्भादित्यत 


आह 
सपिजतुम धू च्छिएानामग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमाळूः सामान्यस्‌ ।।६॥ 
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है ऐसा ज्ञान केसे होता है? उत्तर--ऐसा नहीं, क्योंकि सूर्यं के किरणों के जो निर्मल 
अभिमान ( भ्रम ) 


रूप हैं उनका ग्रहण होने के कारण आकाश श्वेत है यह 
होता है । 
शंका--तो आकाश नीलवर्ण है ऐसा ज्ञान कसे होता है? उत्तर-~सुमेरु नामक 
पर्वत जो दक्षिण दिक्षा को आक्रमण कर स्थित है तथा जिसके शिखर ( इन्द्रनील ) 
नीलम रत्न से भरे हैं, उसकी नील कान्ति को देखने वालों को आकाश नील है ऐसा 
अभिमान ( भ्रम ) होता है। इसका दाशेनिक विद्वान्‌ ऐसा उत्तर देते हैं कि व 

दुर तक ऊपर गया हुआ चक्षु इन्द्रिय छोटकर अपने चक्षु इन्द्रियकी नीली आँख की 
पुतली को ग्रहण करने के कारण आकाश नीलवर्ण है ऐसा भ्रम होता है, किन्तु यह 
उत्तर ठीक नहीं है क्योंकि पीले रंग की आँख की पुतली वाले मनुष्यों को भी आकाश 
नील है ऐसा भ्रम होता है ( ऐसे पीत पुतलीवाले पुरुषों की कनीनिका (आंख की 
पुतली) में नीलरूप न होने से उन्हें आकाश नील है ऐसा भ्रम न होगा) । शंक्षा--'इस 
स्थल में इस समय रूप-रसादिक हैं ।' ऐसा ज्ञान होने के कारण दिशा तथा काल 
दोनों द्रव्यो में रूप, रस, गन्ध, तथा स्पर्श चारों गुण सिद्ध होते हैं ? उत्तर--समवाय- 
सम्बन्ध से रूपादि गुणों का आधार होना पृथिव्यादिकों का लक्षण पूवं में कथित है। न 
कि उससे भिन्नकालिक विशेषणता अथवा देशिक विशेषणता सम्बन्ध से इस समय यहाँ 
रूप नहीं है ऐसी भी प्रतीति होती है इस कारण दिशा तथा काल द्रव्यों में सर्वाश्चयता 
ही सिद्ध होती है ॥ ५ ॥ 

शंका हुँ--जल का जो स्वाभाविक द्रवत्व लक्षण पूवं में कहा गया है, वह घृतादि 
पुथिदी में भी द्रवत्व की उपलब्धि होने से अतिव्याप्ति दोषग्रस्त होने से अयुक्त है-- 
इस शंका फा सुत्रकार उत्तर देते है-- 
पदपदा थ--सपिजंतुमधुच्छिष्टानां = घी, लाह, शहद का छत्ता इनमें, भग्निसंयो-- 
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सर्पिरादीनां यद्द्रवत्वमस्ति तदग्निसंयोगान्निमित्तात्‌ न तु सांसिद्धिकम्‌ 
तारझाळचापां लक्षणम्‌ द्रवत्वमात्रन्तु प्रथिव्या अद्भिः सामान्य न तु सांसिद्धिकं 
द्रवत्वमपीति नातिव्याप्तिरित्यथः ॥ ६ ॥ 
ननु तथापि त्रयुसीसळोहादौ तेजसि गतव्वेन तदवस्थेवातिठ्य़ाधिरित्यत 
आह-- 
त्रपुसी सलोहरजतसुवर्णाना मग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमद्धि! सामा- 
न्यस्‌ ॥ ७॥ 


उपलश्चणञ्चेतत्‌ कांस्यताम्रारक्रूटपारदादोनामप्युपसंग्रह: । शक्‍य लक्ष्यसा- 








गात्‌ = तेज के संयोग से, द्रवत्वं = द्रवत्वगुण, मद्रः = जळ के साथ, सामान्यं = 
साधारण है ॥ ६॥। 
भावाथ--घी, लाह तथा शहद के छत्तों में अग्ति के संयोग से उत्पन्न होने के 
कारण नंभित्तिक, ( निमित्त से होनेवाला ) द्रवगुण होता है, न कि जल के समान 
स्वाभावि? द्रवत्व घृतादियों में है, अतः अतिव्याप्ति दोप न होगा, सामान्यरूप से 
द्रवत्व का आश्रय होना पृथिवी तथा जल का समानघर्म हो सकता है ॥ ६ ॥ 
उपस्कार--घृत, लाह, मधूच्छिष्ट इत्यादि पाथिव द्रव्यों में जो द्रवत्व होता है वह 
अग्निसंयोगरूप निमित्त से होता है, न कि उनमें स्वाभाविक द्रवत्व है, और स्वाभाविक 
द्रवत्व जल का लक्षण है, केवल द्रवत्व तो पृथिवी तथा जल में समान है ( अर्थात्‌ 
केवल द्रवत्वगुण पृथिवी तथा जल का समानधर्म है ) किन्तु स्वाभाविक द्रवत्व पृथिवी 
तथा जल का समानधर्म नहीं है इस कारण अतिव्याप्ति दोष न आयेगा ॥ ६ ॥ 
( शंकापूर्वक सप्तम सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि )--दांका है तथापि 
( जल में अतिब्याप्ति दोष का निराकरण होने पर भी ) तेजद्रव्य में जलद्रव्य के द्रव- 
त्व लक्षण के जाने से अतिव्याप्ति दोष उसी प्रकार है ही ? इस शंका का सूत्रकार 
ऐसा वारण करते हैं--- 
पदपदाथ--त्रपुसी सलोहरजतसुवर्णानां = जस्ता, सीसा, लोहा, चाँदी, सुवर्ण इन 
तेजो द्रव्यो का, अग्निसंयोगात्‌ = अग्निसंयोग- से, द्रवत्वं = द्रवगुण, अख्छि:- जल 
से, सामान्यं = साधारण है ॥॥ ७ ।| | 
भावाथ--जस्ता, सीसा, लोहा, चाँदी, सोना इन तेजद्रव्यो में अग्तिसंयोग रूप 
निमित्त से द्रवत्वगुण उत्पन्न होने से उनमें नमित्तिक द्रवत्व है न कि जल के समान 
स्वाभाविक द्रवत्व जस्ता आदि तेजद्रव्य पे है, अतः अतिव्याप्ति दोष न होगा, सामान्य- 
रूप से वत्व का आधार होना तेज तथा जल का समानचमं हो सकता है ॥॥७॥ 
उपस्कार--त्रपु ( जस्ता ) सीसा इत्यादि सूत्र में प्रदर्शित तेजोद्रव्य कांसा, तांबा, 
पीतल, पारा इत्यादि तेजोद्रव्यो के भी लक्षणावृत्ति से सूत्र कर्हे । सूत्र में शब्द से 
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धारणञ्च अत्यन्ताग्निसंयोगानुच्छियमानजन्यद्रवत्वाधिकरणत्त्रमे्र तथाच सु- 
वर्णादोनामपि द्रवत्वं नैमित्तिक्रमेच निमित्तस्याभिसंयोगस्यान्बयव्यातरेकास- 
दवत्वात्‌, परन्तु पूबसूत्नेऽन्निपदमोऽण्यप्रक्षेतरतेजःपरम्‌ , इह॒ तु बह्विपरमिति 
विशेष: । ननु सुवणौदीनामपि पार्थिवत्वमेव द्रव्यान्तरत्यं वा पीतिमगुरुत्वादेः 
पार्थिवत्वव्यवस्थापकत्वाद्‌ द्रवत्वादुच्छेइस्य प्रथिवी वेधम्यस्याप्यनुभवात्‌ द्रः 
व्यान्तरस्वव्यवभ्थापकत्वादिति चेन्न छुवण तेजसम्‌ अत्यन्तासिसंयोगेऽपयनु- 
च्छिद्यमानद्रभत्वाधिकरणत्वात्‌ यन्नेवं तन्ने यथा प्रुथिवीति व्यतिरेकिणा ते ज- 
सत्वसिद्धे न च जळपरमाणो विरुद्धता द्रवस्वस्यानित्यत्वेन विशोषणीय- 





कहे त्रपु आदि तथा लक्षणा से बोधित कांसा, तांबा, इत्यादि लक्ष्य तेजद्रव्यों 
. में समानख्प से रहने वाला ( जिसके कारण सूत्र के त्रपु आदि द्रव्यों से कांता 

भादि द्रव्य लिये जाते है उभय ( दोनों में साधारण) घर्म हैं--अत्यन्त अग्निसंयोग होने 
पर ( अनुच्छिद्यमान ) नष्ट न होने वाले द्रवगुण का आश्रय होना (जो त्रपु आदि 
सुत्रोक्त तथा लक्षणा से बोध्य कांसा कादि तेजो द्रव्य में भी समान है ), तथाच 

ऐसा होने से सुवण, लोह इत्यादि तेजोद्रव्यों का भी द्रवत्वगुण नेमित्तिक ही है, 
क्योंकि भरिनिसंयोगरूप अन्वय ( अरितिसंयोग रहते द्रवत्व होना ( व्यतिरेक) 
(न रहते न होना ) दोनों से सिद्ध है । किन्तु 'सपिजंतु' इत्यादि पूवंसूत्र में अग्निपद 
अधिक उष्णतेज का बोधक है (क्योंकि घाम में भी घी इत्यादि टिघल जाते हैं ) 
और त्रपुसीस इत्यादि इस सुत्र में “अग्नि! को ही लेता है । क्योंकि त्रपु आदि विना 
अग्निसंयोग के नहीं टिघलते यह विशेष है । नमु ( शंका है )--सुवर्ण, लोह इत्यादिक 
भी पाथिव द्रव्य अथवा तेजोभिन्न दूसरे द्रव्य होंगे, क्योंकि उसमें पीतवर्ण तथा 
गुरुत्वादिग्रुण पाथिव द्रव्य के व्यवस्थापक हो सकते हैं, तथा द्रवत्व का नाश न 
होचा रूप पृथिवी के विरुद्ध घमं का अनुभव होने से प्रथिवी तथा तेज से सुवर्णादि 


भिन्न है यह भी सिद्ध हो सकता है । | 
उत्तर--ऐसा नहीं क्योंकि सुवर्ण तेजोद्रव्य है, अत्यन्त भग्निसंयोग होने पर 


भी अविनाशी, द्रवत्व का आधार होने से जो पृथिवी भादि (ऐसा तजस) नहीं होता 
वह अत्यन्त अग्निसंयोग से अविनाशी द्रवत्व का आश्रय नहीं होता जसे घृतादि पुथिवी 
द्रव्य इस प्रकार के व्यतिरेकी अनुमान से सुवणं में तैजसद्रव्यता सिद्ध होती है। 
“जलपरमाणुओं में तेजसतारूप साध्य न होने पर भी उसके द्रवत्व का नित्य होने 
से नाशन होने के कारण साध्याभाव का व्याप्य होने से उक्त हेतु विरुद्ध है' ऐसा 
पुवंपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि द्रवत्व में अनित्यता विशेषण देने से जलपरमाण॒ओं 
के द्रवत्व के नित्य होने से विरोघदोष न होगा । प्रदीप आदि विम्वित तेजरूप 
सपक्ष द्रव्य तथा निश्चित तेजो द्रव्याभावरूप विपक्ष पृथिवी आदि में भी उक्त 
हेतु के न रहने के कारण उक्त हेतु में साधारणता दोष भी पुवंपक्षो नहीं दे सकता, 
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त्वात्‌ ।' न च प्रदोपादेः सपक्षाद्वेतोव्यावृत्तरसाधारण्यम्‌ सुवण न पार्थिवमिति 
साध्याथत्वात्‌। न चात्र गुरुत्वाधारस्य पक्षत्वे बाधः तदतिरिक्तस्य पक्षत्वे 
चाश्रयासाद्धः, द्रवत्वाधिकरणत्येन पक्षत्वात्‌ । न चात्यान्तकत्व दुचचम्‌ , 
प्रहरपय्यन्तम्निसंयोरोऽप्यडुच्छिचमाचानित्यद्रवस्वाधिकरणत्वादिति विर्वाक्ष्‌- 
तत्वात्‌ । न च तरतमादिभ्रत्ययादाश्रयनाशाघ द्रबत्वनाशाऽप्यचञ्य वाच्य 
इति वाच्यम्‌ समानाधिकरणद्र वत्बसामग्ऱ्यसमवहिताभिसंयोगजन्यध्वंस प्रति- 








क्योंकि सुवण पार्थिव द्रव्य नहीं है ऐसा 'तजसत्व' रूप साव्य का अथहै । ( इस पक्ष 
में अनित्यस्त्ररूप विशेषण देने की आवश्यकता नहीं है क्योंकि जलपरमाणुओं में 
व्यभिचार नहीं आता ) किन्तु हेतुनिष्ठ साध्य का व्यापक अभाव प्रतियोगित्व असा- 
घारण दोष माननेवाले नवीन नेयायिकों के मत में तंजसत्वसाव्यक ही अनुमान 
होता है उसमें उक्त विरोध दोष के निरासार्थं अनित्यत्व विशेषण देना ही होगा । 
तथा जल संयुक्त घृत में ब्यभिचारदोप-निरासार्थ 'असति प्रतिवन्घक्ते-प्रतिवन्धक न रहते” 
यह भी विशेषण देना होगा तथा घृतादिकों में उक्त दोषवारणारथं 'अत्यन्ताग्निसंयोगे 
सति' यह विशेषण दिया है । “न पाथिवं' ऐसा साध्य करने से सुवर्ण तेज से अतिरिक्त 
द्रव्य होगा? ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि सुवणं पार्थिव नहीं है, जलीय नहीं 
है। (इस प्रकार अतिरिक्त उन-उन द्रव्यों से भेद सिद्ध होने पर परिशेष से तेजोद्रव्य- 
त्वसिद्धि होने के कारण द्रव्यान्तरता सिद्ध नहीं हो सकती ) ( आगे शंकरमिश्र कहते 
कि )--उक्त अनुमान में सुवर्ण के गुरत्वाश्चयभाग के पक्ष करने से एथिवी भाग में 
तंजसत्व न होने से वाघदोष, तथा तद्धिन्न भाग को पक्ष मानने से तेजोभाग सिद्ध न 
होने से आश्रयासिद्धि दोष होगा? ऐसा भी पूवंपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि द्र वत्वा- 
श्रय तेजस है ऐसा अनुमान करेंगे (अर्थात्‌ अत्यन्तसयोग होने पर भी अविनाशी द्रवत्व 
का आश्रय ऐसा पक्ष करने से 'आश्रयासिद्धि दोष न झावेगा' इससे अवच्छेदकावच्छेदेन 
सामान्थानुमिति में भी आंशिक बाध दोप नहीं होता यह जान लेना चाहिये ) 

(आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि)--इस अनुमान में 'अत्यन्तरिनसंयोगे' इस हेतु के 
विशेषण में अत्यन्तता शब्द का अथ दुर्वच ( कहने अयोग्य ) नहीं है, क्योंकि एक पहर 
तक थअग्निसंयोग रहने पर भी जिसके द्रवत्व का नाश नहीं होता ऐसे अनित्य द्रवत्व 
का आश्रय हो यह हेतु का अर्थ विवक्षित है । यह पूवपक्षी नहीं कह सकता कि 'द्रुत 
(टिघला ) द्रुततर (अधिक टिघला) द्रुततम ( बहुत अधिक टिघला है ) इत्यादि सुवणं 
द्रवत्व में ज्ञान होने के कारण तथा आधार का नाश होने से भी द्रवत्व का नाश 
अवश्य मानना पड़ेगा' 'वयोंकि एक अधिकरण सें वतंमान द्रवस्व की सामग्री के असर्नि- 
हित अर्निसंयोग से उत्पन्न घ्वंस के प्रतियोगी में अवर्तमान द्रवत्वस्व जाति के आघार 
वत्व के आश्रय होने से” यह हेतु का अर्थ है ( अर्थात्‌ ऐसा हेतु का अर्थ मानने से 
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योग्यवृत्तिद्रवत्वसामान्यवद्द्रवस्ववत्त्वादित्यस्य देत्वर्थे्वात्‌ । यद्वा पीतिमशुरु- 
त्वाश्रयः पोतरूपभिन्नरूपप्रतिबन्धकद्रवद्रयसंयुक्तः प्रहरपय्यंन्तमनळसंयोगेऽपि 
पोत रूपभिन्नरूपानाश्रयस्वात्‌ अनळसंयुक्तजळमध्यस्थितपीतपटवत्‌। ननु 
चान्धकारे सुवणेरूपप्रहापत्तिस्तदानीं तद्र्पस्याभिभवाभावात्‌ बळवत्सजातीय- 





पाथिव दवत्व में वतमान जो द्रवत्वविशेष अग्निसंयोग से नष्ट होने वाले द्रवत्त्र में 
रहता है वह भग्निसंयोग उसी आधार में वर्तमान द्रवत्व की सामग्री के सन्निहित नहीं 
है, यदि हो तो उसमें उसके पश्चात्‌ द्रवत्व उत्पन्न होगा, और सुवर्ण का द्रवत्व उक्तः 
ध्वंस के प्रतियोगी में नहीं रहता, अतः उसके ( सुवणं के ) तेजोभाग में व्यभिचार 
दोष न आवेगा । अन्य काल को लेकर संपूर्ण अग्निसंयोग में अन्य आश्रय में वतमान 
द्रवत्व की सामग्री का सन्निधान होने से असिद्धिदोष-वारणार्थं समानाधिकरण पद, 
तथा सुवणं द्रवत्व का भी तरतम आदि प्रतीति होने के कारण, तथा आश्रयनाश से 
भी अग्निसंयोग से नाश होने के कारण असिद्धि दोष-वारणार्थ 'अत्यन्ताग्निसंयोग में” 
“समानाधिकरण द्रवत: सामान्यसमव हितत्व' ऐसा विशेषण दिया है । (यदि पूवंपक्षी 
कहे कि 'पक्षतानियामक तथा हेतु के ऐक्य होने से सामानाधिकरण्य से ( किसी एक 
पक्ष में ) सिद्धिज्ञान होगा जो पक्षतावच्छदकावच्छेदेन ( संपूर्ण पक्षों में) अनुमिति 
में प्रतिबंधक होता है”! तो इसी मत के साधारण मानने योग्य सुवर्ण में तेजसतासाधक 
अनुमान शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )- अथवा पीतगुण तथा द्रवत्दाघार, पीतरूप से 
भिन्न रूप का प्रतिबन्ध करने वाले द्रव द्रव्य ( टिघले हुये द्रव्य ) से संयुक्त है, एक 
प्रहरपर्यंन्त अश्निसंयोग होने पर भी पीतरूप से भिन्नख्प का आधार न होने से, 
अग्नि से संयुक्त जळ में वर्तमान पीतवस्त्र के समान, ( इस अनुमान से सुदणं में तेज- 
सत्व सिद्ध होता है ) । ( अर्थात्‌ जिस प्रकार अग्नि पर उष्ण होनेवाळे पीले वस्त्र में 
जलरूप द्रव द्रव्यके संयोग के कारण पीतरूप वस्त्र का नहीं बदलना किन्तु ओर पक्क्राः 
ही जाता है, उसी प्रकार सुवणं के पीतरूप तथा द्रवस्वाधार प्रथिवी भाग में भी प्रहर- 
पर्यन्त अग्निसंयोग रहने पर भी पीतरूप से भिन्नरूप नहीं होत!, इस कारण उसका 
प्रतिबन्धक किसी द्रव द्रव्य का संयोग मानना पड़ेगा, जो द्रव्य पुथिवी तथा जल नः 
होने से तेजरूप ही द्रव द्रव्य है यह सिद्ध होता है )। ( पुनः यहाँ पूर्वंपक्षी की ऐसी 
` शंका शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--सुव्ण यदि तैजद्रव्य है तो उसका परप्रकाशक- 
रूप होने से अन्धकार में सुवणं के रूप का ग्रहण होना पड़ेगा, क्योंकि उस समय 
उसका रूप अभिभूत नहीं है, क्योंकि बलवान्‌ तथा समानजाति के ग्रहण से होनेवाळे 
अग्रहण को ही अभिभव कहते हैं, ( अतः सुवणं में रहनेवोले पार्थिव द्रव्य के रूप के 
ग्रहीत न होने से प्रतिबन्धक के न रहने के कारण अंधेरे में सुवर्णं का रूप क्यों नहीं 
गृहीत होता ) । (उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं )--नहीं ऐसा हो सकता है क्योंकि, 
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ग्रदणक्ृतस्याग्रहणस्याभिभवपदार्थत्वात्‌ इति चेन्न तत्र फळवलेन बलवत्सजातों- 
यसम्वन्धसात्रस्याभिभवपदाथत्वात्‌ । तढुक्तम्‌-- 
भूसंसगेवशाचान्यरूपं नेव प्रकाशते । 
इति दिक ॥ ७॥ 
एवं स्पशवद्द्रञ्यचतुष्कलक्षणप्रकरणं समाप्य वायोलक्षणमाश्रयासिद्धसि- 
ति तत्परिजिहीषया आदावनुमानं प्रमाणमुपन्यस्यानुमानस्येव प्रथमं दृष्टाचु- 
सारेण प्रमाण्यसुपपाद्य बायुसाधनप्रकरणमा रभते-- 


विपाणी ककुद्मान्‌ प्रान्तेबालघिः सास्नावान्‌ इति गोत्वे इष्ट 
लिङ्ग्‌ ॥ ८ ॥ 


बलवान तथा समानजातीय पार्थिव द्रव्य का सम्बन्ध ही अभिभव पदाथ है, अतएव कहा 
है 'पुथिवी के सम्बन्ध के कारण अन्य ( सुवर्ण ) का रूप अन्धकार में प्रकाशित नहीं 
होता' यह प्रकार है ( अर्थात्‌ बलवान्‌ तथा समानजातीय जो पृथिवी का रूप उसका 
सम्बन्ध 'स्वसमवायिसंयुक्तत्व' अपने में समवेत पाथिव द्रव्य में संयुक्त तेज ( सुवणं ) 
द्रव्य में सम्बद्ध रूप है सुवर्ण के रूप में रहने के कारण 
ग्रहण नहीं होता ॥ ७॥ 

( अष्टम सूत्र का अवतरण शंकरमिश्च देते हैं कि )--इस प्रकार स्पर्शाधिकरणः 
पृथिवी आदि दायुपर्यन्त चार द्रव्यों के लक्षण फे प्रकरण को समाप्त फर वायु का 
लक्षण वायु में प्रमाण न होने से आश्रयासिद्ध है । इम दोष के परिहार की इच्छा से 
प्रथम झनुमानप्रमाण को कहकर अनुमान में प्रत्यक्ष के अनुसार प्रमाणता सिद्ध कर, 
वायुसिद्धि का प्रकरण प्रारम्भ करते हुये सूत्रकार कहते हैं--( अर्थात्‌ पूर्वोक्त 'स्पर्श- 
वान्‌ वायु: यह वायु का लक्षण लक्ष्य वायुद्रव्य के सिद्ध न होने के कारण अयुक्त है, 
क्योंकि रूप न होने से वायु का प्रत्यक्ष नहीं हो सकता, सतः वायु में अनुमानप्रमाण 
दिखाने के लिये प्रथम अनुमान में ही प्रामाण्यस्थापन सुत्रकार करते हैं--- 

पद्पदाथ-विषाणी=श्यृंगदाली, ककुद्मान्‌=्कन्धे की हड्डीवाली, प्रान्तेबाल घिः=अन्तः 
में बाळवाली पुच्छ की आश्रय, सास्नावान्‌ = गले में कम्बरूवाली, इति = यह संपूर्ण 
गोत्वे=गी में वर्तमान गोत्व जाति के आश्रय गो में. लिङ्गम्‌ = साधक है ॥ ८ ॥ 

भावाथं--जिस प्रकार गोत्वविशिष्ट गोव्यक्तियों की सिद्धि में सामान्यरूप से 
देखे हुए लोकप्रसिद्ध श्घुंग, ककुद्‌, आदि सूनीक्त साधक लिङ्ग होते हैं, उसी प्रकार 
अप्रत्यक्ष भी वायु में स्पशं, शब्द इत्यादिक सामान्यतोदुष्ट साधक लिङ्ग होते हैं, 
ऐसा अन्तिम सुत्रसहित इस शुत्र का अर्थ है। अत: यह गो है, श्शुंगवान्‌ होने से, या 
पुच्छविशेष का आश्रय होने से, तथा सास्नावान्‌ होने से प्रथम देखे गो के समानः 
ऐसा इस सूत्र में अनुमान प्रयोग जानना चाहिये ॥ ८ ॥ 
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अन्धकार में सुवणेख्प का 


१२४ बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


यथा गोत्व॑ प्रति विषाणादोनि लिङ्गानि गृहीतव्याप्तिकानि तथाऽतोन्द्रियबा- 
य्चादिद्रव्यपञ्चकलिङ्गान्यपि सामान्यतो दृष्टानि प्रमाणभ।वमासाद्यन्तोति 
भावः | अत्र यद्यपि विषाणित्वमात्रं न गोत्वे लिङ्गं महिषादौ व्यभिचारात्‌ , न 
च सास्नादिमत्त्वं बिशेषणम्‌ विशेष्यस्य व्यथत्वापत्तेः तथापि गोविषाणे सहिष- 
मेषादिबिषाणापेक्षया वेळक्षण्यमाकळयतां धूम इब ते ते विशेषा लढिङ्ग मावमा- 
सादयन्त्येब बिपाणेष्वपि ऋजुत्वबक्रत्वकठिनव्वसुकुमारत्वह्वस्वत्वदोघस्वाद्‌- 
यः | ते च विशेषाः निपुणतरवेद्याः सन्त्ये तथाच व्य्वहितविप्रक्कष्टगो पिण्डे 
अयं गोविंषाणविशेषवत्त्यात्‌ पूर्वालुभूतगो पिण्डवदित्यलुमानमभ्रत्यूहमेव । एवं 
कुकुद्वत्तापि लिङ्गं गोत्वे । प्रान्तxबाढधिमत्त्वमपि स्वतन्त्रमेव लिङ्गं गोत्वे, धरान्ते 
बाला आधोयन्तेऽस्मिन्निति प्रान्तेबाळधिः-पुरुछविशेषः अलुक समासात्‌ गोपुच्छ 














उपस्कार--जिस प्रकार पुवं में अनुभूत व्याप्तिबाले शुंग इत्यादि गौ की सिद्धि 
में साघक लिङ्ग होते हैं, उसी प्रकार अप्रत्यक्ष वायु से लेकर आत्मा तक पाँचद्रव्यो 
के सामान्यतोदुष्ट नामक साधक लिङ्गप्रमण होते हैं, यह सूत्र का भाव (अभिप्राय) हे ! 
यहाँ पर केवल श्वङ्ग इत्यादि होना ही गौका यद्यपि महिषादियों में व्यभिचारके कारण 
साघक लिङ्ग नहीं हो सकता, यदि सास्नावान्‌ होते हुए ऐसा विशेषण दिया जाय 
तो उतने से ही महिषादिकों में व्यभिच!र दोष निवृत्त हो जाने से “शज्भवान होना' 
यह विशेष व्यर्थं हो जायगा, तथापि गोओं के श्छु्गों में महिषादिकों के श्रद्धा से 
विलक्षणता फो जानने वालों के लिये काष्ठादि वह्विजन्य धुमों में विशेषता के समान 
गौओ में रहने वाले श्वृंगों में भी ऋजुता! (सीधा होना) वक्रता ( टेढ़ा होना), कठिनता 
{ कड़ा होना ), सुकुमार होना, ह्वस्वता, (अखुड़े होना) दीघंता (लम्बा होना) इत्यादि 
विशेष भी साधक लिङ्ग हो सकते हैँ । ) ये सब विशेषण अत्यन्त निपुण ( चतुर ) 
पुरुषों से जानने योग्य गौओं के श्मृंगो में वतमान ही है, इस कारण व्यवधानवुक्त 
दूरस्थ गौ के शरीर में यह, गौ है, विशेष श्वृंगवाली होने से प्रथम देखे हुए गोशरीर 
के समान, इस प्रकार निर्द्ष्ट अनुमान हो सकता है । इसी प्रकार यह गो है, ककुदू 
( कंघे के ऊपर मांस का गोला ) होने से, पुवंदुष्ट गो के समान, इस अनुमान में ककुद 
चत्ता भी गो का साधक लिङ्ग है । नीचे के हिस्सों में केशमय पुच्छ होना रूप “प्रान्त 
बालधिता' अर्थात्‌ ऐसा पुच्छविशेष, यहाँ श्रान्तेवालघि' शब्द में प्रान्ते इस सप्तमी का 
लोप न होने से गौ का पुच्छ ही 'प्रान्वेवालधि' शब्द से कहा जाता हैं, क्योंकि जित 
'प्रकार गोओं के पुच्छों में अन्तिम पुच्छ के भागों में केश व्याप्त होते हैं उस प्रकार अश्व- 
मेढा ( मेढा ) इत्यादि पशुओं के पुच्छों में केश व्याप्त नहीं होत, भौर गो के पुच्छ 
सम्पूर्ण केशमय होते हैं, एवं महिषों के पुच्छ के अन्त में केश व्याप्त होने पर भी वे गो 
के पुच्छ के समान लम्बे नहीं होते, इस प्रकार ओर पशुओं के पुच्छों से गो के पुच्छ में 
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एवान्ते बालधिशच्देनोच्यते, न हि यथा गोपुच्छेपु प्रान्तेबाळघित्वं तथा5श्वमेपादि 

पुच्छेवु, तेपां सामस्त्येन बालमयस्वात्‌, महिपादिपुच्छे चाद्रशी प्रछूम्बचा नास्ती 

ति बैलक्षण्यात्‌ । अन्तेबाळछिमस्त्वमपि गोत्वे लिङ्गं मठुवलोपात्‌ गोपिण्ड- 

उच्यते, तथा चायं गौ: प्रान्तेव[लविमत्त्वात्‌ पूर्वानुभूतगो पिण्डवत्‌ । सारनाव- 
नता तु प्रसिद्धव गोत्वे लिङ्गम्‌ ॥ = ॥ 


एअं सकललोकयात्रावाहिनोऽचुसानस्य इृष्टाडुसारेण प्रामाण्यमभिघाय 
वायुताधनप्रकरणमारप्ससान आद-- 


स्पशेश्च वायोः ॥ & ॥ 
छङ्गसिति शेष: । चकारात्‌ शाब्द'वृतिकस्पा: समुच्चोयन्ते | ननूपळभ्यमानस्प- 


शः प्रथिव्या एवानुद्भूतरूपाया: स्यादिति चेन्न उद्भूतस्य प्रथिवोस्पश स्योद्भू 
तरूपनान्तरीयकत्वात्‌ । तथाच योऽयं स्पर्शाऽनुभूयते स कचिदाश्रितः स्पशत्वा- 








विलक्षणता है। अतः “अस्तेबालधिमत्ता' भी गोत्व का अनुमापक है । यहाँ पर 'अन्ते 
बालधि शब्द के उत्तर 'मतुप्‌' प्रत्यय का लोए करने से “अन्तेवालधि' शब्द का गोशरीर 
अर्थे होता हैं, अतः यह गो है, अन्तेबालघि 'पूच्छ का आघार होने से पूर्वदृष्ट गो के 
समान ऐसे पूर्वदशित अनुमान से गोसिद्धि होने के कारण प्रान्तेबालघिमत्त्व भी गो 
का लिङ्ग है। गरूकम्बलादिरूप सारनादिमत्ता 


तो लोकप्रसिद्ध ही गोसाधक 
लिङ्ग है ॥ ८॥ 


( नवम सूत्र का शंकरमिश्र अवतरण ऐसा देते हैं कि )--इस प्रकार सम्पूर्ण संसार 
के व्यवहारों में उपयोगी अनुमान का प्रत्यक्षानुसार प्रामाण्य स्थापन कर प्रस्तुत 
वायुध्रकरण आरम्भ करने की इच्छा करते हुए सूचकार कहते हैं--- 

दृपदा्थ--स्पर्शः चन्र स्पशंगुण भी, वायोः = वायुन 
लिङ्ग है ॥९॥ 

भावार्थे--स्पद्दंगुण तथा चकार से शब्द, घृति तय 
के साधक हेतु हैं॥ ९ ॥ 

उपस्कार- सुत्र में वायु का 'लिङ्गं' साधक 
देना सूत्र के चकार से शब्द, धृति तथा कम्र इनका 
शंका--शरीर में उत्पन्न होनेवाला स्पशंग्ण अप्रगटड 





वाली पृथिदी का ही होगा । 
(उत्तर)--एऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि प्रगट पृथिवीस्रश के ठाद प्रग्णरूर की व्याप्ति 
है ( अर्थात्‌ जो पाथिव द्रव्य उद्भूत स्पर्शाश्रय होता है, बह उद्धठ ङरदाळा अवश्य 
होता है । छतः यदि शरीर में लगनेवाळा स्पर्श पुथिडो का इहो ठो उसे दिाई 
पड़ेगा नहीं दोखने से पृर्थवी का नहीं है यह सिद्ध होता है) ३ ( छत: ज्ञक्रमिञ्ज 
कहते हैं कि)--ऐसा होने से जो यह स्पर्श झतुभूत झोका है ३४ किलो 
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त्‌ प्रथिञ्यादिस्पशवदिति सामान्यतो दृष्टेन स्पाश्रयलिद्धो स्पशोश्रयो न प्रथि- 
व्यादित्रयात्मकः नीरूपत्वात्‌ नाकाशादिपव्रात्मकः स्पशबरत्त्वादितोीतरबाध- 
सहकृतेनाष्टद्रठ्यातिरिक्तद्र्य़सिद्धिः । एवं शब्दविशेषो5पि वायो लिङ्गम्‌ , तथा- 
हि असति रुपवद्द्रव्याभिघाते योऽयं पर्णोदिशब्दसन्तान: स स्पश वद्वगजदूद्- 
व्याभिघातनिमित्तकः अचिभञ्यमान/वयबद्रव्यसम्बन्धिशव्द सन्ता नत्वात्‌- 
दण्डाभिघातजभेरोशब्दसन्तानवत्‌ | रुपवद्द्रव्यासिवातव्यतरेकस्तु योग्या 
नुपळब्धिगम्यः। तञ्च स्पशवद्वेगवढ्द्रव्यमष्द्र्यातिरिकसेब परिशोषात्‌ । 
एवं ध्ृतिविशेषोऽपि वायोलिङ्गम्‌. तथाहि दृणतूळस्तनयित्छुविमानानां नभसि 
धृतिः स्पशबद्वेगवद्द्रव्यसंयोगजञा चेतनानविष्टितद्र्व्यश्वृतित्वात्त प्रबाहे दृण- 
है स्पशं होने से, पृथित्री जल आदि के स्पर्श के समान इस प्रकार सामान्यतोहष्ड 
अनुमान से स्पर्शगुण का आश्रय है यह सिद्ध होने पर वह स्पर्शावार पुथिवी, जल 
तथः तेजरूप तीन टब्पस्वरूप नहीं है, ख्परहित होने से तथा आकाश से मन तक 
पांच द्रव्यस्वरूप नहीं है, स्पर्शाश्रय होने से इन दोनों अनुमानों से वायु से भिन्न द्रव्यो 
की आधारता के बाध की सहायता से उक्त मनुमान से पृथिवी आदि अष्ट द्रव्या से 
भिन्न स्पशंगुण का आधार वायु सिद्ध होता है । (यहाँ पर “योयम्‌' इत्यादिक से पृथिवी 
आदिको में असम्बद्ध स्पर्श प्रदर्शित अनुमान में पक्ष है यह सूचित होता है, जिससे 
सिद्धसाचन दोष की शांका निरस्त हो जाती है। इसी बात को शंक़रमिश्च ने “न 
( आगे शंकरमिश्र 
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एथिव्यादित्रयात्मक' इत्यादि आगे अनुमानों सें कहा है )। 
कहते हैं कि )--इसी प्रकार शब्द्रविशेप भी वायु का साधक लिङ्ग इस प्रकार है— 
ख्पाश्रय द्रव्य का अभिधात नामक संयोग न रहते जो यह वृक्ष के पत्रा 


में शब्द का सन्तान ( “सन्‌ सन्‌ ऐसा शब्द समूह ) होता है, वह स्पर्श वेगवाले ६० 
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अभिघातरूप निमित्त से उत्पन्न है, न विभक्त अवयदवाले द्रव्य के शाब्दसंतान होने 
डण्डे से ताडित (अभिहत) भेरी (नगाड़े) के शब्दसन्तान के समान योग्य जिसमें रूप 
वाल पृथिवी थादि द्रव्यों का अमिधात नहीं है यह उस प्रत्यक्षयोग्य रूपवान्‌ द्रव्य के अभि- 
घात की उपलब्धि न होने सं जाना जाता है, अतः वह स्पशं तथा वेगाश्चत्र द्रव्य पुथिवी 
आदि आठ द्रब्यों से भिन्न है यह स्पशं तथा वेगवान्‌ द्रव्य, पृथिवी आदि रूप नहीं 
हँ, रूपरहित होने से इत्यादि पूर्वोक्त प्रकार से परिशेषानुभान से जानना चाहिये । 
इसी प्रकार घृति (धारण) विशेष भी वायु का साधक लिङ्ग ऐसा है 
कि तृण, तुल (रूई), मेघ, विमान इत्यादिकों की आकाश में घृति (घारण), स्पर्श तथा 
वेगाश्रय द्रव्य के संयोग से उत्पन्न है, चेतन प्राणियों से आश्रितन होनेवाली घृति होने 
से जल के प्रवाह में तृण, काष्ठ तथा नौका के धृति के समान ॥ (इस अनुमान में 
मन्त्रपाठादिकों से विषादि रोकने की घृति में उक्त संयोग से उत्पत्ति न न होने के कारण 
-व्यमिचारदोष-वारणाथं हमारे ऐसे चेतन प्राणियों से आश्रित नहीं ऐसा हेतु में विशे: 


-अ० २, आ० १ ] वायो रनुमानप्रकार: १२७ 
'काप्ठनौकादिधृतिवत्‌ । अभिध्यानकृतविष।दिश्वतों च अस्सदाद्यधिष्ठानमेव । एवं 
पक्षिक्राण्डाइशृतावपि । न चेश्वराधिष्ठितत्वेन हेतुबिशेषणासिद्धिः चेतनपदेन 
तदितरस्य विवक्षितत्वात्‌ | एवं कम्पोऽपि वायुसस्वे लिङ्गम्‌ तथाहि इदं रूपवद्‌- 
द्रव्याभिघातमन्तरेण तृणादों कमे स्प्शवद्वेगवदू द्रव्याभिषातजं गुरुखप्रयत्न" 

बदात्मसंयो गाजन्यकसत्वात्‌ नदीपूरादतवेतसचनकरसददिति। गुरुत्वपदेनाचष्टव- 
दात्मसंयोगद्रव॒त्वसंस्काराणामुपग्रह: तेनं तदजन्यक्रसंख् हेतुः । ननु प्रत्यक्ष एव 
चायुः किमत्र लिङ्गगवेषणयेति चेन्न वायुने प्रत्यक्षः नोहूप्ब॒हिद्वव्यत्वातू गगन- 
वदित्यडुझा नाद्तीन्द्रियस्वस्यंच सिद्ध: ¦ ननु वायुः प्रत्यक्षः स्पशाश्रयस्वाद्‌ घट- 
चदिति प्रत्यक्षत्वानुमानमिति चेन्न उदू भूतरूपवर््वस्यात्रो पाधित्वात्‌ च। न रूपा- 
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घण दिया गया है | वृक्ष में भी भास होना, क्षतों (धावों) का संरोहण (पुनः ठीक होना) 

इत्यादिको से अनुमित प्राणवायु की आधारता के कारण चेतनत! शास्त्रोक्त होनेसे आकाश 

में पक्षिकाण्ड झादि की धृति में भी व्यभिचार न होगा । यदि कहो कि ईशर रूप- 

चेतन से थाश्रित होने के कारण, प्रदर्शित अनुमान में 'अस्मदाद्यनधिष्ठितत्व विशेषण 

ही असिद्ध है । (नतः असिद्धि दोष होगा) तो वह यह नहींकह सकते हैं क्योंकि हेतु में 

चेतनपद से ईश्वर भिन्न चेतन लिये जाते हैं )। इसी प्रकार कम्प भी वायु की सत्ता 

में साधक लिङ्ग है, अतः यह रूपवान्‌ द्रव्य के अभिषात के विना होनेवाळी तृणादिकों 

में कम्पनक्रिया स्पशे तथा वेगवान्‌ द्रव्य के अभिघात से उत्पन्न है। युएस तथा 

प्रयत्नवान्‌ आत्मा के संयोग से न उत्पन्न क्रिया होने से, नदी के प्रवाह में अभिहत 

देतस (बेंत) के वन मे कम्पक्रिया के समान ऐसा अनुमान हो सकता है । (इस अनुमान 
में पतन क्षेपण ( फेकन! ) आदि कर्मो में व्यभिचारवारणाथ “अजन्य' तक हेतु में 
विशेषण दिया है) | इसमें चोर को खींचने वाले काँसे के पात्र की चोर के सामने जाने 
की गमन क्रियाओं में व्यभिचार-वारणाथं गुरुत्वपर लक्षणावृत्ति से अदृष्टवान्‌ आत्मा 
के संयोगादिके का बाधक है इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं कि )--गुरुत्वपद से 
यहाँ पर अदृष्टवान्‌ आत्मा के संयोग, द्रवत्व तथा वेगादि संस्कार का संग्रह होता है 
अतः इनसे भी न उत्पन्न क्रिया हेतु का अर्थ है ऐसा जानना । किन्तु यहाँ पर पूर्व- 
पक्षी ऐसी शंका करता है कि वायु द्रव्य प्रत्यक्ष सिद्ध ही है तो उसमें साधक लिङ्ग को 
खोजने की क्या आवश्यकता है ? (उत्तर)-वांयु प्रत्यक्ष नहीं है, रूपरहित ब हिद्वंव्य 
होनेसे आकाश के समान, इस अनुमान से वायु में अतीन्द्रियत; ही सिद्ध होती है । यदि 
पूर्वपक्षी “वायु प्रत्यक्ष है, स्पर्शाश्रय होने से, घट के समान! ऐसी वायु में प्रस्यक्षता 
का अनुमान करे, तो यह नहीं हो सकता क्योंकि उक्त पूवंपक्षी के अनुमान में 
उद्भूतरूपाश्चयता उपाधि होने से ( हेतुव्याप्यत्वासिद्ध है) । 


रूपादि गुण तथा यात्मा में प्रस्यक्षतारूप साध्य रहने पर रूप न होने से उद्भत- 
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दावात्मनि च सांध्याव्यापकमेतत्‌, पक्षधमंबहिद्रे्यत्वावच्छिन्नस्य साधनधर्मः 
वच्छिन्नस्य वा साध्यस्य व्यापकत्वातू | न च न्यक्षुपप्रत्यक्षत्व तत्तन्त्रं तत्रेव तद- 
न्वयव्यतिरेकानुविधानात्‌ स्पाशनप्रत्यक्षत्वे तु योग्यस्पशबत्तामात्रस्‍्य तन्त्रतेति 
चाच्यम्‌ रूपान्वयव्यतिरेकयोरुभयत्रापि तन्त्रत्वात्‌, न ह्युभयसिद्धस्पर्शनेत्र 
प्रत्यक्षता रूपस्य अहसन्तरेण दृष्टा । किशन यदि वायु: प्रत्यक्षः स्यात्‌ सङ्कयादि- 
सासान्पग्ुणोपलम्भेर्शप तन्त्रं स्यात्‌ । नन्वस्त्येव फूतूकारादो सङ्क'थायाः परि- 
माणस्य च हस्तवितस्त्यादे: उभयपाइववर्तिनोवाय्बो: प्रथकत्वस्य च परत्त्राप- 
परत्वयोश्च प्रत्यक्षता वायुजातोयस्य व्यक्तिपरतया तु न तवापि नियम: ४४- 
ळग्नवज्ञादौ तद्बुपळम्भादिति चेन्न उप्क्तिपरतयेव नियमात एछळग्नबस्ादो 
चार्जवाबस्थाने सङ्कयादीनां ग्रहणात्‌ , अनाजंबावस्थांनदोपात्तु तदमद्‌ः । 
उदूभूतरूपस्पश। मिळितावेब वहिद्रव्यप्रत्यक्षत्वे तन्त्रे प्रभाया नयनगतपोतद्रव्यस्य 
चन्द्रमहसश्च स्पर्शाचुद्धवादप्रत्यक्षत्वस्‌ निदाघोष्मणोबिभक्तावयवाप्यद्रव्याणाच्च 


रूपवत्ता उपाधि नहीं होगा; क्योंकि साध्य का व्यापक तथा साधन का अव्यापक ही 
उपाधि होता है) । ऐया पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि केवल साध्य का व्यापक्क न 
होने पर भी पक्ष ( वायु ) के बहिद्रंग्यतारूप धमं से युक्त अथवा साधनधमंविशिष्ट 
साध्य का व्यापक है ( ऐसा उपाधि का लक्षण होने के कारण आत्मा में बहिद्रेव्यता 
तथा रूप में द्रव्यता न होने से उद्भूवरूपवत्ता में उपाधि लक्षण आजायगा, क्योंकि 
यह श्थाम है, मित्र का पुत्र होने से इत्यादि अनुमान में शाकपाकजन्यता रूप उपाधि 
में अव्याप्ति-वारण के लिये साध्यव्यापक का 'पक्षधमविशिष्ट साध्यव्यापक' ऐसा अथ 
करना आवश्यक है । ), ( शंकरमिश्र कहते हैं कि पूर्वपक्षी यह यहाँ नहीं कह सकता 
कि )--उद्भूतरूप चाक्षुष प्रत्यक्ष ही में कारण है, क्योंकि चाक्षुषप्रत्यक्ष में ही रूप 
होने से प्रत्यक्ष का होना, न होने से न होना यह अन्वय तथा व्यतिरेक का अनुसरण 
होता है, स्पाशंनप्रत्यक्ष में तो प्रत्यक्षयोग्य स्पर्शशुण का होना ही प्रयोजक है--- 
क्योंकि ख्पगुण का अन्वय तथा व्यतिरेक चाक्षुष तथा स्पार्शन दोनों प्रकार के प्रत्यक्ष 
में कारण है । क्योंकि प्राचीन तथा नवीन दोनों मत से सिद्ध स्पशंगुण ही से द्रव्य 
का प्रत्यक्ष विना रूप के ग्रहण से दिखाना है। ( अर्थात्‌ प्राचीन तथा नवीन मत से 
सिद्ध स्पार्शगुण स्पशंनप्रत्यक्ष से कारण होने पर भी रूप को भी कारणता है 
ऐसा प्राचीन नैयायिक कहते हैं, भतः उनके मत में बहिद्रव्यों के प्रत्यक्ष मात्र में रूप 
को कारणता है यह आशय यहाँ शंकरनिश्च का है । ) । ( यदि इस पर ऐसी शंका हो 
कि 'बहिद्रंग्यों के प्रत्यक्षमात्र से स्पर्श ही को कारण क्यों न माना जाय, क्योंकि 
प्रभा (प्रकाश) को देखता हूँ, इस प्रकार के ज्ञान के समान वायु को स्पर्श करता हूं ऐसा 
भी अनुभव होता है, उसका झपलाप ( न मानना ) नहीं हो सकता, इस कारण बहि- 


अ० २, आ० १] वायोरनुमानप्रकार: १२९ 


रूपातुद्धवादप्नत्यक्षत्वसिति न्यायवात्तिकतात्पर्य्येटीकाकृतः | स्पशौनुद्धवेडपि 
प्रभादोनां प्रत्यक्ष॒तेच अत एव चान्द्राळोके नभप्ति 'पक्षिकाण्डादिसंयोगविभा- 
गयोः प्रत्यक्षतैवेति सम्प्रदायविदः । न चोदूभूतस्पर्शावत्त्वं साम्रान्यतों बहिद्रे” 
व्यप्रत्यक्षताप्रयो जकमिति बाच्यम्‌ , इन्द्रनोढप्रभाया अप्रत्यक्षतापत्तेः। न चोद्‌- 
भूतवबिशेषगुणबत्त्वसेब तन्त्रम्‌ आकाशस्थापि प्रत्यक्षतापत्ते:। न च जन्यमहत्त्व- 





आकार तक nT Ti 





द्रेब्यो के सम्पूर्ण प्रत्यक्षों में रूप को कारण नहीं मान सकते तो इस दोष के ही कारण 
शंकरमिश्च वायु का प्रत्यक्ष मानने में दूसरा ऐसा दोष देते हैं कि)--और यदि वायु का 
प्रत्यक्ष माना जाय तो उसके संख्या सामान्य गुणों की भी उपलब्धि होगी । 
शंका--फूक्कारादिको में “यह एक वायु है ये दो हैं इस प्रकार संख्या का तथा 

'एक हाथ है या एक वित्ता है' इस प्रकार परिमाण का, और पाश्वेभाग ( बगलों ) से 
झाये दो वायु द्रव्यो के पृथकत्व गुण का, तथा 'यह वायु दूर है यह समीप है” इत्यादि 
रूप से परत्व तथा अपरत्वगुण का भी ग्रहण होता ही है वायुत्व जाति के सम्पूर्ण वायु 
में ऐसा नियम तो आपक्के मत से भी नहीं हो सकता, क्योंकि पीठ पर लगे हुए वसन 
आदि में संख्यादि गुण का ग्रहण नहीं होता । 

` उत्तर--वायुत्व जातिवाले सम्पूर्ण वायु व्यक्तियों में संख्या दि गुणों को ग्रहण का 
नियम है, पीठ पर लगा हुआ वस्त्र यदि सीधा है तो संख्यादि गुणों का ग्रहण होता 
है। वस्त्र सीधा न रहने रूप दोप के कारण संख्यादिकों का ग्रहण नहीं होगा । (यहाँ 
पर यदि रूप गुण की बहिद्रंब्य प्रत्यक्ष में कारण माना जाय तो प्रमा के संख्यादि 
गुणों का ज्ञान होने लगेगा, स्पर्श को कारण मानें तो वायु में संख्यादिको का ज्ञान होने 
लगेगा, तो बहिद्रंव्य सामान्यरूप से प्रत्यक्ष में क्या कारण है इसमें एक पक्ष में' 
नियामक न होने के कारण भारद्वाज ( वातिककार ) तथा वाचस्पतिमिश्र का मत 
दिखाते हुए शंक्रमिश्र कहते हैं कि )--उद्भूतरूप तथा उद्भूतस्पशं दोनों ही 
मलिन बहिद्रंव्य प्रत्यक्ष, में प्रयोजक हैं, प्रभा ( प्रकाश तथा चक्षु में वर्तमान पित्ती रूप 
पीतद्रव्य तथा चन्द्रमा के स्पशं के अनुद्भूत होने के कारण उनके स्पर्शा का प्रत्यक्ष: 
नहीं होता । निदाघ ( ग्रीष्मऋतु ) तथा ऊष्मा (गरमी) के तथा विभक्त अवयववाले 
जलद्रव्यो के भी रूप के उद्भूत न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता । ऐसा न्यायवातिक के. 
कर्ता उद्योतकर ( भारद्वाज ) एवं न्यायवातिक तात्पर्येटीका के कर्ता वाचस्पति-. 
मिश्र दोनों का मत है । 


वायु का प्रत्यक्ष न मानने वाले प्राचीन नेयायिकों का ऐसा मत है कि स्पशं गुण 

के उद्भूत न होने पर भी प्रभा इत्यादि प्रत्यक्ष ही हुँ, इसी कारण चन्द्रमा के प्रकाश 

वाले आकाश में पक्षी तथा शरकाण्ड इत्यादिकों का संयोग तथा विभाग प्रत्यक्ष होते 

ही हैं, ऐसा न्यायशास्त्र के सम्प्रदाय को जानने वाले कहते हैं। ( किन्तु नवीन: 

नेयायिक ऐसा कहते हैं कि प्रभा के प्रत्यक्ष के समान वायु का स्पाशंन प्रत्यक्ष भीः 
९ वे 


१२० बैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


समानाधिकरणोद्‌भूतविशेषगुणवत्त्वं तथा रसनाग्रवत्तिपित्तद्रव्यस्य तैक्तयो द्भवेऽ- 
प्यप्रत्यक्षत्वात्‌ , तस्माठुद्भूतरूपवत्त्वमेवात्मेतरद्रव्यप्रत्यक्षतातन्त्रम्‌ तच वायो 
नास्तोत्यप्रत्यक्षो बायुः॥ ९॥ 
ननु प्रत्यक्षतो दृप्टमिह लिङ्गं नास्ति न हि बहिघूमयो रिवेह प्रत्यक्षेण व्या- 
प्रिग्रहः | किञ्च प्रथिव्याद्यन्यतम॒स्येव स्पर्शा5प्ययं भावष्यतीत्यत आह-- 
° ७6 
न च दृष्टानां स्पश इत्यइष्टलिङ्गो वायुः ॥ १० ॥ 





अनुभवसिद्ध होने के कारण रूप तथा स्पशं दोनों में से बहिद्रेव्य प्रत्यक्ष में कोई 
कारण नहीं है । तब बहिद्रंव्य प्रत्यक्षमात्र में सामान्य कारण क्या है। इस प्रश्न 
के उत्तर में नवीनो का कहना है कि कुछ भी नहीं । अथवा आत्मा में न रहने वाले 
'शब्दभिन्न विद्वेष गुणों का आधार होना ही प्रयोजक है .। वायु तथा प्रभा के 
संख्यादि गुणों का कहीं-कहीं दोष से प्रहण नहीं होता । 

( उक्त प्राचीन मत पर शंका दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे ऐसा कहते हैं कि ) 
“सामान्य रूप से बहिद्रेथ्यो के प्रत्यक्ष में उद्भूत स्पर्श की आधारता होना प्रयोजक 
है” ऐसा मवीन मत से नहीं कह सकते क्योंकि इन्द्रनील (नीलम) मणि में उद्भूत स्पर्श 
नके न होने से उसकी प्रभा का प्रत्यक्ष होता है वह नहीं होगा यह आपत्ति आ जायगी । 
यदि इस दोष के वारणार्थं उद्भूत विशेष गुण का होना बहिद्रव्य प्रत्यक्ष में प्रयोजक 
है, ऐसा कहा जाय तो ( इन्दनीळ में उद्भूत रूप विशेष गुण होने से उसका प्रत्यक्ष 
तो हो जायगा ) किन्तु जिह्वं। के अग्र में वतमान पित्त द्रव्य के तिक्ततारूप विशेष 
गुण उद्भूत होने पर उसका जो प्रत्यक्ष नहीं होता वह होने छगेगा। अतः उदूभूत 
रूप ही आत्मा से भिन्न द्रव्यो के प्रत्यक्ष होने में कारण है, और वह वायु द्रव्य में नहीं 
डै इस कारण वायु का प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ ९॥ 

( दशम सुत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि--) शंका है--इस वायु द्रव्य की 
"सिद्धि होने में प्रत्यक्ष से देखा हुमा कोई साधक लिङ्ग नहीं है, क्योंकि वल्लि तथा 
'घुम के समान प्रत्यक्ष से स्पर्शादि वायुसाधक लिङ्गो का व्याप्तिज्ञान नहीं होता । 

तथा यह भनुभूयमान स्पशं प्रथिव्यादि द्रव्यत्रय में से ही किसी एक का हो सकेगा 
इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि-- | 

पदपदाथ--न च = और नहीं, दृष्टानां = दीखने वाले द्रव्यों का, स्पश = स्पा 
गुण है, इति=इस कारण, भहृष्टलिङ्गः = अप्रत्यक्ष लिङ्गवाला है, वायुः = वायु 


नामक द्रव्य ॥ १० ॥ | 
भावार्थ-वायुसाधक अनुमान में पक्ष किया हुआ अनुभूयमानस्पशं प्रत्यक्ष होने 


-वाळे पृथिवी, जल तथा तेज इन तीन द्रव्यों का नहीं है, रूप के साथ गृहीत न होने से 
"इस कारण अप्रत्यक्ष व्याप्तिज्ञान . वाले स्पर्श रिङ्ग से वायु की सिद्धि होती है ॥१०॥ 


अ० २, आ० १ ] वायोरतोन्द्रियत्वव्यवस्थापनम्‌ १३१ 


अयं स्पर्शो यः पक्ष; क्रियते स दृष्टानां प्रथिव्यप्रेजसां न भवति रूपासह चर“ 
स्वात्‌ , तथा चायं स्पशः कचिदाश्चित इत्यनुसेर्यामस्यदृट्लिङ्गः । सामान्यतो दृष्ट- 
लिङ्गोऽपि पक्षवसतावलादायात इत्यथः । यद्यपि दृष्टमेव स्पशीदिचतुष्कं लिङ्ग 
मिति तथापि वायुना सह्दागृहोतव्याप्तिकत्वादृदृष्टलिङ्गत्वसुक्तम्‌ न ह्ययं धर्मी 
चायुरिति प्रतिज्ञाय वागु: साधयितुं शाक्यते, तथाच सामान्यतो दृ्टादेवेतरबाधः 
सहक्ृताद्वायुसिद्धिरिति भावः ॥ १०॥। 


उपलभ्यसानस्पशाश्रयमवयविनं साधयित्वा परमाणुलक्ष णं वायु साधयि- 
तुमाह--- 


अद्रव्यवच्देन द्रव्यस्‌ ॥ ११ ॥ 
द्रव्यमाश्रयभूतमस्यास्तोति द्रव्यवत्‌ न द्रव्यवत्तू अद्रव्यवत्‌ द्रव्याचाश्रित- 


उपस्कार यह जो सर्वानुभव शरीर के त्वगिर्द्रिय से अनुभूयमानस्पशं वायु 
साधक अनुमान में पक्ष किया जाता है, वह प्रत्यक्ष होनेवाळे पृथिवी, जल तथा तेज 
द्रव्यों का नहीं है, ( क्योंकि इनका स्पशं रूप के साथ होता है) ओर पक्षरूप स्पशं- 
रूप के साथ नहीं है, तथाच ऐसा होने से यह अनुभूयमानस्पर्श, किसी आधार में 
आश्चित है ऐसा अनुमान करना पड़ेगा, इस कारण वायुद्रव्य अप्रत्यक्ष लिग वाळा है। 
( अर्थात्‌ सामान्यतोहृण्ड अनुमान काल के प्राप्त हुए स्पशं गुण से ( जो पृथिव्यादिकों 
फा नहीं हो सकता ) उसका कोई थाश्रय अवश्य है इस प्रकार प्राप्त हुआ पक्षवृत्तिता 
के बल से वायुद्रव्य सिद्ध होता है । यद्यपि पूवंप्रर्दाशत वायुद्रव्य के साधक स्प, शब्द, 
धृति तथा कम्प चारों लिगों का प्रत्यक्ष होता है, तथापि उनकी वायूद्रव्य के साथ 
( वह्लि तथा धुम की महानस में प्रत्यक्ष से व्याप्तिग्रह के समान ) व्याप्ति का ग्रहण न 
होने के कारण अप्रत्यक्ष लिङ्गता कही है, क्योंकि यह वायु है ऐसी प्रतिज्ञा कर वायुद्रब्य 
की सिद्धि नहीं की जा सकती, ऐसा होने से पृथिव्यादि द्रव्यत्रय के पूर्वोक्त प्रकार बाध- 
ज्ञान की सहायता वाले प्रदर्शित सामान्यतोदष्ट नामक अनुमान से ही वायुद्रव्य की 
सिद्धि होती है ॥ १० ॥ | 

इस प्रकार उपलब्ध होने वाले स्पशंगुण के आधार अवयवि ( कार्य ) रूप वायु 
की सिद्धि कर, परमाणु (नित्य) रूप वायु की सिद्धि करने के लिये सूत्रकार 
कहते हैं-- 


पढाथे- अद्रव्यवत्वेन _ द्रव्याश्रित न होने से, द्रव्यम्‌ = परमाणुरूप वायु 
द्रव्य है ॥ ११ ॥ 


भावाथं--जिस प्रकार आकाशद्रव्य किसी द्रव्य में आश्रित न होने से नित्य 
उसी प्रकार किसी द्रव्य के आश्रित न होने से परमाणुरूप ( वायु द्रव्य भो 
नित्य है यह सिद्ध होता है )॥ ११॥ 


उपस्कार--द्रव्य जिसका क्षाश्रय है उसे 'द्व्यवत्‌' द्रव्याघार वाला कहते हैं, 


१३२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


मित्यर्थः । तथा चाकाशवत्‌ परमाणुलक्षणो वायुद्रेव्यम्‌ अन्येषां पदाथौनां 
्रव्याश्रितत्वात्‌ । आश्रितत्रञ्चान्यत्र नित्यद्रव्येभ्य इत्यभिधानात्‌ परमाणुभ्यां 
द्रयणुका रम्भात्‌ इयणुकादिभ्रक्रमेणावयविनो महत आरम्भस्यो पपादनोयत्बा- 
दिति ॥ ११॥ 
वायुपरमाणोद्रव्यस्वसाधकं हेतुद्वयं समुचिन्वज्ञाह-- 
क्रियावच्वाद्‌ गुणवत्त्वाच ॥ १२ ॥ 
वायुपरमाणुद्रेव्यमिवि शेषः । यद्यपि द्रव्यत्वे सिद्धे क्रिवावत्त्वं गुणवत्त्वञ्च 
सिध्यति तत्सिद्धौ च द्रव्यत्वसिद्धिरित्यन्योन्याश्रयः तथाप्युपलभ्यमानरपश श्र - 
यस्यावर्याचनो मूल्भूतस्य परमाणोरसमबायिकारणसंयोगान्यथानुपपत्त्या क्रिया- 
जो द्रव्याश्रित नहीं वह 'अद्रव्यवत्‌' अर्थात्‌ द्रव्यानाश्रित (द्रव्य में न रहनेवाला) होता 
है । ऐसा होने से परमाणुरूप वायु द्रव्य है, द्रव्यानाश्रित होने से, आकाश के समान 
इस अनुमान से परमाणुस्वरूप वायु भी नित्य है यह सिद्ध होता है । क्योंकि कार्यरूपः 
पदार्थ द्रव्याश्रित होते हैं तथा “आश्रितता नित्यद्रव्यो से अतिरिक्त द्रव्यों में 
रहती है ऐसा प्रशस्तदेव ने भी भाष्य में कहा है, अतः दो परमाणुओं से द्वयगुक की 
उत्पत्ति होकर द्वथणुक से त्र्यणुक इत्यादि क्रम से महर्परिमाण वाले अवयविद्रव्य की 
उत्पत्ति होती है यह सिद्ध भी करना है। (प्रदर्शित अनुमान से द्रव्यानाश्रितत्व हेतु 
से परमाणु द्रव्य की सिद्धि करने पर द्रव्यत्व के व्याप्त अवयत्व के न रहने से बाघ 
दोष झा जायगा” ऐसी शंका निरस्त हो जाती है, क्योंकि क्षाकाश में व्यभिचार होने 
के कारण जो द्रव्य होता है वह अवयव का ही आधार होता है ऐसी व्याक्ति नहीं हो 
सकती ) ।। ११ ॥ 

( द्वादशसुत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )-परमाणुरूप वायू 
में द्रव्यत्व की सिद्धि के लिये दो हेतुओं का सूत्रकार संग्रह करते हुए कहते हैं, 
अर्थात्‌ द्रव्यानाश्रितत्व हेतु व्यभिचारी होने वाळी निष्क्रियता तथा निशुंगता हेतु 
से परमाण में द्रव्यत्वाभाव सिद्ध हो जायगा ऐसी शंका कर द्रव्यत्व-साधन हारा उक्त. 
हेतु में स्वरूपासिद्ध दोष दिखाते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथे--क्रियावत्त्वात्‌ = क्रिया के आधार होने से, गुणत्रत्त्वात्‌ च = और 
गुणों के आधार होने से भी ( वायु परमाणु द्रव्य है) ॥ १२ ॥ | 

भावाथे- क्रियावत्ता तथा गुणाधारता रूप द्रव्यसाभान्य के लक्षण के अनुसार 
परमाणु रूप वायुद्रव्य में भी क्रिया तथा गुणों की आधारता होने से परमाणुरूप वायु: 
भी द्रव्य है यह सिद्ध होता है ॥ १२॥ 

उपस्क्रार--सूत्र में वायु परमाणु द्रव्य है ऐसा आकांक्षित ( अपेक्षित ) अवशिष्टः 
भाग देना अर्थात्‌ सुत्र की ( 'क्रियावान्‌ तथा गुणवांनु होने से परमाणुरूप वायुद्रव्य 
है? ( ऐसी व्याख्या करना ) । यद्यपि वायु में द्रव्यता सिद्ध होने पर क्रियाधारता तथा 





अ० २, आ० १] वायोरतोन्द्रियत्वव्यवस्थापनम्‌ १३३ 


चत्त्वम्‌ , अवयविस्पशेरूपादे: कारणगुणपूवेकत्वनियमाद्‌ गुणवच्त्वम्व सिद्ध 
ताभ्याञ्च द्रव्यत्वमित्यदोपः । तत्र क्रियावत्त्वं तपक्षेकदेशवृत्ति गुणवत्त्वब्ध सप- 
झव्यापकम्‌ | चकारात्‌ समवायिकारणत्व॑ द्रव्यत्वसाधकं समुच्चिनोति | ननु 
'परमाणावेव न प्रमाणं कस्य द्रव्यत्वं साध्यत इति चेन्न स्थूलकाय्यस्य क्रिया- 
विभागादिन्यायेन सञ्यमानस्याल्पतरतमादिभावात्‌ यतो नालपोयः स एव 
परमाणुः | अवयवावयविप्रसङ्गस्यानवथित्वे अनन्तावयवत्वाविशेषे सुमेरुसषेपा- 
दीनां परिसाणाविशेषापत्तिः कारणसंख्याविशेषमन्तरेण परिमाणाप्रचययोरपि 
परिसाणसेदं प्रस्यतन्त्रत्वात्‌ । न च विनाशावधिरेवायम्‌ अबयवावयविप्रसङ्गः 








शुणाधारता सिद्ध होती है ओर उनके सिद्ध होने पर ही (द्रव्यलक्षण आने से ) 
द्रव्यत्व सिद्ध होगा, इस प्रकार अन्योन्याश्रय ( परस्पर की अपेक्षा से सिद्ध होना ) 
दोप आ सकता है, तथापि उपलब्ध होने वाले स्पशंगुण के आधार अवयवि ( कार्यरूप) 
वायु के मुल कारण रूप परमाणु के असमवायिकारणखूप परस्पर संयोग के न बन 
सकने के कारण परमाणुओं में क्रियावत्त्त अवश्य मानना पड़ेगा, तथा अवयवि वायु 
द्रव्य के स्पर्शरूप आदि गुण कारण गुण से ही होते हैं ऐसा नियम होने से गुणवत्ता 
भा सिद्ध है, इस प्रकार क्रियावत्त्व तथा गुणवत्ता से द्रव्यत्व सिद्ध होता है। (अर्थात्‌ 
इव्यत्वसिद्धि के बिना गुणवत्त्व तथा क्रिपावत््व सिद्ध होने से उक्त अन्योन्याश्रयः 
दोष न होगा ) उनमें से क्रियावतत्वरूप हेतु आकाशादिकों में न होने से सपक्ष के एक 
देश में रहता है और रुणवत्त्वरूप हेतु सम्पूर्ण द्रव्यों में रहने से सपक्ष व्यापक है । 
सूत्र के चकार से समवायिक़ारण होना भी द्रव्यत्वजाति का साधक है ऐसा क्रिया 
वत्त्व तया ग्रुणवत्त्वरूप द्रव्यतासाधक तृतीय द्रव्य लक्षण का संग्रह करता है । 
घंका--परमाणु के सद्भाव में ही प्रमाण नहीं है तो किसमें द्रव्यत्व की सिद्धि 
करेंगे ? | 

उत्तर--ऐसा नहीं, क्योंकि स्थूल अवयविरूप कायं द्रव्यों का प्रथम क्रिया उत्पन्न होती 
है क्रिया से विभाग उत्पन्न होता है इस नियम के अनुसार नष्ट होने वाले अव- 
यदि द्रव्यो के अल्प (छोटा), अल्पतर (उससे छोटा) इस प्रकार अवयवों की परम्परा में 
जिससे अधिक अल्प ( छोटा ) अवयव नहीं होता वही परमाणु फहाता है। यदि 
इस अवयवि का यह अवयव है, इसका यह इप्त परम्परा की परमाणु अवयवरूप 
अवधि (मर्यादा ) न मानी जाय तो संपूर्ण अवयवि द्रव्यों के अनन्त अवयवतारूप 
समानता के होने से सुमेरुपवंतलूप अवयवि द्रव्य तथा सर्षष ( सरसों) रूप 
अवयवि आदि द्रव्यों का समान परिमाण हो जायेंगे यह आपत्ति आ जायगी । क्योंकि 
बिना संख्या के विशेष के परिमाण तथा प्रचय नाम शिथिलताप्रापक संयोगविशंष भी 
“परिमाण के भेद में कारण नहीं हो सकता । शंका--उक्त अवयवावयविधारा का नाश 


१२४ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


अन्त्यस्य निरवयवत्वेन विनाशानुपपत्तेः सावयवत्वे च निरवधित्वापत्तेस्तत्र च 
दोषस्योक्तत्वात्‌ । ननु त्रुटिरेवावधिर दयमानस्वाददृऱयमानकल्पनायां माना- 
भावादिति चेन्न तस्य चाक्षुषद्रव्यस्वयोरावद्यकत्तात्‌ तस्मात्‌ त्रसरेण्वचयचाव- 
यव एव परमाणुयेथा प्रुथिव्यादी तथा चायावपीति सिद्धो चायुपरमाणुः ॥१२॥ 
नलु क्रियावत्त्वाद्‌ गुणवत््वाश्च घटादिवत्‌ परमाणोरनित्यत्वमनुमेयमत आह- 
द्रव्यत्वेन नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ १३ ॥ 


परमाणुळक्षणवायोरिति शेपः | द्रव्यं हि समवायिकारणासमवायिकारणा- 
न्यतरनाशान्नइयात परमाणोस्तु निरवयवतया न तदुभयमस्ति तथाच विनाश- 





होना ही अवधि क्यों न माना जाय? (उत्तर)- अन्तिम भवयव के निरवयव (अवयव- 
हीन ) होने से विनाश नहीं हो सकता । यदि अन्तिम अवयव को अवयवसहित माना 
जाय तो उसका भी अवयव उसका भी अवयव इस प्रकार ( निरवधिता ) अवधि न 
होना यह भापत्ति आने के कारण पूर्वोक्त ( मेरु-सषंप के समान परिमाण होना ) दोष 
वैसे ही रहेगा । शंका--तीन हृथणुको से तथा छ परमाणुओं से उत्पन्न (झरोखों में) 
सुक्ष्म रज (धूल) रूप त्र्यणुक नामक घटादि द्रव्यो का कारण में ही अवयवावयवघारा 
की विश्रान्ति क्यों न मानी जाय? क्‍योंकि वह दृष्टिगोचर होता है, भतः अदृश्य (न दोखने 
वाल) परमाणु मानने की क्या आवश्यकता है। (उत्तर) --ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
ध्यणुक में चाक्षुष प्रत्यक्ष की योग्यता होने से महत्‌ परिमाण तथा उद्भूत रूप गुण 
होना आवश्यक है, इस कारण अणु के अवयव द्थणुक का अवयव ही जिस प्रकार 
पृथिवी आदि परमाणु कहाता है उसी प्रकार वायु में भी वायुपरमाणु सिद्ध होते हैं 
झर्थात्‌ त्रयणुक भवथववान्‌ है, चाक्षुष प्रत्यक्ष होने से घट के समान इस अनुमान से 
त्यणक के अवयव द्वथणुक की सिद्धि होने पर द्वथणुक सावयव है, अपने से बड़े को 
उत्पन्न करने के कारण कपाल के समान इस अनुमान से परमाणु सिद्ध 
होते हैं ॥ १२ ॥ 
यदि 'क्रियावत्त्व तथा ग्रुणवत्त्वरूप द्रव्यत्वसाधक दोनों हेतु स्वरूपासिद्ध हैं नहीं 
तो इन्हीं दोनों हेतुओं से घटादिको को उदाहरण रखकर परमाणुओं में अनित्यता 


भी सिद्ध होगी' ऐसी शंका हो तो उसके समाघानाथं सूत्रकार कहते हैं--- 
पदपदा्थे--अद्रव्यत्वेन-द्रव्याश्रित न होने से, नित्यत्वं = नित्यता, उक्तम्‌=कही' है 


भावा परमाणु वायु के द्रव्याश्रित न होने के कारण उन्हें नित्य मानना आव- 
एयक है अर्थात्‌ घटादि दृष्टान्त से परमाणुओं में क्रियावत््वादि हेतुद्वय से अनित्यता-साघन 
करने में सामवयवत्व उपाधि होने से निरुपाधिक उपाधि रहित द्रव्यत्व हेतु से नित्यता 
ही मानना उचित है ॥ १३॥ 

उपरकार--सुत्रके 'उक्त' इस पद के अथं की परमाणुरूप वायु की ऐसा अवरिष्ट 


अ० २, आ० १] वायुनानात्वसिद्धि: १३५ 


काआवान्न विनश्यति। क्रियावत्वे गुणवत्त्वे च हेतो सावयबत्वसुपाधिः । 
स च पक्षधमद्रव्यत्वावच्छिन्नसाध्यव्यापक्रः केचछसाध्यव्यापकस्तु प्रागभाव- 
प्रतियोगित्यमुपाधि: ॥ १३ ॥ 


ठ््यणुक्ादिप्रक्रमेणारम्भसिद्धो सिद्धमपि वायुनानात्वं प्रकारान्तरेणाएि 
साधयितुमाह-- 


वायोर्वायुसंसूच्छन॑ नानास्वलिङ्गम्‌॥ १४ ॥ 
वायुसंमूच्छनमिति । वाय्योबायूर्ना वा संमूच्छेनं संयोगविशेषः। स च समान- 





पद लेकर परमाणुरूप वायु की अनिस्यता कही है ऐसा अर्थ करना । क्योंकि समवायि 
अथवा असमवायि कारण इन दो में से एक किसी के नाश से द्रव्य का नाश होता: 
है, किन्तु परमाणु अवयवरहित होने से उनका न कोई समवायिकारण न असमवाथि- 
कारण है अतः नाशक के न होने से परमाणुओं का नाश नहीं होता । पूर्वोक्त घटादि: 
दृष्टान्त से परमाणुओं में अनित्यतासाचक क्रियाश्रवत्व तथा गुणाश्रयत्व रूप दोनों 
हेतुओं में सावयवत्व उपाधि है, (किन्तु क्रिया को लेकर अनित्यता साध्य का अव्यापक: 
है अतः शंकरमिश्च कहते हैं )--कि वह सावयवत्व रूप उपाधि पक्ष ( परमाणु वायु 
द्रव्य ) के धमं द्रव्यत्व से विशिष्ट अवयवत्वरूप उपाधि अनित्यता साध्य का व्यापक 
है ( क्रिया में द्रव्यत्व न होने से उसको लेकर साध्य की अव्यापकता नहीं दे सकते ), 
ओर फेवलू अनित्यता साध्य का व्यापक तो प्राग अभाव का प्रतियोगी होना ही 
उपाधि होता है ॥ १३ ॥ 

दथणुक से त्र्यणुक इत्यादि क्रम से वायुकायंद्रव्य की उत्पत्ति सिद्ध होने के कारण 
यद्यपि वागुद्रव्य अनेक हैं यह सिद्ध है तथापि प्रकारान्तर से सिद्ध करने के लिये अथवा. 
आकाश के समान वायुद्रव्य भी एक ही क्यों न माना जाय ? इस शंका पर सूत्रकार 
कहते हैं--- 


पदपदार्थे--वायोः ८ वायुद्रव्य का, वायुसम्मूच्छनं = वायु का संयोग, नानात्व- 
लिङ्गम्‌ = अनेकता का साधक है ॥ १४॥ 

भावाथ--एक वायुद्रव्य में दुसरे वायूओं का संयोगविशेषख्पसंमुच्छंन ही साघक. 
लिङ्ग है, अतः वायुत्व यह वायु इस वायू से भिन्न है इस प्रकार भेद के प्रतियोगी तथा 
झनुयोगी दोनों वायुओं में वतंमानता रूप दोनों सम्बन्ध से भेदाघार है, उक्त दोनों 
सम्वन्ध से, संमूच्छनवान्‌ होने से, नदीप्रवाह के समान, ऐसा अनुमान सूत्रकार को अभि 
प्रेत है । संमुच्छेन में ही क्या प्रमाण है, इस प्रश्न के उत्तर में वायू, संमूच्छंनवान्‌ है, 
तृणादिको के ऊष्वंगमन से यह अनुमान हो प्रमाण है यह भी सूत्रकार को अभिमत 
जानना ॥। १४ ॥ 


उपस्कार--( सुत्र के 'वायुसंमूच्छंन' इस पद को व्याख्या उसकी प्रतीक लेकर 


१३६ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


वेगयोविरुद्धदिकक्रिययोः सन्निपातत। स च तृणतूलकादेरूप्वेगमने नातुमी- 
यते । वाय्योरूध्वगमनस्य सन्निपातस्य चातोन्द्रियत्चात्‌ । तृणादीनान्तु 
प्रत्यक्षाणामूध्यंग मनलक्षणाया: क्रियायाः प्रत्यक्षायाः स्परवद्रेगवद्द्रस्याभिघात- 
नोदनान्यतरजन्यत्वमनुमीयते | तथाहि तिय्येगमनस्वमावस्य वायोरूध्वंगमनं 
परस्परम्रतोघातमन्तरेणानुपपद्यमानं परस्परभप्रतोघातं साधयति ददीपयः- 
पूरयोस्तथादशनात्‌ तदृध्वगमनश्च दृणाद्य ध्यगमनानुमेयं न हि तृणादी नासूध्वे- 
गमन स्परावद्वगतरद्द्रव्याभिघातनोदनान्यतरदू विनेति ॥ १४॥ 
नन्वदष्टलिङ्गो वायुरित्युक्तं तथा च कथमेतदित्यत आह-- 


वायु स न्निकष ग्रत्यचाभावाद्‌ इष्टं लिङ्गं न विद्यते ॥ १५ ॥ 


शंकरमिश्र करते हैं कि )--दो वायु अथवा अनेक वायुओं के संयोगविशेष को संमूच्छंन 
कहते हैं । और वह समान वेग वाले तथा विरुद्ध दिशाओं में क्रिया होने से चलने वाले 
दो वायृओं का सन्निपात ( मिलन ) कहाता है | और उस मिलन का तृण ( तिनका ) 
रूई इत्यादि लघु ( हलके ) द्रव्यों की ऊध्वंगति से अनुमान किया जाता है, क्योंकि 
“दो वाय॒ओं का अध्वंगमन तथा मिलन अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष नहीं ) है । किन्तु प्रत्यक्ष 
दीखने वाले तृणादिकों की प्रत्यक्ष दिखाने वाली ऊध्वंगतिरूप क्रिया से स्पशांवान्‌ 
-तथा वेगाश्रय द्रव्य के हभिघात संयोग से वह उत्पन्न है ऐसा ननुमान किया जाता है। 
वह इस प्रकार है कि तियंग्‌ ( तिरछे) गमनश्वभाव वाले वायु की ऊ्वंप्रदे 
में गति परस्पर के प्रतिघात ( टक्कर ) के विना न होने के कारण वायुओं के परस्पर 
प्रतिघात को सिद्ध करती है, क्योंकि नदी के जल के दो प्रवाहों में ऐसा देखने में आता 
'है कि ( विना दोनों प्रवाहों के टक्कर के प्रवाहों का ऊध्वगति नहीं होती। तो भी 
इससे वायु की ऊध्वंगति केसे सिद्ध होगी, इस प्रश्न के उत्तर में तो शंकरमिश्र आगे 
कहते हैं )--कि वायु की ऊध्वंगति भी तृणादिकों की ऊध्वंगति से अनुमानप्रमाण 
द्वारा सिद्ध हो सकती है, क्योंकि तृणादिकों की ऊष्वंगति स्पर्श तथा वेगाश्चय द्रव्य के 
अभिघात तथा नोदन नामक संयोगों में से किसी एक संयोग के विना नहीं हो सकती । 
( अर्थात्‌ तृणादिको का ऊध्वंगमन, रूपवान्‌ द्रव्य के अभिघात न रहते स्पशं तथा 
वेगाधार द्रव्य के अभिघात से उत्पन्न है, ऊध्वंगमन होने से, हस्त से चलाये हुये गेंदे 
को ऊध्वंगति के समान, इस अनुमान से स्पर्श तथा वेगाघार वायु नामक द्रव्य में 
ऊध्वंगमन सिद्ध होता है ॥ १४ ॥ 
दंका--वायु द्रव्य प्रत्यक्ष न होने वाली व्याप्तिवाले लिङ्ग से जाना जाता है ऐसा 
दशम सूत्र में कहा है, भतः वायु में ऊष्वंगति की सिद्धि केसे हो सकती है? इस शंका 
का उत्तर सूत्रकार देते हैं--- 
पद्पदार्थ-वायुसन्तिकषे = वायु के सम्बन्ध में, 
होने से, दृष्टं = प्रत्यक्ष, लिङ्गं = साधक हेतु, न = नहीं, विद्यते=है ॥ १५. ।। 


प्रत्यक्षाभावात्‌ = प्रत्यक्ष न 


अ० २, आ० १] वायोरनुमानग्रकारः १३७ 


टं हि लिङ्गं यत्र प्रत्यक्षेण व्याप्रिम्हस्तदुच्यते यथा धूमोऽरनेः त वायुस- 
न्निकष च वायुना सहाविनाभावे प्रत्यक्षं नास्ति न हि भवति यो यः स्पझक- 
म्पादिमान्‌ स वायुरिति कस्यच्चित्‌ प्रत्यक्षं वायो रेवाप्रत्यक्षत्वादत एवं तादशं 
प्रत्यक्षणहीतव्याप्रिक लिङ्गं नास्तोत्यथ: | १५ ॥ 

तहि वायोरचुमानमेब कथमित्यत उक्तमेत्र द्रढयितुमाह 


सामान्यतोद्ष्टाचाविशेपः॥ १६ ॥ 


अनुमान हि त्रिविधं पूववत्‌ शोपवत्‌ सामान्यतो दृष्टम्‌ । तथा चायमनुभू- 
यमानस्पशः कचिदाश्रितः स्पशत्वात्‌ शुणत्वाद्ठेति समान्यतो दृष्टादेवेतरबाधसह- 








आवार्थे- -वायु द्रव्य के साथ अनुभूयमान स्पर्शादि लिङ्ग / हेतुओं ) के व्याप्ति 
का वह्लि तथा धुम के समान प्रत्यक्ष न होने के कारण प्रत्यक्ष से ग्रहीत व्याप्ति वाला 
वायुसाधक लिङ्ग नहीं है ॥ १५ ॥ 
उप्स्कार--प्रत्यक्ष लिग वही होता है जिसमें प्रत्यक्ष से, महानसःदिकों में प्रत्यक्ष 
होने वाले वह्वि तथा घुम के समान व्याप्ति का ज्ञान हो । किन्तु वाथुद्रव्य के सन्निकर्ष 
अर्थात्‌ वायुद्रव्य के साथ स्पर्श आदि उसके साधक हेतुओं के व्याप्ति का प्रत्यक्ष नहीं 
होता, कयोंकि जो-जो स्पर्श तथा कम्पादि क्रियावान्‌ होता है वह वायु है ऐसा किसी 
भी प्राणी को प्रत्यक्ष नहीं होता, इसी कारण वायु द्रव्य का साघक प्रत्यक्ष से गृहीत 
होने वाली व्याप्ति से विशिष्ट लिङ्ग नहीं है यह सूत्राथं है ॥ १५ ॥ 
तो गृहीतव्याप्तिक लिङ्ग न होने से वायु का अनुमान कंसे होगा ? इस शांका के 
उत्तर में उक्त ही विषय को दृड़ करने के लिए सूत्रकार कहते 
पद्पदाथ--सामान्यतोृष्टात्‌ च = और सामान्यतोदृष्ट अनुमान से, अविशंष 
-कोई विशेष नहीं आता ॥ १६ ॥ 
भावाथे--स्पशं के गुण होने से वह किसी न किसी द्रव्य के आश्रित (जो पृथिवी 
आदि आठ द्रव्यों का नहीं है ) इस प्रकार के बाध सहित अनुमान से अष्टद्रव्याति- 
रिक्त कोई न कोई द्रव्य अनुभूयमान स्पर्श का आघार है ऐसा सामान्यदृष्ट अनुमान से 
"सिद्ध होता है । वह वायु ही है यह विशेषता नहीं आती ॥ १६ ॥ 
उपस्कार-पूर्ववत्‌ १, शेषवत्‌ २ तथा सामान्यतोदृष्ट ३ ऐसे तीन प्रकार के अनु- 
मान होते हैं। इसी से यह अनुभत होने वाला स्पशं, किसी द्रव्य में आश्रित है, 
स्पशं होने से, अथवा-गुग होने से इस प्रकार जो इतर दाघसहित 
-सामान्यतोदृष्ट अनुमान से पृथिवी आदि माठ द्रव्यो से भिन्न द्रव्य के वह 
वह आश्रित है यह सिद्ध होती है । यदि इस प्रकार पुथिव्यादिकों के बाघ सहित यहु 
अनुमान सामान्यतोदृष्ट अनुमान हो तो शेषवद्‌ अनमान व्यर्थ हो जायगा, क्योंकि शब्द 
"अँ गुणत्वसावक इतर बाधसहित अनुमान भी सामान्यतोदृष्ट अनुमान ही हो सकता 


१३८ बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कृतात्‌ अष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्याश्रितत्बं सिध्यतीत्यथः । गतं तर्हि केवल- 
व्यतिरेकिणेति चेन्न इतरबाधानन्तर यत्र सामान्यतो दृष्टं प्रवत्तेते तत्रा 
द्रव्यानाश्रितत्वं पक्षविशेषणं सिद्धमादाय अष्द्रञ्यानाश्रितोऽयं स्पशः कचिदा- 
श्रित इति प्रतिज्ञार्थोऽष्टद्रः्यातिरिकतद्रव्याश्रितत्वमनादाय न पय्यत्रस्यतोति- 
प्रतोत्यर्थापय्यव एन्नतयाऽन्बयिन एव तत्सिद्धिः । यत्र तु पूवमेब बाधावतारात्‌ 
सामान्यतोद््ट तत्र प्रतीत्यरथपय्यंबसानात्‌ केत्रलव्यतिरेकोत्यभ्युपगमात्‌ । 
प्रकाराथे केबळव्यतिरेकोति तु तुच्छमेव उक्तस्थळे प्रकारस्यान्चयिन एवोप- 
स्थितेः | व्यापकतावच्छेदकप्रकारिकेवादुमितिरितिनियमस्त्वप्रामाणिक्रः सासग्रो- 
विशेषसाचित्यात्‌ प्रकारान्तरभानस्यापि सम्भवात्‌ ॥ १६॥ 


है, अत: शेषवत्‌ नामक केवल व्यतिरेक अनुमान निर्मूल हो जायगा। इस प्रकार 
शंका दिखाकर शांकरमिश्र उत्तर करते हैं कि ऐसी शंका नहीं कर सकते, क्योंकि 
जिस स्थल में इतरों के बाध ज्ञान के पश्चातु सामान्यतोदृष्ट अनुमान होता है। 
उस स्थल में अष्टद्रव्य फे आश्रित नहीं है ऐसा सिद्धपक्ष में विशेषण लेकर पुथि- 
ब्यादि भट्टद्रव्यों में न रहने वाला यह स्पर्श किसी द्रव्य में आश्रित है ऐसा प्रतिज्ञा 
का अर्थ पृथिव्यादि अए्टद्रन्यो से भिन्न द्रव्य को स्पर्श भी आधारता विना माने 
संगत नहीं हो सकती, इस प्रकार प्रतिज्ञा के अथं के संगत न होने के कारण अन्वयी 
अनुमान से ही स्पर्शाश्चय पृथिव्यादि भिन्न वायुद्रव्य की सिद्धि होती है । किन्तु जिस 
स्थल में पृथिव्यादि अष्टद्रव्यो का स्पर्श गुण नहीं है ऐसे बाघज्ञान के पूवं ही पूर्वोक्त 
सामान्यतोदृ्ष्ट अनुमान होता है, उस स्थल में स्पर्श किसी में आश्रित है इस प्रतिज्ञा 
के अर्थ की संगति होने से केवळ ब्यतिरेकि-नामक शेषवतु अनुमान होगा ऐसा 
नैयायिक मानते हूँ । (अर्थात्‌ शब्द पृथिव्यादिकों का गुण नहीं है ऐसा इतर बाध निश्चय 
प्रथम होने के कारण '्प्रसक्तप्रतिपेधेऽन्यन्त्राप्रसङ्गाच्छिष्यमाणे संप्रत्ययः परिशेषः 
प्राप्तो का निषेध करने पर अन्य पदार्थो में प्रसंग न होने के कारण जो शेष हो उसे 
गतार्थ करना रूप परिशेष के प्रसंग के कारण के न देखाने से ही किसी अन्य की प्राप्ति- 
न होने के कारण अवशिष्ट के ज्ञान के न होने से ही असंभव है । और जहाँ पुर्व में 
इतर बाघ न होने से शब्द किसी में आश्रित है गुण होने से ऐसा अनुमान होता है; 
पश्चातु पृथिव्यादिकों में आश्रित नहीं है ऐसा वाघ ज्ञान होता है, वहीं पर उक्त परि- 
शेष का संभव हो सकता है, इसी आशय से उपस्कारकार ने 'अष्टद्रव्यानाश्रित' इत्यादि 
उपस्कार में उक्त दोनों प्रकारों का समर्थन किया है। ) ( आगे शंकरमिश्च कहते हैं: 
कि )--किसी का प्रकार ज्ञान के लिये ही व्यतिरेकी अनुमान होता है--यह कहना,. 
तुच्छ है क्योंकि उक्त स्थल में अन्वयीरूप प्रकार ही उपस्थित है । अनुमिति व्यापकता-. 
नियामक प्रकारक ही होती है, यह भी नियम प्रमाणरहित है, क्योंकि इतर बाघ+- 
ज्ञानरूप सामग्रीविशेष की सहायता से अन्य प्रकारक ज्ञान भी हो सकता है ॥ १६ ।!. : 
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नलु चाविशेष इति बायुरयमित्याकाराऽनुमितिन भवति किन्त्वष्टद्रऽ्यातिरि- 
क्तद्रव्याश्रितत्वेनेत प्रक्र रेणेति विवक्षितं यदि तदा तस्य द्रव्यस्य वायुसंज्ञायां किं 


मानमत आह-- द्र 
तस्मादागापकम्‌ ॥ १७ ॥ 
यस्साद्विशोषाकारेण नानुमितिः तस्साठायुरिति नाम आगमिकम्‌ , आगमो 


वेद्स्ततः सिद्धमित्यथः । “वायुव क्षेपि्ठा देवता? 'बायव्यं इ१वेतं छागछगालभेद 
०५०८८2. डछ2सछ७  छएएएए.. oS 
दायुश्च सववर्णोऽयं सवगन्धवहः शुचि: । 
इत्यादि-विधिशेषीभूताथवादादेव वायुसंज्ञाधिगतिः। यथा-- 
यन्न दुःखेन सम्भिन्नं न थ म्रस्तमनन्तरम्‌ । 
इत्याद्यथवाद्‌त्‌ स्वगसंज्ञायाः । 





सामान्यतोदृष्टानुमान से विशेष न होने के कारण यह वायु है ऐसे आकार की 
झनुमिति तो होती नहीं, किन्तु स्पशं पृथिव्यादि आठ द्रव्यों से भिन्न द्रव्य के आश्रितः 
है इसी प्रकार होती है, यदि सिद्धान्ती ऐसा कहने को इच्छा रखता है तो उस अतिरिक्तः 
द्रव्य का वायु यह नाम है इसमें क्या प्रमाण ? इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते 
हैं कि-- 

पद्पदाथ--तस्मात्‌ = इस कारण (सामान्यरूप से पृथिव्यादि छप्टद्रव्य-भिन्न 
द्रव्य के शाथित है ऐसा ज्ञान होने से, थागमिकमू = वाय संज्ञा शाब्दप्रमाण से 
सिद्ध है ॥ १७॥ 

भावार्थ--साम!न्यतोदृष्टानुमान से विशेष आकार का (पृथिव्यादि भिन्न स्पर्श- 
श्रय द्रव्य का) ग्रहण न कर अनुमिति होती है इस कारण उस द्रव्य का वायु यह नाम 
शव्द प्रमाण से सिद्ध होता है ॥ १७॥ 

उपस्कार सामान्यतोदुष्टानुमान से उस पृथिव्यादिभिन्न स्पर्चाधार व्य के 
विशेष आकार का ग्रहण कर अनुमान नहीं होता इस कारण उसका वायु यह नाम 
वेदरूप आगमप्रमाण से सिद्ध होता है। अर्थात्‌ 'वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता' वायु बहुत शीघ्र 
गति वाळी देवता है, “वायव्यं शवेतं छागलभालमेत' वाय॒ देवता वाले शवेतवणं छाग 
( बकरा ) की हिसा अथवा स्पशं करे, 'वायृश्च सर्वऽवर्णोयं सवंगन्धवहः शूचिः, सर्वे 
वर्ण वाला सम्पूर्ण गन्थों को बहाने वाला यह वायु शुद्ध है--इत्यादि ('वायव्यं’ इत्यादि 
यागविधि के तथा वायवं, वायश्च इत्यादि अवशिष्ट ( प्रशंसा करने वाले ) अर्थवाद 
वाक्योसे ही “वायु' है यह संज्ञा ( नाम ) का ज्ञान होता है । जिस प्रकार 'यन्न दुःखेन 
संभिन्नं न च ग्रस्तमनन्तरम्‌'-जिसमें दुःख न मिला हो तथा जिसका प्राप्त होने 
के पश्चात्‌ नाश न हो उसे स्वगं कहते हैं इत्यादि अर्थवाद वाक्यों से स्वगं के नाम 
का ज्ञान होता है, तथा 'वसन्ते सरवंशस्यानां जायते पत्रशातनम्‌ । मोदमानाएच 


"१४० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


वसन्ते सबंशस्यानां जायते पत्रशातनम्‌ । 
2 सोदमानाश्च तिष्ठन्ति यबाः कणिशशाळिनः ॥ 
इृत्यथबादात्‌ यवसंज्ञायाः, “अम्बुजो वेतसः’ इत्यर्थवाढात्‌ वेतत ससंज्ञायाः, 
“वराहं गावोऽनुधावन्ति’ इत्यर्थबादात्‌ वराहसंज्ञायाः। अन्यथा “स्वर्गकामो 
यजेत’ इत्यादौ बिशिष्टसुखानुपस्थितौ यागादिधु स्वगार्थिनां प्रवृत्तिन स्यात्‌ 
न स्याञ्च यवमयश्चरुभेवति’ वैतसे कटे प्राजापत्यं धिनोति’ 'वाराहो चोपा- 
नत्‌ इत्यादो म्लेच्छप्रसिद्धिमनुरुध्य प्रवुस्यनध्यवसायः | म्लेच्छा हि यववराह- 
वेतसशब्दान्‌ कङ्कुवायसजम्बुषु प्रयुञ्जते तथाचार्थवादमन्तरेण सन्देहः स्यादि- 
त्यागमादेव तत्तदर्थप्रतोतिरिति भावः | नाममात्रमागसिक द्रव्यसिद्धिस्तु सामा- 


-न्यतो दृष्टादेव || १७ ॥ 
एवं वायुप्रकरणं समाप्य तत्‌ क्रिमुन्मादिजल्पित-डित्थडविंत्थसंज्ञाबत्‌ चायुः 





तिष्ठन्ति यवाः कणिशशालिनः' ॥ अर्थात्‌ वसन्तऋतु में सम्पूर्णं धान्यो के पत्र गिर जाते 
हैं किन्तु कंगूरे वाले दानों से भरे हुए यवाङ्कर खिळे हुए खड़े रहते हैं, इस ध्थबाद 
-वाक्य से 'यव” इस नाम के अर्थ का ज्ञान होता है, एवं 'अम्ब्रुजो वेतसः' वेत पानी से 
उत्पन्न होता है इस अर्थवाद से 'वेतस' नाम का ज्ञान होता है और 'वराहं गावोऽ- 
'नुधावन्ति---गो सूअर के पीछे दौड़ती हुँ । इस अर्थवाद वाक्य से 'वराह' इस नाम का 
ज्ञान होता है। इस प्रकार अर्थवाद आदि आगमश्रमाणों से नामज्ञान होता है। 
यदि आगमप्रमाण से स्वर्गादि नाम का ज्ञान न हो तो स्वगंकामो यजेत' स्वर्ग की 
इच्छा करने वाला याग करे, इत्यादि विधिवाक्यों से स्वगंसुखख्प फल के ज्ञान न 
होने से स्वगंसुख की इच्छा करने वाले मनुष्यों की यागादि कर्म करने में प्रवृत्ति न 
होगी । तथा “यवमयश्चरुभंवति' जो का चरु (भात) होता है, 'वैतसे कटे धाजापत्यं- 
घिनोति' बेत के चटाई पर प्रजापति देवता वाले को तृप्त करता है, “वाराही चोपानत्‌' 
वराह की जती होती है' इत्यादि वाक्यों में म्लेच्छों के अर्थ के अनुसार प्रबृत्ति न होने 
"का निश्चित ज्ञान न होगा, क्योंकि म्लेच्छों ने यव, वराह तथा वेतस शब्द का क्रम 
से कङ्क ( ककुनी.), 'काक' ( कोआ ) तथा जम्वू ( जामुन ) अर्थ माना है अतः विना 
अथंवाद वाक्यों के "म्लेच्छों का अर्थ लेना कि थायो का' यह संशय ही बना रहेगा, 
अतः अर्थवाद वाक्यरूप आगम प्रमाण से ही उक्त स्थलों में विशेष अर्थो का ज्ञान 
होता है । किन्तु अनुभूयमान स्पशंगुण के आश्रय द्रव्य का वायु नाम है इतना ही 
उक्त भागमंप्रमाण से जाना जाता है, वायुरूप द्रव्य की सिद्धि तो पूर्वोक्त सामान्यतो 
दृष्टानुमान ही से होती है ॥ १७॥। 
इस प्रकार बायप्रकरण को समाप्तकर, तो क्या यह वायु नाम भी, उन्मत्त 
“पुरुष के द्वारा लकड़ी का हाथी बनाकर उसका 'डित्य' नाम अथवा काष्ठ का ही मृग 
-अनाकर उसका ( “डवित्य’ ) नाम रखने के समान है इस शांका के समाघानाथे आगम 
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संज्ञापीस्यागमस्य स्ज्ञप्रणोतत्वसुपपादयन्‌ ओपोद्घातिकमोऽवरप्रकरणमारि- 
रसमान आह-- 
क ७ 4७... 6% ~ ~ 
संज्ञा कम्स त्वस्माद्वाशटानां सङ्गम्‌ ॥ १८ ॥ 
शब्द: स्पशौदिलिङ्गव्यवच्छेदार्थः । संज्ञा-नाम, कमे-काय्यं क्षित्यादि, 
तदुभयमस्मद्ठिशिष्टानाम्‌ ईञ्वर-महषींणां सत्त्वेऽपि लिङ्गम्‌ ॥ १८ ।। 
कथमेतद्त्यित आह-- 
° ९ 
श्रत्यक्षप्रदत्तत्वात्‌ सञ्चाकसणः ॥ १९ ॥ 


अत्रापि संज्ञा च कम चेति समाहारद्रन्द्वादेकवद्धावः संज्ञाकत्त जगतकत्त -- 
श्वाभेदसूचन।थेः। तथाहि यस्य स्वगोपूर्वादय: प्रत्यक्षाः स एच तत्र स्वगोपूवो- 





(वेद) सर्वेज्ञ ईश्वर से रचित है यह वर्णन करने के लिये प्रस्तुत उपयोगी विचार रूप 
उपोद्धात-संगत्रि से ईश्वर-निरूपण प्रकरण को प्रारम्भ करते हुए सुत्रकार कहते हैँ-- 
पद्पदाथ- संज्ञा कर्म तु = नाम, तथा कार्य तो, अस्मद्विशिष्टानां = हम जीवों से 
बिशिष्ट योगी ईश्वररूप आत्माओं का, लिङ्गम्‌ = साधक हैं ॥ १८ ॥ 
भावार्थे--संसारिक पदार्थो का नाम रखना, तथा जगत्‌ रूप कार्य की रचना 
करना यह दोनों हम ऐसे सांसारिक प्राणियों से अतिशयित शक्ति वाले 
योगी आदिको का साधक लिङ्ग है ॥ १८ ॥ 
उपस्कार--सूत्र में “तु यह शब्द, स्पश, रूप आदि गुणों की व्यावृत्ति के लिए है। 
सूत्र में संज्ञा शब्द का भर्थ है नाम, कमं शब्द का अर्थ है पृथिवी आदि कायं, यह 


७ 
दोनों हमारे ऐसे जीवों से विशिष्ट ( अधिक ) ईश्वर तथा मर्हाषयों की सत्ता में भी 


लिङ्ग (साधक ) है ॥ १० ॥ 
ऐसा क्यों ? इसके उत्तर में सूत्रकार कहते हैं- 


पद्पदाथ--प्रव्यक्षप्रवृत्तत्वात्‌ = प्रत्यक्ष से प्रवृत्ति होने के कारण, संज्ञाकर्मणः > 
नाम तथा कार्य के ॥ १९ ॥ 


ईएवर तथा: 


भावा्े--जिस पुरुष को जिस पदार्थं का प्रत्यक्ष होता है वही उसका नाम 
रख सकता है, तथा वही उस कायं को कर सकता है, अतः चतुदंश भुवन के अन्तर्गत 
हमारे ऐसे जीवों के अप्रत्यक्ष स्वगं आदि पदार्थों के नाम रखने वाळे तथा पृथिवी, जल 
आदि सम्पूर्ण जगत कार्य की रचना करने वाले उन कार्यों के समवायिकारणों का 
ज्ञान, करने की इच्छा, तथा कृति वाले ईश्वर तथा योगियों की सिद्धि होती है ॥१९॥. 

उपस्कार--इस सूत्र में भी “संज्ञाकमंण: इस समस्तपद में “संज्ञा च कर्म च' 
संज्ञा और कार्य ऐसा समाहार इन्द्समास होने से षष्ठी विभक्ति का एकवचन है। 
जो नाम रखने वाला तथा जगत्‌ कार्य का करने वाला एक ही है यह सूचित करता” 


१४२ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


-दिसंज्ञाः कतुमोष्टे प्रत्यक्षे चेत्रमेत्रादिपिण्डे पित्रादेश्रेत्रमैत्रादिसंज्ञानिवेशनवत्‌ । 
एवश्च घटपटादिसंज्ञानिवशेनवत्त्‌। एबद्व घटपटादिसंज्ञानिवेशनमपि ईश्वरः 
सङ्केताधीनमेव यः शब्दौ यन्नेश्वरेण सङ्केतितः स तत्र साधुः यथा या काचिदोप- 
धिनुलदंष्टाम्रस्पृष्टा सा सर्वाऽपि सपेविपं हन्तोत्येतादृशी संज्ञा अस्मदादिवि- 
शिष्टानां लिङ्गमचुमापकं, याऽपि सेत्रादिसंज्ञा पित्रा पुत्रे क्रियते साऽपि ादशेऽ- 
हनि पिता नाम छुय्यांत्‌? इत्यादिबिधिनां ननमोश्वरप्रयुक्तेव तथाच सिद्ध 
संज्ञाया ईश्वरलिङ्गस्वम्‌ | एवं कर्मापि काय्यंमपीश्वरे लिङ्गम्‌ तथाहि क्षित्यादिकं 
.सकतूक॑ काय्यत्वात्‌ घटवदिति । अत्र यद्यपि शारीराजन्यं जन्यं बा जन्यप्रय- 
_त्नाजन्यं जन्यं वा सकतृंकत्वासकठ्कत्वेन विवादाध्यासितं वा सन्दिह्यमानकद्‌- 
———््—्््््््््् ् ्््भ्््््््््््््््रीँ 
है । वह इस प्रकार है कि जिस विशिष्ट आत्मा को स्वर्ग अदृष्ट ( धर्म तथा अधमं ) 
"प्रत्यक्ष होते हैं वही उनका स्वर्ग अदृष्ट इत्यादि नाम रख सकता है, क्योंकि चेत्र, 
'मेत्र इत्यादि नाम के शरीरों में उनके माता-पिताओं ने ही उनका चेत्र, मंत्र ऐसा 
-चाम रक्खा है यह देखने में आता है। ऐसा होने से घट, पट इत्यादि सांसारिक 
पदार्थो का नाम रखना भी ईश्वर की इच्छारूर संकेत (इशारों ) के ही अधीन 
'है, जो शब्द जिस पदाथ में ईश्वर ने “इसे घट कहना इसे पट कहना” इत्यादि इच्छा- 
रूप संकेत से सुचित किया है वही उस अर्थ के बोघ में साधु (व्याकरण से संस्कृत होने 
से) शुद्ध है जिस प्रकार जो कोई औषधि (दवा) नेउरे की दाढ के अग्नभाग से स्पर्श 
“की जाती है वह संपूर्ण औषधि सर्प के विष को नष्ट करती है ऐसी संज्ञा (नाम) 
“करना हमारे ऐसे जीवात्माओं से अधिक शक्तिवाले आयुर्वेदप्रवर्तक धन्वन्तरि आदिको 
के सिद्धि का साधक है तथा जो मेत्र-चंत्र इत्यादि नाम पुत्र का पिता से रक्खा जाता 
“है वह भी 'द्वादशे5हनि पिता नाम कुर्यात्‌’ बारहवे दिन पिता पुत्र का नामकरण 
करे इत्यादि सामान्यरूपसे धर्मशास्त्र की विधि से ईइवर-प्रेरित ही है यह 
निश्चित है । अतः यह सिद्ध होता है कि नाम रखना ईश्वर का साधक लिङ्ग है । 
“( अर्थात्‌ स्वर्गादि नाम-कर्ता के प्रत्यक्षविषय पदार्थं में समर्थं है, नाम होने 
से देवदत्तादि नाम के समान, इस अनुमान से स्त्र्गादि नाम रखना इश्वर 
का साधक लिङ्ग है यह सिद्ध होता है) । इसी प्रकार जगत्‌ रूप काये 
भी ईश्वर में साधक लिङ्क है, वह इस प्रकार है कि--पुथिवी शादि कार्य, कर्तासहित 
है कार्य होने से घट कार्य के समान (इस अनुमान से पृथिवी आदि कार्य की, हमारे ऐसे 
जीवात्मारूप कर्त्ताओं से उत्पत्ति का असंभव होने से उनका कर्ता ईश्वर सिद्ध होता है) 
(इस प्रकार ईश्वर रूप धर्मी के ग्राहकप्रमाण-बल से ईश्वरसाधक सिद्धान्ती के दिये 
कार्यत्व हेतु आदि में व्यभिचार दोष दिखाते हुए पूर्वपक्षी के मत से शंकरमिश्र आक्षेप 
“दिखाते हैं कि---) 'क्षित्यादि सकतृ क है, कायं होने से! इस अनुमान में क्षित्यादि- 


अ० २, आ० १] ईश्वरसिद्विप्रकारः १४३ 


कत्वं वा क्षित्यादित्वेन न त्रिबक्षितम्‌ अदृष्टद्वारा क्षित्यादेरपि जन्यत्रयत्नजन्य- 
स्वात्‌ बिवादसन्देहयोश्चातिप्रसक्तत्वेन पक्षतानवच्छेदकत्वात्‌ , किञ्च सकतृक- 
-स्व्साप यदि कृतिसज्जन्यत्व॑ तदाऽस्मदादिना सिद्धसाधनम्‌ अस्मदा दिक्ऋतेरण्य- 
हृष्टद्वारा क्षिस्यादिजनकस्बात्‌ , उपादानगों चरक्रतिसञ्जन्यत्वेऽपि तथा अस्म- 
-दादिकृतेरयि किंश्चिटुपाटुदानगो चरत्वात्‌ , काय्येत्वमपि यदि प्रागभावप्रतियोगि- 
त्वं तदा ध्वंसे व्यभिचार इति । तथापि क्षितिः सकदेका कायत्वात्‌ | अत्र च 





पक्षपद से ( १) शरीर से न उत्पन्न कार्य, ( २) प्रयत्न से अजन्य कायं, 
(३) कर्तासहित है तथा कर्तासहित नहीं है इस विवाद से युक्त क्षित्यादि कायं, 
( ४ ) अथवा जिसके कर्ता का संदेह है ऐसा कार्य सिद्धान्ती को संमत है । इन चार 
पक्षों में से जीवात्माओं के अदृष्ट से उनके भोग के लिये संपुण जगत्‌ कार्य की रचना 
होने के कारण उनके अदृष्ट द्वारा पुथिव्यादि कार्यो के उनके शरीर तथा जन्य प्रयत्न 
से उत्पन्न होने के कारण दो प्रथमपक्ष नहीं हो सकते तथा विवादग्रस्तता संदेह- 
विषयता अन्यत्र विद्यमान होने के हारण तृतीय पक्ष तथा चतुर्थपक्ष भी नहीं हो 
सकता ( अर्थात्‌ प्रदर्शित प्रकार से ऐसे किसी प्रकार के कार्यों में ही सिद्धान्ती को 
सकतृंक्रता कार्यस्वहेतु से सिद्ध करनी होगी, क्योंकि पृथिवीमाच में सकतृकता 
सिद्ध करें तो परमाणुरूप पृथिवी आदिको में नित्यता होने से हेतु में आंशिक वाध 
दोष झा जायगा, किन्तु उक्त रीति से मह चारों प्रकार से अनुमान नहीं हो सकता ) । 
( यदि जन्य एथिवीत्व को पक्षतावच्छेदक मानें तो उक्त दोष न होंगे । इसलिये पक्ष- 
दोष को छोड़कर पूवंपक्षिमत से साध्य में दोष दिखाते हैं कि )--भौर उक्त सिद्धान्त 
के अनुमान में कृतिवाले आत्मा से उत्पन्न ऐसा सकतृंकत्वसाच्य पद का अर्थ करें, 
तो हमारे ऐसे जीवात्माओं को लेकर सिद्धसाधनदोष आ जायगा, क्योंकि जीवों के 
अद्प्ट द्वारा हमारे ऐसे जीवात्माओं की कृति भी पृथिवी आदि कार्य की जनक है 
यह सिद्ध ही है। यदि समवायिकारण विषय की कृति वाले कर्ता से क्षित्यादि उत्पन्त 
है, ऐसा सकतृंकता साध्य का अर्थ किया जाय तो भी यही दोष आयेगा, क्योंकि 
हमारे ऐसे जीवात्माओं की कृति कुछ कार्यों के समवायिकारणों में होती ही है ( जेसे 
चट के समवायिकारण कपाल की कृति कुलाल में है )। ( यदि हमारे ऐसे जीवों की 
कृति कुछ समवायिकारणों में होने पर भी त्रसरेणु आदि उपादान विषय में न होने से 
"सिद्धसाधन दोष होगा, तत्र तो सकतृ कत्वसाध्य के होने में कोई क्षतिन 
होगी, इसलिये साध्यदोष से भिन्न हेतु में दोष दिखाते हैं कि)--प्रागभाव का प्रतियोगी 
यह यदि कार्यत्वहेतु का अथं करे तो व्वंस में उक्त कार्यता होने पर भी सकर्तुकता- 
साध्य न होने के कारण व्यभिचार दोष होगा । तस्मात्‌ सिद्धान्ती का अनुमान ईश्वर- 
साधक नहीं हो सकता । 
इस आक्षेप का समाधान करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि--तथापि पृथ्वी, 


१४४ वेशेषिकसत्रो पस्कारः 


सकठकत्वमद्ष्टाद्वारकक्ृतिमज्जन्यत्वं कार्य्यत्वन्च प्रागभावावच्छिन्नसत्ताप्रतियो- 
गित्वम्‌ | न चाङ्ुरादी सन्दिग्धानेकान्तिकत्वम्‌ साध्याभावनिश्चये हेतुसद्सत्त्व- 
सन्देहे सन्दिग्धाने कान्तिकत्वस्य दोषत्वात्‌ अन्यथा सकछानुमानोच्छेदप्रसङ्गात्‌ 
न च पक्षोतिरिक्त दोषोऽयभिति वाच्यम्‌ राजाज्ञापत्तः, नहि दोषस्यायं महिमा 
यत्‌ पक्ष नाक्रामति। तस्मादङ्करस्फुरणदशायां निश्चितव्याप्तिकेन ;हेतुना तत्रः 
साध्यसिद्धरप्रत्युइत्वात्‌ क सन्दिरधानेकान्तिकता तद्स्फुरणद्शायान्ठु सुतरा- 
मिति संक्षेपः ॥ १९॥ 
एवं सुत्र।भ्यामीश्वरश्रकरणुं समाप्याकाराप्रकरणमारिप्समान आह-- 
निष्क्रमणं प्रवेशनमित्याक़ाशस्य लिङ्गम्‌ ॥ २० ॥ 

सकतुंक है, कार्य होने से ( ऐसा अनुमान हो सकता है ) इस अनुमान में बहष्ट- 
द्वारसहित कृतिवाले आत्मा से उत्पन्न होना यहु सकतृंकत्वसाध्य का अर्थे है, तथा 
प्रागभावविशिष्ट सत्ता का प्रतियोगी ( सम्बन्धी ) होना फार्यर्‍व हेतु का अर्थ है। 
( ध्वंस में प्रागभावप्रतियोगित्व होने पर भी सत्ताप्रतियोगित्व न होने से व्यभिचार 
दोष, तथा हमारे ऐसे जीवों की कृति में :अहष्टद्वार होने के कारण सिद्धसाधनदोष 
भी न होगा । ) इस अनुमान में कार्य पृथिवी ही पक्ष है। पक्षघटित कार्यता आद्यक्षण 
संबन्ध रूप तथा हेतुरूप कार्यता प्रागभावप्रतियोगिूप होने से पक्ष तथा हेतु का 


भेद होगा । 
शंकरमिश्र कहते हैं कि उक्त अनुमान के कार्यत हेतु में भंकुरादि रूप कार्यं में 


कार्यत्व का संदेह होने से संदिग्धानेकान्तिकता दोष नहीं हो सकता, क्योंकि जिस 
स्थल में साध्य के अभाव का निश्चय रहते हेतु की सत्ता तथा असत्ता का संदेह होता 
है वही संदिग्धानेकान्तिकता दोष होता है, यदि ऐसा न माने तो सवेंत्र उक्त दोष होने 
से सम्पूणं अनुमान का उच्छेद हो जायगा ( अर्थात्‌ कोई भी अनुमान न हो सकेगा )। 
यदि कहो कि “पक्ष को छोड़कर अन्यत्र ही यह दोष होता है पक्ष में नहीं! ऐसा कहना 
तो राजा की आज्ञा के समान मानना पड़ेगा, क्योंकि दोष का यह सामर्थ्य नहीं है कि 
वह पक्ष में न हो । इस कारण बीज से अंकुर के प्रगट होने की अवस्था में सकतूंकता 
के साथ निश्चित व्याप्ति ( जो कायं होता है वह सकतुक होता है ) वाले कायंत्व हेतु 
से क्षिति ( अंकुर ) में सकतृकतारूप साध्यसिद्धि होने में कोई बाधा नहीं है तो 
संदिग्धानेकान्तिकता दोष कंसे होगा । अंकुर के अस्फुरण दशा में तो अर्थात्‌ उक्त दोष 
हो ही नहीं सकता । ऐसा संक्षिप्त अर्थ है ॥ १९॥। 

इस प्रकार दो सूत्रों से ईश्वर की सिद्धि का प्रकरण समाप्त कर क्रमप्राप्त भाकादा 
प्रकरण को आरम्भ करने की इच्छा से सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ-निष्क्रमणं = निकलना, प्रवेशनं = प्रवेश करना, ईति = यह्‌, भाका- 
शस्य = भाकाशद्रव्यका, लिङ्गं = साधक है ॥ २० ॥ 





अ० २, आ० १] क्रमण आकाशछिद्वत्वा भाव: १४५ 


इतिशब्दः प्रकाराथः, उत्क्षेपणांदीन्यपि कमोणि संगृह्णाति । स्पशेवद्द्रव्यस- 
द्वारो निष्क्रमण प्रवेशानव्व तद्काय्यंस्याकाशस्य लिङ्गमिति साङ्घयाः ॥ २० ॥ 
देतद्‌ दूषयितुमाह--- 
जला ९ 
तदलिङ्गमेकद्रव्यत्वात्‌ कमणः ॥ २१ ॥ 


निष्क्रमणप्रवेशनादिकर्म न तावत्‌ समवायिकारणतया आकाशमनुमापयति 


कसण एकद्रव्यत्वात्‌ एकमात्रमूत्तसमवायिकारणकत्बात्‌, न कर्मापि व्यासज्यवृत्ती- 
त्युक्तं न बा5पूत्तवृत्तोति ॥ २१ ।। 


ननु चासमवायिकारणतयेनाकाशमनुमापयिष्यति निष्क्रमणप्रवेशनादोत्यत 


आहू-- 
कारणान्तरानुक्लृप्रिवेधर्म्याच ॥ २२ ॥ 


` भावार्थ--सांख्यमत से उत्क्षेपण, निष्क्रमण, 

अकाशद्रव्य के साधक -लिङ्ग हें ॥ २० ॥. 

उपस्कार--इस सूत्र में इति शब्द का अर्थ है प्रकार, जिससे उत्क्षेपण, मपक्षेपण 
इत्यादि मुख्य पाँच कर्मों का भी संग्रह होता है। स्पशं वाले द्रव्य के संचरण को निष्क्र- 
मण तथा प्रवेशन कहते हैं, वह नित्य आकाशद्रव्य का सिद्धि करने वाला लिङ्क है 
ऐसे सांख्यमतावलम्बी कहते हैं ( अर्थात्‌ निष्क्रमणादि क्रिया से उत्पन्न विलक्षण संयोगः 
का आघार होने से आकाश सिद्ध होता है न कि दाव्दगुणरूप लिङ्ग से, क्योंकि 

व्द पृथिवी आदि द्रव्यों में भी रहने से व्यभिचारी है ऐसा सांख्यों का अभिप्राय है 

अतः निष्क्रमण से उत्पन्न संयोग स्पशंनाधार द्रव्य से हुआ है, विलक्षण संयोग होने से. 
ऐसा सांख्यवादी यहाँ अनुमान करते हैं ) ॥ २० ॥ 

इस मत का खण्डन सूत्रकार करते हुँ-- 

पद्पदाथे-तत्‌ = वह निष्कमणादि, अलिङ्गम्‌ = साधक नहीं है, एकद्रव्य-. 
त्वात = एकद्रव्य के आश्रित होने से, कमेण: = कर्म पदार्थ के ॥ २१ ॥ 

भावार्थ -- क्रिया के एकमात्र मतंद्रव्य समवायिकारण वाली होने के कारण 
निष्क्रम ण-प्रवेशनादि क्रिया आकाशद्रव्य का साधक लिङ्ग नहीं हो सकती ।। २१॥ 

उपस्कार--निष्क्रमण-प्रवेशनादि क्रिया का समघायिकारण आकाश द्रव्य 
है इस कारण उसका अनुमान नहीं करा सकती, क्योंकि क्रिया का केवल मुतंद्रव्य ही 
समवायिकारण होता है, क्रिया व्यासज्यवृत्ति ( एकभिन्न दो या अनेक में वतमान )- 
नहीं होती यह कह चके हैं, तथा अमूत ( इयत्तारहित परिमाण वाले ) द्रव्यों में नहीं 
रहती यह भी कह चके हैं।। २१ ॥। 


शंका--उक्त निष्क्रमणादि क्रिया का आकाश असमवायिकारण होने से उसकी 
अनुमान से सिद्धि करायेगी ? उत्तर 


पद्पदढाथ--कारणान्तरानुक्लप्िवधर्म्यात्‌; च = ओर दूसरे असमवायिकारण केः 
१० च० 





प्रवेश इत्यादि सम्पूर्ण क्रिया 


१४६ ` वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


अनुकलपिलक्षणम्‌ अनुकल्प्यते ज्ञाप्यतेऽनेनेति व्युत्पत्त्या, कारणान्तरस्य 
असमवायिकारणस्य याऽनुक्रलप्तिलक्षणं तदूवेधम्योदित्यथः । 'द्रव्यन्तावदस म- 
घायिकारणं न भवत्येव । असमवायिकारणता च कारणकाथप्रत्यासः्या काय्य- 
काथप्रत्यासस्या च । प्रथमा तन्तुरूपाणां पटरूप प्रति, इयब््ासमवबायिकारणता 
महतीतिसंज्ञां लभते गुरुप्रतिपत्तिकत्वात्‌ | द्वितोया च यथा आत्ममनःसंयो 
गस्य ज्ञानादिक प्रति, इथञ्थासमवायिकारणता ळघ्वोति संज्ञां लभते लघु- 


“ Sree 


लक्षण के विरुद्ध धमं होने से भी ( निष्क्रमणादि क्रिया आकाशसाधक नहीं हो 
सकती ) ॥ २२ ॥ 

भावार्थ--असमवायिका रण के लक्षण के विरुद्ध धमं वाले होने के कारण 
अनिष्क्रमणादि क्रिया का आकाश द्रव्य असमदायिकारण नहीं हो सकता, इस कारण भी 


-निष्क्रमणादि कर्म आकाश का साधक नहीं है ।। २३ ॥ 
उपस्कार--सूत्र में अनुक्लप्ति शब्द का. 'अनुकल्प्यते ज्ञायतेऽनेन' 'जिससे जनाया 
जाय” इस व्युत्पत्ति से अनुकृति शब्द का अर्थ है लक्षण, अतः कारणान्तर-असमवायि- 
कारण खूप जो दूसरा कारण उसकी झनुक्लप्ति नाम लक्षण, उसके विरुद्ध धमं होने 
से यह सुत्र का अर्थ है। प्रथम द्रव्य तो असमवायिकारण होता ही नहीं । 
और वह असमवायिकारणता कार्य के समवायिकारण के साथ एक पदाथ में 
प्रत्यासत्ति सम्बन्ध होने से होती है, तथा कार्य के साथ एक अर्थ में सन्निकपं होने से 
{ ऐसे दो प्रकार की होती है )। (इन दो प्रकार की असमवायिकारणताओं में से 
कारणकार्थ सम्बन्ध वाली प्रथम असमवायिकारणता द्रव्य में नहीं है इस आाशय से 
दांकरमिश्र आगे कहते हैं कि)-उक्त दो असमवायिकारणताओं में से प्रथम असमवायि- 
-कारणता है तन्तुओं के रूप को पट के रूप में, और इप असमवायिकारणता का महृती' 
'बड़ी है ऐसा नाम है, क्योंकि यह गुरुप्रतिपत्तिक है अर्थात्‌ ( परम्परा ) सम्बन्ध 
रूप गौरव से इसका ज्ञान होता है । ( अर्थात्‌ द्रव्य में साक्षात्‌ तादात्म्य सम्बन्ध से 
-समवायिकारणता के रहने पर भी असमवायिकारणता के दो समवाय से युक्त सामा- 
नाघिकरण्यरूप परम्परा सम्बन्ध घटित होने के कारण द्रव्य में प्रथम बसमवायिता 
-नहीं हो सकती । तात्पर्यं यह है कि घटरूप कार्य का घट समवाविकारण तथा और 
भी द्रव्य एक स्थळ में एक समय में समवेत नहीं होतः जिससे द्रव्य में भी उक्त परम्परा 
-सम्बन्ध से असमवायिकारणता आ सकेगी )-। ( दूसरी कायं के साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध 
चाली असमवायिकारणत। भी द्रव्य में नहीं हो सकती इस अभिप्राय से शंकरमिश्च 
'आगे कहते हैं कि)--द्वितीय असमवायिकारणता वह होती है जेसे ज्ञान तथा इच्छादि 
'रूप गुण कार्य में आत्मा तथा मन का संयोग, इस असमवायिकारण॒ता का 'लघ्वी' 
छोटी ऐसा नाम है । क्योंकि साक्षात्‌ सम्बन्ध से होने के कारण लघुप्रतिपत्तिक 
ई साक्षात्‌ सम्बन्ध के कारण लाधव से ज्ञान होता है । ( अर्थात्‌ साक्षात्‌ समवाय 


| अ 


अ० २, आ० १] कर्मेण भाकाशलिङ्गर्वाभावः १४७ 


प्रतिपत्तिकत्वात्‌ । आकाशस्य तु निष्क्रमणप्रवेशनादो कमणि न समवायि- 
कारणता नाप्यसमबायिकारणता । तथा च न च कमोकाशसस्वै लिङ्ग 
मिति ॥ २२ ॥| 


ननु निमित्तकारणमस्तु क्मण्याकाशम्‌ , दृश्यते ह्याकाशे पक्षिकाणडादीनो 
सञचरणमत्त आह-- 
संयोगादभावः कमणः ॥ २३ ॥ 


मृत्तंसंयोगेन कर्मकारणस्य वेगगुरुत्वादेः प्रतिवन्धात्‌ कमणॉऽप्रावोऽ- 
जुस्पादो न स्वाकाशाभावात्‌ तस्य व्यापकत्वात्‌ । तस्मादाकाशान्वयोऽन्यथा- 
~ ण ~ € 
सिद्ध एव नाकाशानिमित्ततां साधयतीस्यथः ॥ २३ ॥ 





सम्बन्ध से होने के कारण लघु ज्ञान है, कपाल के रूप में घटादि द्रव्य नियत पूर्व- 
वृत्ति न होने के कारण नहीं हो सकता, घट के अव्यवहित पूर्व क्षण में कपाल में कोई 
दूसरा द्रब्य नहीं रहता इस कारण घट में भी द्रव्य असमवायिकारण नहीं हो सकता) । 
( इस प्रकार प्रसंग से दो प्रकार के असमवायिकारणों का लक्षण वर्णन कर प्रस्तुत 
वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--आकाश द्रव्य तो उक्त प्रकार से निष्क्रमण- 
प्रवेशानादि कर्मा में न समवायिकारण हो सकता है न असमवायिकारण, अतः सांख्यमत 
से क्रिया आकाश की सत्ता में साधक नहीं हो सकती ॥ २२ ॥ 
शंका है--'आकाश को क्रिया में निमित्तकारण ही मानेंगे, क्योंकि आकाश में 
पक्षी-क्ताण्ड इत्यादिकों की संचरण क्रिया दिखाई पड़ती है, इस शंका के समाधानाथं 
सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदा्थ--संयोगात्‌ = प्रतिबंधक संयोग से, अभावः=अभाव होता है, 
-करमंणः = क्रिया का ॥ २३ ॥ 
भावार्थ--वृक्ष से गिरने वाळे फलादिकों का बीच में प्रतिबंधक द्रव्य का संयोग 
होने से अग्रिम भूमिपतन रूप क्रिया के न होने से प्रतिवन्धक संयोगविशेष के अभाव 
से ही क्रिया का कारण है न कि आकाश, क्योंकि आकाश व्यापक होने से आकाश 
रूप निमित्त कारण के न होने से कर्मरूप कार्यं नहीं होता ऐसी कारणताप्रयोजक 
व्यतिरेक व्याप्ति नहीं हो सकती ॥ २३ ॥ 


उपस्कार--मुतंद्रव्यो के संयोग से प्रवेश, पतन आदि क्रिया के कारण वेग संस्कार 
तथा गुरुत्वादिकों के प्रतिवन्ध ( रुकावट ) होने के कारण प्रवेश, पतन आदि क्रिया 
का अभाव अर्थात उत्पत्ति नहीं होती, न कि आकाशरूप निमित्त कारण के अभाव से 
क्योंकि आकाश व्यापक द्रव्य है । इस कारण आकाश का अन्वय ( सम्बन्ध ) अन्यथा 
सिद्ध ही है ( अन्यथा सिद्ध होने से कारण नहों है) इसलिए आकाश द्रव्य में निमित्त- 
कारणता का साधक नहों है यह सूत्र का अथ है ॥ २३ ॥ 


१४८ ' वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


एवं साह्न-यमते दूषिते शब्द्माकाशे ठिङ्गमुपपादयिष्यन्‌ परिशेषानुमानाय 
पीठमारचयन्नाइ-- 
कारणगुणपूर्वक! कार्यशुणो इष्टः ॥ २४ ॥ 
प्रथिव्यादिलक्षणे कार्य ये विशेषगुणा रूपादयस्ते कारणगुणपूवेळा दृष्टाः । 
शब्दोऽपि विशेषगुणः जातिमश्वे सति बाह्येकेन्द्रियमात्रमाह्मस्वात्‌ रूपादिवत्‌ । 
तथा च तादृशां काय नोपलभ्यते यत्र कारणरुणपूवक: शब्द: स्यादित्यर्थः ।।२४॥ 
नलु वोणावेणुमृदङ्गशङ्कपटहादी काय शब्द उपलभ्यते तथाच ततूकारण 
_गुणपूवकः स्यादत आह- 
कार्यान्तराम्रादुर्भावाच्च . शब्दः स्पर्शवतामयुणः ॥ २५ ॥ 
इस प्रकार साँख्यमत के खण्डन करने पर, शब्द गुण को आकाश का साधक सिद्ध 
करने के लिये. परिशिष्ट अनुमान करने के उद्देश से भूमिका रचते हुए सुत्रकार 
कहते ह 
रर व = समावायिकारण के गुणों से उत्पन्न होने वाला, 
कार्यगुणः = कार्यं का गुण, दृष्टः = देखा गया है ॥ २४ ॥ 
भावार्थ--पृथिवी जल भादि कायंद्रव्य में जो रूपादि विशेष गुण होते हैं, 
अपने परमाणु आदि कारण के गुण रूपादिकों से उत्पन्न हुआ उनके अनुसार होते हैं 
यह देखा गया है । शब्द गुण कारण गुणपुवंक हो ऐसा कोई कार्यं उपलब्ध नहीं 
होता भत: वह पृथिव्यादिकों का गुण नहीं हो सकता ।। २४ ॥ 
उपस्कार--पुथिवी, जल आदि कायं द्रव्य में रूप-रस आदि जो विशेष गुण उप- 
लब्ध होते हैं वे अपने अपने परमाणु रूप कारणों से उत्पन्न होते हैं, यह देखा गया है । 
शब्द भी, विशेष गुण है, जाति का आधार होते हुए । बाह्य एक इन्द्रिय (श्रोत्र } 
से गृहीत होने के कारण, रूप गुण के समान । ऐसा होने से ऐसा कोई कार्य उपलब्ध 
नहीं होता जिसमें कारण गुणपूर्वक शब्द गुण हो ( इस अनुमान से श्रोत्रेन्ट्रिय से णहीत 
शब्दस्व जाति में भतिव्याप्ति-वारणार्थं जातिमत्तारूप विशेषण पद, तथा चक्षु एवं त्कग्‌ 
इन्द्रिय से ग्राह्य संख्यादि सामान्य गुणों में उक्त दोष-वारणार्थ बाह्य एक इन्द्रिय से 
गृहीत होना ऐसा विशेष्य पद हेतु में दिया गया है) ॥ २४ ॥। 
( उत्तरसुत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र शंका करते हैं कि वीणा, वेणु-- ) 
( बांसुरी ) मृदङ्ग, शंख, तथा पटह ( नगाड़ा ) इत्यादि रूप कायं में शब्द सुनाई 
देता है, इसलिये वीणा आदि कारण गुण से उत्पन्न शब्द कारण गुणपूर्वंक हो जायगा 
इस शांका का सुत्रकार समाधान देते हैं कि-- 
पद्पदाथ-_कार्यान्तराप्रादुर्भावात्‌ च = वोणा-वेणु आदि अवयवि द्रव्यों मे 
-दुसरे शब्दरूप काय के प्रगट न होने से भी, दाब्दः = शब्द गुण, स्पशंवताँ = स्पश्चंवान्‌ 
पुथिव्यादिकों का, अगुण: = गुण ,नहीं हो, सकता ॥ २५॥ | 


व 


अ० २, आ० १ ] शब्दस्य गुणत्वव्यवस्थापनम्‌ १४९ 


भवेदेवं यथा तन्तुकपाळादिषु रूपरसाद्यनुभूयते तत्सजातोयव्व रूपरसा- 
न्तरं पटघटादाबुपलभ्यते तथा बोणावेणुमृदङ्गाद्यवयवेषुः यः शब्द उपळव्ध- 
स्तत्‌सजातोयश्चेत्‌ चोणावेणुमृदङ्गायवयविन्युपळभ्येत न चेत्रम्‌। प्रत्युत निः- 
शब्द रेवावयवैर्वीणाद्यारम्भदरानात्‌ , नोरूपैस्तु तन्तुकपाळादिभिः पटघटाद्यार- 
म्भस्याद्शंनात्‌ । किव्च् यदि शाब्दः रुपशबतां विशेषगुण: स्यात्‌ तदा तत्र तार- 


तारतर-सन्द्‌-सन्द्चरापद्भावो नालुभूयित न ह्येकावयव्याश्रिता रूपादयो 
वेचिऽयेणाजु भूयन्ते तस्मान्न स्पशवद्धिशेषगुण: शब्दः ॥ २५॥। 


Soe Be DS कक 





भावार्थे--पटादि द्रव्यों में तन्तु आदिको के रूपादि गुणों के उपलब्धि के समान 
वीणादिकों में उनके अवयवों के अनुसार शब्दरूप कार्य के न होने से भी स्पर्शाश्रय- 
णीयादिद्रव्यों का शब्द विशेष गुण नहीं हो सकता ॥ २५ ॥ 


उपस्कार ऐसा तव होगा यदि जिस प्रकार तन्तु तया कपाल आदि द्रव्यों में 
जसे रूप रस कादि गुणों का अनुभव होता है, उनके समान जाति के ही रूप रस 
आदि गुणों की तन्तु कपाल आदि अवयवों से उत्पन्न पट, घट आदि कार्यो में उपलब्धि 
होती है, इसी प्रकार वीणः, वेणु, मृदङ्ग आदि द्रव्यो के अवयव ( काष्ठ ) आदिको 
में शब्द गुण अनुभूत हुआ है। उसी के समान जाति का शब्द गुण वीणा, वेणु, मृदङ्ग 
आदि अदयवि द्रव्यों में उपलब्ध हो, किन्तु ऐसा नहीं होता, बल्कि झब्दरहित ही 
वीणादिकों के अवयवों से वीणादि अवयवि द्रव्यों की उत्पत्ति देखने में आती है, किन्तु 
ङपरहित तन्तु तथा कपाल आदि अवयवों से पट-घट आदि अवयवि द्र्व्यों झी 
उत्पत्ति देखने में नहीं थाती । (यदि अनुनद्धत शब्द वीणादिकों के अवयवों में माना 
जाय, तो शकरमिश्र दूसरा दोष देते हैं) कि---और यदि शब्दस्पर्शाश्रय पृथिव्यादिः 
द्रव्यों का गुणविशेष हो तो उसमें तार (ऊंचा), तारतम (अति ऊ चा) तथा मन्द, मन्दतर 
इत्यादि रूपता जो शब्द में अनुभूत होती है वह न होगी, अर्थात्‌ 'शब्द, स्पर्शवान्‌ द्रव्यों 
का विशेष गुण नहीं है, पाकज न होते हुए कारण गुणपूवंक प्रत्यक्ष न होने से 
सुख के समान! इस अनुमान से शब्द पृथिव्यादि स्पशंवान्‌ द्रव्यों का गुण नहीं है यह 
सिद्ध होता है । इसमें अपाजकख्प में व्यभिचारवारणार्थं सत्यन्त तथा पटरूप में 
उक्त दोष-वारणाथ विशेष्य पद जानना व्यतिरेकी अनुमान सूचित करने के लिये 
शंकरमिश्र ने नहीं इत्यादि यहाँ कहाँ है। जिससे एक भवयवि में रहते हुए 
विलक्षण अनुभव होने से खूप के समान व्यतिरेकी दृष्टान्त छावा है। तार, तारतर 
इत्यादि अनुभव की उक्त आपत्ति में शंकरमिश्र युक्ति देते हैं क्योंकि एक अवयवि द्रव्यों 
में वर्तमान रूप रस इत्यादि गुण विचित्र रूप से अनुभूत नहीं होते ( अर्थात्‌ एक घटादि 
द्रव्यों का रूपादिगुण विलक्षण नहीं होता । इस कारण शब्द स्पर्शाश्रय पुथिब्यादिकों 
की विशेषगुण नहीं है यह सिद्ध होता है) ॥ २५॥ 


१५० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


नन्वात्मगुणो मनोगुणो वा शाब्दो भविष्यतीत्यत आह-- 
परत्र समवायात्‌ प्रत्यक्षत्वाच्च नात्मगुणो न मनोशुणः ॥ २६ ॥ 

शब्दो यद्यात्मगुणः स्यात्‌ तदाऽहं सुखोयते जाने इच्छामीत्यादिवत्‌ अह 
पूय्ये अहं वाद्ये अहं शब्दवानित्यादि धीः स्यात्‌. नत्वेचमस्ति, किन्तु शङ्खः 
पूय्यंते वीणा वाद्यते इति प्रतियन्ति ळोकिकाः । किञ्च शब्दो नात्मगुणः 
बाह्य निद्रयग्राह्मत्वात्‌ रूपादिवत्‌ अपि च शाब्दो यद्यात्मयोग्यविशेषगु णः स्याद्र- 
घिरेणाप्युपळभ्येत दुःखादिवत्‌ तस्मात्‌ सुष्ठूक्तं परत्र समवायादिति । 
अमनोशुणत्वे देतुभाह--प्रत्यक्षत्वादिति | नात्ममनसोगुण इति समासे कर्तव्येः 
यद्समासकरणं तेन तुल्यन्यायतया प्रत्यक्षत्वादित्यनेनेब हेतुना दिककाळयोर्राप 
शुणत्बं शब्दस्य प्रतिषिद्वमिति सूचितम्‌ ॥ २६॥ 





बळ शन, ) 


'शब्द भात्मा अथवा मन द्रव्यका ही गुण मानेंगे ऐसी शंका के उत्तर में बूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदाथ-- परत्र = अन्य में, समवायात्‌ = समवेत होने से, प्रत्यक्षत्वात्‌ च = 
और प्रत्यक्ष होने से भी, न > नहीं है, भात्मगुण:=आत्मा का गुण, न = नहीं,. मनोगुण:=- 
मन द्रव्य का गुण है ।। २६ ॥ 

भावाथे--भात्मा से भिन्न द्रव्यो में सम्बद्ध होने से तथा बाह्य नेत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होने के कारण भी शब्द आत्मा तथा मन द्रव्य का विशेष गुण नहीं है ॥ २६ ॥ 

उपस्कार--शब्द यदि आत्मा द्रव्य का गुण हो तो 'अहं सुंखीयते, इच्छति” में सुखी 
हँ, मैं यत्न करता हूँ, मैं इच्छा करता हूं, इत्यादि प्रतीति के समान “अहं शब्दवान्‌' मैं 
शब्दवाला हूं इत्यादि ज्ञान होने लगेगा, ऐसा ज्ञान नहीं होता, किन्तु शंख बजाया जाता 
है, वीणा बजायी जाती है ऐसा व्यवहार में प्रसिद्ध है। तथा “शब्द, आत्मा का गुण 
नहीं है, बाह्य श्रोत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण रूपादिगुणों के समान” इस अनु- 
मान से भी शब्द आत्मा का गुण नहीं हैं यह सिद्ध होता है । (इस प्रकार अनुमान से 
शब्द आत्मा का गुण नहीं है यह सिद्ध कर इसी विषय को तक से सिद्ध करते हैं )-7 
कि--यदि शब्द आत्मा का प्रत्यक्ष योग्य विशेष गुण हो तो. बघिर ( बहिरे ) को भी 
(सुखादि गुणों के समान), शब्द सुनाई देगा अतः सूत्रकोर ने 'परश्र समवायात्‌' अन्य में । 
समवेत होने से यह ठीक कहा है । मन का शब्द गुण नहीं है इसमें प्रत्यक्षत्वातु-प्रत्यक्ष 
होने से यह हेतु सुत्र में दिया है। इस सुत्र में 'नात्ममनसोगु णः' ऐसा समस्त पद न 
देकर जो समास नहीं किया इससे समान न्याय से “प्रत्यक्ष होने से इसी हेतु से दिशा 
तथा काल द्रव्य का भी शब्द गुण नहीं है यह सुचित होता है ( अर्थात्‌ शव्द, दिश्षा;. 
काल तथा मन का गुण नहीं है प्रत्यक्ष होने से रूप के समान इस अनुमान से दिशादि 
तीन द्रव्यों का शब्द गुण नहीं है यह सिद्ध होता है ॥ २६ ॥ 


अ० २, आ० १] आकाशे एकप्ृरथक्त्वसिद्धिः १५९ 
यदथमयं परिशेषस्तदाह-- 


परिशेपाल्लिङ्गमाकाशस्य ॥ २७ ॥ 


वद्‌ इति शेषः । अत्रापि शब्दः काचिदाश्रितो गुणत्वात्‌ रूपादिवदिति 
सामान्यतो दृष्टादष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्यसिद्धिः । गुणश्चायं वाह्यन्रेन्द्रियम्राह्म जातो 
यत्वात्‌ रूपादिवत्‌ , अनित्यत्वे सति विसुसमवेतत्वात्‌ ज्ञानादिवत्‌ | अनित्य- 
त्वञ्व खाधयिष्यते। परिशेपसिद्धस्य द्रव्यस्याचयचकल्पनायां ` प्रमाणाभावाः 
न्नित्यत्वं सवत्र शब्दो पळव्धेर्विसुत्वम्‌ ॥ २७॥ 
शब्द्लिङ्गस्य द्रव्यस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे अतिदेशेन साधयन्नाह 


द्रव्यस्वनित्यत्वे चायुना व्याख्याते ॥ २८॥ 





जिस लिये ऐसा पृथिव्यादि आठ द्रव्पो से परिशेष ( अवशिष्ट द्रव्य ) सूचित किया 
उसे दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं कि 

पदपदाथ परिशेषात्‌ = परिशेष (अवशिष्ट ) होने से, लिङ्ग = साधक है, 
भाकादास्य = आकाश नामक द्रव्य का ॥ २७॥। 

भावार्थे--उक्त प्रकार से पृथिव्यादि आकाश से भिन्त द्रव्यो का वाघा होने के 
कारण षाव्द आकाश नामक नवम द्रव्य का साधक है ॥ २७॥। 

उपस्कार- सूत्र में आकांक्षित पद का ग्रहण करते हैं कि परिशेष से आकाश का 
साधक 'शब्द' है ऐसा सुत्र में अवशिष्ट पद देना। यहाँ भी शब्द, किसी द्रव्य में 
आश्रित है, गुण होने से, ख्पादि गुणों के समान, इस प्रकार साभान्यतोष्ट 
अनुमान से पुथिवी भादि अष्ट द्रव्यों से भिन्न द्रव्य की सिद्धि होती है । यह शब्द गुण 
है, वाह्य ( श्रोत्रलप ) एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण, रूपादि गुणों के समान, 
(अथवा) अनित्य होते हुए व्यापक में समवेत होने से, ज्ञ।न-इच्छादि गुणों के समान । 
( इन अनुमानों से शब्द में गुणत्व सिद्ध होता है )। (अन्तिम अनुमान में हेतु विशेषण) 
अनित्यता को आगे सिद्ध करेगे । (सूत्र के परिशेष शब्द का अर्थ “शेषवत्‌ अनुमान' 
है यह सूचित करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस प्रकार परिशेष से सिद्ध 
पृथिव्यादि अष्टद्रव्यभिन्न द्रव्य के अवयव मानने से प्रमाण न होने से वह नित्य है, तथा 
सर्वत्र शब्द की उपलब्धि होने से शब्दाश्रय आकाश नामक द्रव्य विभु(व्यापक) द्वै यहु 
भी सिद्ध है !! २७ ॥ 

इसी शब्दरिङ्ग से सिद्ध आकाश द्रव्य की द्रव्यता, तथा अनित्यता चायु परमाणुओं 
के दृष्टान्त द्वारा भी सिद्धि होने की सूचना सूत्र में करते इँ-- 

पदपदाथ-द्रव्यत्वनित्यत्वे = द्रव्यत्वजातिमत्ता तया नित्यता, वायुना = परमाणु 
रूप वायु द्रव्य से, व्याख्याते = व्याख्या की गई है ॥ २८ ॥ 


१५२ = बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


अद्रव्यवत्त्वाद्यया वायोनित्यत्वं तथाकाशस्य़ापि, गुणवत्त्वादू यथा 
वायोद्रव्यत्वं तथाकाशस्यापोत्यथः ॥ २८॥ | 
तत्‌ कि बहून्याकाशानि एकमेव वेत्यत आह-- 
तत्त्वस्भावेन । २६ ॥ 
व्याख्यातमिति विपरिणतेनान्वयः। भांवः सत्ता सा यथेका तथाकाझम- 


“येकमे वेत्यथः ।। २९ ॥ 
नन्वनुगतप्रत्ययमहिम्ना सत्ताया एकत्वं सिद्धम्‌ आकाशे कथमेकत्वं 


तडूदृष्टान्तेन सेत्स्यतीत्यत आह-- 
शब्द लिङ्गाविशेषाद्विशेपलिंगाभावाच्च ॥ ३० ॥ 





भावाथ--उक्त प्रकार से अवयव में प्रमाण न होना तथा सर्वत्र उपलव्ध होना 
'जेसे आकाश द्रव्य के नित्य होने में तथा व्यापक होने में साधक है, उसी प्रकार|परमाणुरूप 
वायु में द्रव्याश्रितता न होने से जसे उसमें नित्यता है एवं गुणवान्‌ होने से जसे 
“वायु परमाणु द्रव्य होने के समान द्रव्यानाश्रित होने से तथा शाब्दगुणाश्रय होने से 
आकाश भी नित्य तथा द्रव्यत्वजातिमान्‌ द्रव्य है यह सिद्ध होता है।। २८ ॥ 

उपस्कार-द्रव्याश्रित न होने से जसे वायु परमाणु नित्य है उसी प्रकार द्रव्या- 
श्रित न होने से आकाश भी (नित्य है), एवं खूपादिगुणाश्रय होने से जिस प्रकार 
परमाणुखूप वायु जसे द्रव्य है उसी प्रकार आकाश द्रव्य भी शब्द गुण का आधार 
होने से द्रव्य है यह सुत्र का अथं है ॥ २८ ॥ 

तो क्या वह भाकाश अनेक है अथवा एक ? इस सन्देह के समाधानाथ सूत्रकार 


कहते हैं-- 
पदपदाथ---तत्त्वं = एकतारूप तत्त्व, भावेतरपत्ताजाति से, (व्याख्यात है)।।२६॥ 


भावाथ--उक्त संदेह का निवारण यह है कि आकाश द्रव्य सत्ताजाति के समान 
एक है न कि नेक ॥ २९ ॥। 
' छपस्कार-ढट्ठाइसर्वे सूत्र के “्याख्याते' इस द्विवचनान्त पद का “व्याख्यातं' 
ऐसा एकवचन में परिणामकर 'तत्त्वंभावेन' इस सूत्र में 'तत्त्व' पद एकवचन होने से 
झन्वय करना ( भाव ) सत्ताजाति, वह जिस प्रकार एक है उसी प्रकार शक्षाकाद् द्रव्य 


भी एक ही है यह सूत्र का अर्थ है॥ २९ ॥ 
` शंका--'सत्‌ सत्‌’ इस अनुगत बुद्धि के सामथ्यं से सत्ताजाति में एकत्व सिद्ध है तो 


एक आकाश होने से सत्ता के दृष्टान्त से इसमें एकस्व कैसे होगा” इस शंका के समा- 


धानाथ सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्‌पदाथ--शब्दळिङ्गाविशेषात्‌ = शब्दरूप आकाश साधक: हेतु की विशेषता 


अ० २, आ० १] आकाशे एकप्रथकत्व सिद्धिः ९५३ 


तस्वमाकाशस्य सिद्धमित्यर्थः | चेभवे सति सर्वेषां शब्दानां तदेकाश्रय- 
तयेचोपपत्ताबाश्रयान्वरकल्पनायां कल्पनागोरवप्रसङ्गः । अन्यदपि यदाकाइा 
कल्पनोयम्‌ तत्रापि शब्द एब लिङ्गम्‌ तद्चाबिशिष्टम्‌ न च विशोषसाधकं भेद” 
साधकं लिङ्गान्तरमस्ति । आत्मनां यद्यपि ज्ञानादिकमविशिष्टमेव लिङ्गं तथापि 
च्यवस्थातो लिङ्गान्तरादात्मनानास्वलिद्धिरिति वक्ष्यते ॥ ३० ॥ 

नन्वाकाशस्य एकत्वं 'तावदम्तु, वैभवात्‌ परममददत्तत्रमप्यस्तु, शब्दासम- 
वायिकारणस्वात्‌ संयोगबिसागार्वाप स्याताम्‌ एकप्रथक्त्वं कथमत आह-- 





न होने से, विशेषलिद्गाभावात्‌ च= ओर भेदसाघक विशेष हेतु केन रहने से भी 
( आकाश एक है )॥ ३० ॥ 

साचाथ--यद्यपि भाकाश के एक होने से उसमें अनेकाश्चित सत्ता के समान 
एकत्व नहीं हो सकता, किन्तु भाकाशसाधक शब्दरूपलिङ्ग में कोई विशेषता न होने, 
तथा आकाश में अनेकता का साधक विशेष हेतु न होने से भी आकाश एकही है 
थह सिद्ध होता है ॥ ३० ॥ 

उपस्कार--(सूत्र में आकांक्षित पद की पूतिकर शांकरमिश्च व्याख्या करते 
हैं कि)--'तत्त्वंभावेन' इससूत्र से “तत्त्व! इंस पद की अनुवृत्ति कर सूत्र की 
शब्दलिङ्ग समान होने तथा भेदसाघक हेतु न रहने के कारण भी आकाश को 
एकता सिद्ध है । आकाश के व्यापक होने से संपूण जगत्‌ के दाब्दों की 
आकाश के आश्रय से ही उत्पत्ति सिद्ध हो सकने के कारण शब्द का एक 
आकाश को छोड़कर दूसरा आकाश आधार मानने में गौरव दोष भा जायगा, भोर जो 
दूसरा आकाश मानेंगे उसमें भो शब्द ही साधक हेतु होगा, जो सर्वत्र समान ही है । 
झौर न आकाश के अनेकता का साधक शब्दको छोड़कर दूसरा कोई साधक हेतु है 
जीवात्माओं के साधक ज्ञान इच्छादि गुणा यद्यपि सर्वत्र समान हैं, तथापि व्यवस्था (कोई 
सुखी है कोई दुःखी ) इत्यादि व्यवस्था रूप दूसरे साघक हेतु से आत्मा अनेक हैं यह 
सिद्ध होता है, ऐसा सुखदुःखज्ञाननिष्पतत्यविशेषादंकात्म्यम्‌' ( ३ अ० २ आ० २९ सूत्र ) 
अर्थात्‌ सुख-दुःख इत्यादि आत्मसाधक हेतुओं के समान होने से आत्मा एक ही इस 
पूर्वपक्ष सूत्र के उत्तर में 'व्यदस्थातो नाना' इस सिद्धान्तसूत्र में सिद्ध करेंगे ॥ ३० ॥ 

(शंकापूवंक शंकरमिश्र अग्रिम सूत्र का अवतरण देते हैं)--शंका है कि आकाश 
में एकत्व मानेंगे, व्यापक होने से परममहत्‌ परमाण भी सिद्ध हो, तथा शब्द कार्य का 
असभ-वायिकारण होने से संयोग तथा विभाग गुण भी आकाश में रहे, किन्तु एक 
पुथवत्व से (आकाश काल से पृथक्‌ है इत्यादि रूप) गुण कसे सिद्ध होगा,इसके उत्तर 
सें सुश्रकार कहते हैं कि 


१५४ वेशेषिकसूत्रोपस्कार! 


तद्नुविधानादेकएथक्त्वञ्चेति ॥ ३१ ॥ 

नियप्रेनेकप्रथक्स्वमेकत्वमनुविधत्ते इत्येकप्रथक्त्वसिद्धिः | इतिराहिकपरि- 
समाप्ती मानसप्रत्यक्षाविषयबिशेषशुणबद्द्रव्यलक्षणमाह्विका्थः । तेन प्रथिव्य- 
प्रजोवाय्वाकाशानां प्रसङ्गत ईश्वरात्मनश्च लक्षणमष्मिन्नाहिके। तेन चतुदंश- 
गुणवती प्रथिवो, ते च गुणा रूपरसगन्धस्परी स ङ्कथ।परिमाणप्रथक्त्व संयो ग- 
विभागपरत्वापर'वशुरुस्वद्रवत्वसंस्क्राराः । तावन्त एव गन्धमपोस्य स्नेहेन 
सहापाम्‌ । एत एव रसगन्धस्नेहृशुरत्वान्यपास्य तेजसः | गन्धरसरूपशुरुत्व- 
सनेहद्रवत्वान्यपास्य वायोः | शब्देन सह सङ्घथादिपञचशुणवत्त्वसाकाशास्य । 


पद्पदाथ-तदनुविधानात्‌ = एकत्वसंख्यानुसारी होने से, एकपृयकत्वं (च=एक' 
पृथक्त्व गुण भी, ( है ) इति=इस कारण ॥ ३१ ॥ 
भावाथ--एकत्वादि शंका में प्रदर्शित गुणों के समान जहाँ एकत्व संख्या रहतो 
है वहाँ नियम से ( अवश्य ही ) एक पुथक्त्व गुण रहता है, इस कारण आकाश में 
एक पुथक्त्व गुण भी है ॥ ३१ ॥ 
उपस्कार--नियम से एक पुथक्त्व नामक पृथकत्व गुण एकत्व संख्या को अनुस- 
रण करती है इस कारण आकाश में एक पुयक्त्व सिद्ध होता है । सूत्र में 'इति' शव्द 
२ अ० के आह्लिक प्रथम की समाप्ति का सूचक सुत्रकार ने दिया है। इस सम्पूर्ण प्रथम 
आह्िक का मानसप्रत्यक्ष के अविषय रूप-रस-गन्ध स्पर्शादि गुणों के आधार एथिवी, 
जल, तेज, वायु आदि द्रव्यो का लक्षण करना विषय है । इस कारण इस द्वितीया- 
ध्याय के प्रथम आह्विक में क्रम से पृथिवी, जल, तेज, वायु तथा आकाश द्वव्य का 
लक्षण प्रारम्भ में करने के पश्चात्‌ प्रसङ्ग से ईश्वररूप विशिष्ट आत्मा का लक्षण 
भी इस प्रथमाह्लिक में किया है । इससे चतुदंशगुण वाली पृथिवी द्रव्य है यह सिद्ध 
होता है । वे चतुदंशगुण हैं रूप, रस, गन्ध, स्पशं, संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, 
विभाग, परत्व, अपरत्व, गुरुत्व, द्रवत्व तथा संस्कार । इतने ही चतुदेशगुण पृथिवी 
के गुणों में से गन्ध को निकालकर उसके स्थान में स्नेह के साथ जल के होते हैं । 
. और इन्हीं चतुर्दश गुणों में से रस, गन्ध, स्नेह तथा गुरुत्व को छोड़कर रूप, स्पशं, 
संख्या, परिमाण, पुथक्त्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, द्रवत्व तथा संस्कार ऐसे 
एकादशगण तेज द्रव्य के हँ । तथा गन्ध, रस, रूप, गुरुत्व स्नेह तथा द्रवत को 
छोड़कर स्पर्श, संख्या, परिमाण, पुथक्त्व, संयोग, विमाग, परत्व, अपरत्व तथा 
संस्कार ऐपे नौ गृण वायु के हैं । शब्द, संख्या, परिमाण, पुथक्त्व, संयोग तथा विभाग 
ऐसे छ गुण आकाश द्रव्य के हैं । संख्या, परिमाण, पुथक्स्व, संयोग तथा विभाग ऐसे 
पाँच ही । दिशा तथा काल दोनों द्रव्यों के हैं । परस्व, अपरत्व तथा वेगसहित संख्या; 


अ० २, आ० १] आकाशे एकएथक्त्वसिद्धिः १५५ 


सङ्घयादिपश्चकमात्रै दिक्कालयोः । परत्वापरत्ववेगसहितं सद्ठल्यादिपच्वकं 
मनसः | सङ्गयादिपञ्चक ज्ञानेच्छाप्रयत्नाश्वेश्‍वरस्य ।। ३१ ॥ 


इति श्रीशाङ्करे वैशोषिकसूत्रोपस्कारे द्वितीयाध्याय- 
स्याद्यमाहिक्रम्‌ ।। 








परिमाण, पुृथवत्व, संयोग तथा विभाग ऐसे आठ प्रन के गृण हँ । नित्यज्ञान, इच्छा, 
प्रयत्न, एवं संख्या, परिमाण, पृथकत्व संयोग तथा विभाग ऐसे आठ गुण ईश्वर के हैं । 
ज्ञान, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, घम, अधर्मे, भावना संस्कार, संख्या, परिमाण, 
पृथकत्व, संयोग, तथा विभाग ऐसे चतुर्दशगण जीवात्माओं के हैं ॥ २१ ॥। 


इस प्रकार श्री शंकरमिश्र कृत वंशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
द्वितीयाघ्याय का प्रथम आह्विक समाप्त है ।. 





डितीयाध्याये द्वितीयाहिकम्‌ 


इदानों भूतानां लक्षणानि गन्धादोनि परोचिक्षिषुगन्धादीनां स्वाभाविक- 
स्वमौपाधिकत्वञ्च व्यवस्थापयन्नाह-- 
पुष्पचस्रयोः सति सन्निकर्ष गुणान्तराप्रादुर्भावो वस्त्रे गन्धामाव- 


लिङ्गम्‌ ॥ १ ॥ 

रूपरसगन्धर्पशो यत्र कारणगुणप्रक्रमेणोत्पद्यन्ते तत्र स्वाभाविकाः सन्तो 
ळक्षणतासुपयन्ति नान्यथा, न हि समीरण उपळभ्यमानं सौरभं शिलातले 
क ° > ० 5 ० 
उपलभ्यमानं शेत्यं जले उपळभ्यमानमोष्णयं वा लक्षणं भवति तदेतदाह-- 


( द्वितीयाध्याय द्वितीयाह्लिक ) 
साम्प्रत पुथिवी आदि भूतद्र॒व्पों के गन्ध, रस झादि प्रदर्शित लक्षणों के यह 
लक्षण युक्त हैं या नहीं इस प्रकार परीक्षा करने की इच्छा रखते हुए गन्धादि गुण 
किन द्रव्यो मॅ स्वाभाविक हैं तथा किन द्रव्यो में उपाधि प्राप्त ( गोण ) हैं इस 
व्यवस्था को दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदा्थे--पुष्यवस्त्रयोः = पुष्प तथा वस्त्र का, सति = रहते, सन्निकर्षे = 
संयोग सम्बन्ध, गुणान्तराप्रादुर्भावः = कारण गुण से उत्पत्ति न होना, वस्त्रे = वस्त्र 
में, गन्धाभावलिङ्गं = गन्ध के अभाव का साघक है।॥ १ ॥ 
भावाथ--चम्पा आदि सुगन्धित पुष्प तथा वस्त्र का संयोग होने पर वस्त्र में 
अपने तन्तुझूप कारण के गन्धरूपगुण से वस्त्र में गन्घरूप कार्य का न आना सिद्ध करता 
है कि वस्त्र में जो सुगन्ध उपलब्ध होता है वह वस्त्र का स्वाभाविक गुण नहीं है, 
“किन्तु सुगन्धित पुष्प के संयोग से आने के कारण आऔपाधिक ( गोण ) है और पुष्परूप 
पृथिवी का स्वभाव-सिद्ध है ॥ १॥ 
उपस्कार--रूप, रस गन्ध तथा स्पशं नामक विशेष गुण ही कारण गुण के क्रम 
से अवयवि द्रव्यो में उत्पन्न होते हैं, इसी कारण उन द्रव्यो में स्वाभाविक होते हुए वे 
लक्षण होते हैं न्यथा स्वाभाविक नहीं होते, क्योंकि वायु में उपलब्ध होने वाला 
सुगन्छ पाषाण में णहोत होनेवाली शीतता, जल में अनुभूयमान उष्णता उनका लक्षण 
नहीं होता इसी अभिप्राय से सुत्रकार 'पुष्पवस्त्रयोः' ऐसा सूत्र में कहते हैं। जिस कारण 
सुवणं चम्पकनाम के सुगन्धि पुष्प के संनिहित वस्त्र में अनुभूत होनेवाली सुवर्ण चम्पक 
पुष्प की सुगन्धि वस्त्र की नहीं है (यदि “वल्लि के अभाव में धुम के अभाव 
के समान कारण के अभाव में कार्य का अभाव साधक होता है ऐसा देखने में भाता 
है अतः प्रस्तुत में केतकी ( केवड़े ) पुष्प के गन्ध का अभाव भी वस्त्र के गन्ध के 
अभाव में साधक लिङ्ग हो जायगा, एवं च केतकीपुष्प के गन्ध से ही वस्त्रमें भी 
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पुप्पवज्ञयोरिठि । न हि कनककेतकोकुसुमस न्निकृष्टे वाससि कनककेतको- 
सोरभनुपळन्यमानं वासवः । न हि वाससः कारणगुणप्रक्रमेण तढुप्पन्नम्‌ , 
किन्तहि ? कनककेतकीसन्चिधानादौपाधिकं, न हि वस्ने गन्धाभावे केतकी- 
गन्धाभावो लिङ्गम्‌ | किं लिङ्गमत उक्तं गुणान्तराफ्तादुभोव इति । गुणान्त- 
रात्‌ कारणगुणात्‌ अप्रादुर्भावो5नुत्पत्ति: यदि हि बच्चे यो गन्ध उपळभ्यते स 

स्य स्वाभाविकः स्यात्तदा तदबयवेष तन्तुषु केतकोसन्चिकषात्‌ पूव तत्र वस्ने 
चोपळभ्येत न चेवसित्यथ; । तथाच विबादाध्यासितो गन्धो न वस्त्रसमवेतः 
तद्वयवरुणाजल्यविशेषगणत्वात्‌ शोत्तोष्णस्पशोद्वितं ॥ १ ॥ 

स्वाभाविकं गन्धं प॒थिव्या लक्षणमाह-- 


व्यवास्थतः पाथव्या गन्ध; ॥ २ || 





उसी जाति का सुगश्च उत्पन्न होगा तो वह वस्त्र का स्वाभाविक गुण क्यों न होगा” 
ऐसी शंका पूर्वंपक्षी करे तो उसके उत्तर में शंकरमिश्र कहतें हैं कि )--वह गन्ध 
वस्त्र के कारण-गुण के क्रम से उत्पन्न नहीं है | शंका---तो कैसा है? 
उत्तर--सुवणं केतकी पुष्प के सन्निहित होने से वस्त्र में वह गुण ओपाधिक 
(पुष्प के सम्बन्ध से आया गौण है) क्योंकि वस्त्र के गन्ध के अभाव में केतकीपुष्प के 
गन्ध का अभाव साधक नहीं है । ( अर्थात वस्त्र के गन्ध न होने में केतकीपुष्प के 
गन्ध का अभाव यदि लिङ्ग हो तब तो उक्त पुष्प तथा वस्त्र गन्घों के कार्यकारण- 
भाव की शंका होगी यह उत्तर का तात्पर्य है।) (यदि वस्त्र में गन्ध न होने में 
केतकी गन्ध का अभाव लिङ्ग नहीं है तो क्या है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में शंकरमिश्र 
आगे कहते हैं कि )--इसी कारण सूत्र में “गुणान्तराप्रादुर्मावः' ऐसा कहा है ( जिसका 
अर्थ ऐसा शंकरमिश्र करते हैं ) कारण गुण रूप गुणान्तर ( दूसरे गुण ) से अप्रादुर्भाव 
(उत्पन्न न होना) यदि वस्त्र में जो सुगन्ध अनुभूत होता है वह उसका स्वभावसिद्ध 
गण हो तो उसके तन्तुरूप भवयत्रों में केतकीपुष्प के सन्निहित होने के पूर्वकाल में 
तन्तुरूप अवयव तथा वस्त्र मे भी सुगन्धि उपलब्ध होने लगेगी, किन्तु ऐसा नहीं है। 
तथा च विवादविपयक गन्ध गुण, वस्त्र में सम्बद्ध नहीं है, वस्त्र के. अक्यवो के गुणोंसे 
उत्पन्न न हुये «शेष गुण होने से शीतोष्ण स्पशं के समान ( इस अनुमान से गन्ध 
वस्त्र का स्वाभाविक गृण नहीं है यह सिद्ध होता है ) इस अनुमान में चस्त्ररूप में 
व्यभिचार-वारणाथं अजन्य तक विशेषण तथा कमंजन्य संयोग में उक्त दोप-वारणाथं 
विशेष्य पद दिया है ॥ १ ॥ 

स्वाभाविक गन्ध गुण पृथिवी का लक्षण है यह सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--त्र्यवस्थितः = समानजातीय तथा असमानजातीय से व्यावृत्त, पुथि- 
व्यां = प्रृथिवीद्रव्य में, गन्घरू्गन्ध गण है ॥ २॥। 


भावाथं--द्रब्यलूप से समान जातीय जल, तेज आदिको से तथा असमानः 


“१५5 वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


थिव्यां व्यवस्थितोथ्योगान्ययो गाभ्याँ परिच्छिन्नः समानासमानजाती 
यव्यावत्तेकतया गन्धो छक्षणमित्यथे भवति हि एथिवी गन्धवत्येव, 
'प्रथिव्येव गन्धबतीति, तदेवं समानज्ञातीयेभ्यो जलाद्यष्टभ्यो$समानजातीये 
भ्यो शुणादिपङचभ्यो व्यावत्तकः स्वाभाविकः प्रथिव्यां गन्ध इति व्यव- 


स्थितम्‌. २ ॥ ॥ 
गन्धस्य स्वाभाविकत्वव्यवस्थापनप्रकारमुष्णतायां तेजोलक्षणेऽप्यत्ति- 


'द्शिन्नाह-- 
एतेनोष्णता व्याख्याता ॥ ३ ॥ 
अबादिलक्षणे शैत्यादावप्ययमतिदेशो द्रष्टव्यः ॥ ३ ॥ 
तेजोलक्षणं परोक्षते-- 
' जातीय गृण, कर्म आदि पदार्थों से व्यावृत्ति ( भेद ) करने वाला गन्धरूप गुण पुथिवी 
का लक्षण होने से गन्ध पुथिवी का स्वाभाविक गुण है यह सिद्ध होता है ॥ २ ॥ 
उपस्कार- प्रृथिवी द्रव्य में गन्ध के असम्त्रन्ध, तथा जलादिकों में सम्बन्ध दोनों 
से व्यावृत्त तथा द्रव्यहूप से समानजातीय जलादिको से तथा गुणादि रूप असमान- 
जातीय पदार्थों से भेद-साघक होने के कारण व्यवस्थित गन्ध गृण पृथिवी का लक्षण 
हे । क्योंकि पृथिवी गन्धाश्रय होती ही है, तथा पृथिवी ही गन्धाश्नय है । (यहाँ गन्धवती 
ही है इस कथन से पुथिवी में जलदि भेदसाधक अनुमान में भागासिद्धि दोष न होगा, 
तथा पुथिवी है इस वचन से व्यभिचार दोष का वारण जानना ) ॥ 
तो,इस प्रकार द्रव्यत्वरूप से समान जाति के जल, तेज भादि आठ द्रञ्य तथा 
'असमानजातीय गुण-कर्मादि पांच पदार्थो से भेद सिद्ध करने वाला स्वाभाविक गूण 
'पृथिवी में है यह सिद्ध होता है ॥ २॥ 
गन्ध गुण की स्वाभाविकता-सिद्धि का उक्त प्रकार तेज द्रव्य के उष्णतारूप 
स्वाभाविक लक्षण में भी अग्निम सुत्र में अतिदेश द्वारा (समान प्रकार द्वारा) करते हैं- 
पद्पदाथ--एतेन=इस ( गन्धरूप पुथिवी-लक्षण ) से, उष्णता = तज द्रव्य की 
उष्णता, व्याख्याता=की व्याख्या की गई ॥ ३॥। 
सावार्थ--'उष्णता, पृथिवी में समवेत नहीं है, उसके अवयवों के गृगों से उत्पन्न 
न हुये गुणविशेष होने से, स्वाभाविक द्रव्यत्व के समान न जल में समवेत है, गन्ध 
के समान, इस अनुमान से बाघ होने के कारण पृथिवी तथा जल में उपलब्ध होने 
वाली उष्णता भोपाधिक, तथा तेज में स्वाभाविक है यह सिद्ध होता है ऐसा सूत्र का 


अभिप्राय है ॥ ३ ॥ 
उपस्कार--आगे कहे जाने वाले शीतता आदि: जलादि-लक्षणों में भी पृथिवी 


“गुण के गन्ध के स्वाभाविकता के समान इस सुत्र में कहे हुए उष्णतारूप स्वाभाविक 
-गृण के लक्षण का अतिदेश ( समान प्रकार की सूचना ) जाननी चाहिये ॥ हे ॥ 
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तेजस उष्णता ॥ ४ ॥ 
स्वाभाविक्युष्णता तेजोळक्षणमित्यर्थः। रूपमपि जुक्कभास्तरमुपळ- 
-क्ष्यते ॥ ४॥ 
अपां लक्षणं परोक्षते- 
अप्सु शीतता ॥ ५ ॥ 
स्वाभाविकी शीतता अपां लक्षणमित्यथ: | तथाच शिळःनलश्रोखण्डादौ 
नातिव्याप्तिरिति भाव: । शोततया रूपरसावप्युक्तछक्षणो स्नेहं सांसिद्धिकद्र- 


तेज द्रव्य के लक्षण की परीक्षा करते हैं--- 

पद्पदाथं-तेजमि = तेजमें, उष्णता = उष्णता गुण (स्वाभाविक है )॥ ४ ॥ 

भावाथ--स्वाभाविक उष्ण स्पशं गुण तजद्रेव्य का स्वाभाविक गुण है ॥४।। 

उपस्कार-स्वभावसिद्ध उष्णस्प्ष गुण तेजनामक द्रव्य का इतर पदार्थो से 
भेदसिद्धि करने के कारण लक्षण है यह सूत्राथं है। इससे पर्रकाशक ( भास्वर ) 
णुक्लरूप स्वाभाविक विशेष गुण भी लक्षण है यह भो सूचित होता है ॥ ४॥ 

जल के लक्षण की सूत्रकार परीक्षा करते हैं-- 

पद्‌ पद्‌र्थ--अप्सु = जल में, शीतता = शीतस्पशंगुणाघारता, स्वाभाविक जल का 
“लक्षण है ॥ ५ ॥ 

सावाथ---'स्वा ना विक शीतस्प् की लाधारता पृथिवी में समवेत नहीं है, उसके 
अवयव-गुणो से उत्पन्न न होने के कारण, स्वाभाविक द्रव्यत्व के समान तथा तेज में 
समवेत भी नहीं है, गन्ध के समान, इन अनुमानों से बाघ होने के कारण पृथिवी आदि 
द्रव्यों में उपलब्ध होने वाली शीतता ओपाधिक तथा जल में स्वाभाविक है ऐसी 
-सुत्रकार ने जल द्रव्य की इस सूत्र में परीक्षा दिखाई है ॥ ५ ॥ 








डपस्कार-स्वमावसिद्ध शीतस्पर्शवत्ता जल का लक्षण है। अत; ऐसा होने से 

शिलातल तथा चन्दन आदि पृथिवी में जल के सम्बन्ध से शास्य होने के कारण अति- 

-व्याक्ति दोष न होगा । इस शीतस्पशं गुण से अप्रकाशक शुक्ल रूप, तथा मधुररस 

जिनका जळ-लक्षण में स्वल्प कहा गया है ये दोनों, तथा स्नेह एवं स्वाभाविक 

-द्रव्यत्व भी जल के स्वाभाविक गुण न होने से लक्षण है यह सुचित होता है । शंका- 
पुथिवी-लक्षण की परीक्षा के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त जल के लक्षण की परीक्षा के भनन्तर 
-तेज द्रव्य के लक्षण की परीक्षा करना उचित रहते तेज लक्षण की परीक्षा के पश्चात्‌ 
जल के लक्षण की परीक्षा करने से क्रम के भंग करने का दोष सूत्रकार ने क्‍यों किया? 

उत्तर-तेज का उष्ण स्पर्श पुथित्री तया जल के स्पर्श को अभिभत कर देते हैं। 
( अर्थात्‌ दबा देते हुँ) यह सूचित करने के लिये पृथिवी तथा जल के लक्षणों की 
“परीक्षां के मध्य में तेज के लक्षण को परीक्षा सूत्रकार ने की है, अतः, अथवा सुत्र में 


१६० वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


वत्वञ्चोपलक्षयति। ननु उद्देशढक्षणक्रमभङ्ग: कुत इति चेन्न तेजःस्पशस्य 
प्रथिवोजलस्पशयोरभिभावकत्वसूचनाय तयोमध्ये तेजःपरोक्षाया उक्तत्वात्‌, 
चायुपरोक्षासूचनाथ वां क्रमलक्कनम्‌ । तथा चापाकजानुष्णाशीतस्पशो बायो 
स्वामाविकः सन्‌ ळक्षणमित्युन्नयमिति तात्पय्यम्‌ ॥ ५॥ 

तदेवं कारणगुणपूवकाः स्पशतां विशेषगुणाः गन्धादयः प्र्थिञ्यादोचां 
लक्षणानीत्युक्तम्‌ | इदानीं क्रमप्राप्तं काछछक्षणप्रकरणमारभमाण आइ 

अपरस्मिन्नपरं युगपत्‌ चिरं चिप्रमिति काललिङ्गानि ॥ ६ 

इतिकारो ज्ञानप्रकारपरः प्रत्येकमभिसम्बध्यते, तथाचापरमिति- 
प्रत्ययो युगपदितिप्रत्ययः चिरमितिप्रत्ययः क्षिप्रभितिप्रत्ययः काळ 
न की हुई भी वायु-लक्षण के परीक्षा की सुचना करने के लिये क्रमभग सूत्र में है । 
( यहाँ पर अथवा सुवर्ण तथा. चन्द्रिकादिको में क्रम से पृथिवी तथा जल का स्पशं 
तेज के उष्णस्पशं का अभिभावक (दबाने घाला ) है इस लिये द्वितीय कल्प का 
शंकरमिश्र ने अनुसरण किया है । स्पर्शाश्रयतारूष समान धम से स्मरण होने के 
कारण वायु-परीक्षा भी जाननी चाहिये । इसलिये सुत्रकार ने क्रमभंग किया 
है यह शकरमिश्र के द्वितीय कल्प का अभिप्राय है) । ( भतः शंकरमिश्र कहते हैं कि 
ऐसा सुत्रकार का क्रमभंग में तात्पर्यं होने के कारण )- अपाकज तथा अनुष्णा- 
शीत स्पर्श वायु द्रव्य का स्वाभाविक गुण होने स वायु का लक्षण है यह जानना 


चाहिये यह तात्पयं है ॥ ५॥। 
तस्मात्‌ इस प्रकार कारण-गुणों से उत्पन्न होने वाले स्पर्शाश्रय पृथिवी आदि 


द्रव्यों के गन्धरूप इत्यादिविशषगुण पुथिव्यादि द्रव्यो के लक्षण हैं यह पुवेग्रंथ में कहा 
गया है । सांप्रत आकाश-लक्षण के पश्चातु उद्द शयक्रम के अनुसार काल द्रव्य का लक्षण: 
प्रारम्भ करते हुये सुत्रकार कहते हूँ मध्य में अन्य ( पुथिवी आदि लक्षण की परीक्षादि), 
वर्णन केवल बलवान्‌ जिज्ञासा की निवृत्ति के लिये किया गया है ) | 
पद्पदाथ--अपरस्मिन्‌ = पास, तथा कनिष्ठ में, अपर॑न्अपर है, युगपत्‌=एक 
काल में है, चिरं=विलम्ब से है, क्षिप्र = शीघ्र है, इतिन्ये संपूर्ण ज्ञान, कोललिङ्गानि=- 
काल के साधक हैं ॥ ६ ॥। 
भावाथ--समीपस्थ पदार्थ में तथा कनिष्ठ अवस्था वाले मनुष्यों में यह अपर है, 
एवं दूर के पदार्थ में एवं ज्येष्ठ अवस्था वाले में यह पर है। इस ज्ञान से इसी प्रकार 
यह एक काळ में हुआ, यह विलम्ब से हुआ, यह शीघ्र हुआ, यहु संपुर्ण ज्ञान काल. 
नामक द्रव्य के साधक लिङ्ग हैं ॥ ६॥ 
उपस्कार--सूत्र के अन्त में इति शब्द ज्ञानों के प्रकारों का बोधक है । ऐसा हो 
से यह (अपर) समीप है यह (पर) दूर है तथा यह ज्ञान ( अपर ) कनिष्ठ है, यह पर 
ज्येष्ठ है, यह ज्ञान एक काल. में उत्पन्न हुआ, यह. विलम्ब से हुआ, यह शीघ्र हुआ) 
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लिङ्गानोत्यर्थः । अपरर्मिन्नपरमित्यनेन परस्मिन्‌ परमित्यपि द्रष्टव्यम्‌ तेना- 
यमर्थः वहृतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मनि स्थविरे युवानमत्रथि कृत्वा परत्व- 
मुत्पद्यते तश्च परत्वमसमवायिकारणसापेक्षम्‌ । न च रूपाद्यसमवायिकारणं 
व्यभिचारात्‌ त्रयाणां गन्धादीनां बायो परत्वानुरपादक चात्‌ । स्पशस्याप्यु 
षणाद्सिदेन भिन्नस्य प्रत्येक व्यभिचारात्‌ । न चावच्छिन्नपरिमाणं तथा तस्य 
चिजञातीयानारम्भकत्वात्‌ , तपनपरिस्पन्दानाञ्च वर्याधकरणस्वात्‌ । तदव- 
च्छिन्नद्रव्यसंयोग एवासमवायिकारणं परिशिष्यते तच्च द्रव्यं पिण्डमात्त- 


क्या कमा भ ॐ = _ 5 








यह संपूर्ण ज्ञान काळ द्रव्य के साधकरिङ्ग हैं । यहाँ सूत्र में “अपरस्मिन्नपर' अपर पदाथ 

में अपर है, इस कथन से "परस्मिन्‌ परं' पर पदार्थ में पर है अर्थातु दुर तथा ज्येष्ठ है 

यह ज्ञान भी लेना चाहिये । इससे यह अर्थ आता है कि अधिक सूर्य-क्रिया से अन्तरत 

( अन्तरवाले ) जन्मवाले वृद्ध पुरुष में तरुण पुरष को अवधि मानकर कालिक 

परत्व गुण उत्पन्न होता है, और परत्वगुणरूप भाव कार्य होने «से असमवायि- 

कारण की अपेक्षा रखता है | इस परत्वाधार दूरस्थ पदार्थ अथवा ज्येष्ठ पुरुष शरीर में. 
वर्तमान रूपादि गुण व्यभिचार होने से उसके असमवायि नहीं हो सकते । क्योंकि गन्ध, 

रूप, तथा रस ये तीन गुण वायु में न होने से यह वायु दुर है, यह समीप है इत्यादि बुद्धि 
को उत्पन्न नहीं कर सकते एवं स्पशंगुण भी जो उष्ण, शीत तथा अनुष्णाशीत इस. 
भेद से भिन्न है प्रत्येक में व्यभिचार होने से परत्वादि गुणों की उत्पत्ति नहीं कर सकता 
( अर्थात्‌ दूरस्थपरत्ववान्‌ जलादिकों में शीत आदि एक-एक ही स्पशं रहने से प्रत्येक 
जलादिकों से उत्पन्न परत्वादि गुणों में प्रत्येक का व्यभिचार दोष झा जायगा तथा 
पाकज स्पशं के उत्पत्ति के समय में अपरत्व के उत्पन्न होने की आपत्ति के कारणः 
स्पशं के विलक्षण होने से परत्वादिगुणों में भी बिलक्षणता आ जायगी यह दोष 
भी जान लेना) । (आगे झकरमिश्र कहते हैं कि )--इस परस्वादि गुण में 
इयत्ताविशिष्ट परिणाम गुण भी कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह विजातीय कार्यों: 
को उत्पन्न ही नहीं करता, सूर्येक्रिया सूर्य में वर्तमान होने से परत्वादिकों के आश्रयों 
में न होने के कारण वह व्यधिकरण ( भिन्न आधार में ) है । तो ( परस्वादि गुणों: 
का असवायिकारण क्या होगा ? इस प्रश्‍न के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं ) कि पर- 

स्वादि युक्त द्रव्य का संयोग ही परत्वादि गणोत्पत्ति में कारण है यह परिशेष से सिद्ध 
होता है, और वह द्रव्य परत्वादिकों के आश्रय पदाथ तथा शरीर आदि एवं सूर्य 
दोनों से संयुक्त व्यापक ही होगा ( अर्थात्‌ परत्वाघार शरीरादि तथा सूर्य दोनों में 

संयुक्त किसी व्यापक द्रव्य का संयोग ही परत्त्रादि ज्ञानरूप कार्य में असमवायिकःरण 

है) । ( आकाश वह व्यापक द्रव्य नहीं हो सकता इस आशय से आगे शंकरमिध् 
कहते हैं कि )--(व्यापक होने के कारण) आकाश द्रव्य को दोनों में संयुक्त (परत्वा- 
धार पदार्थ तथा सूर्यं में संयुक्त) द्रव्य माना जाय तो कहीं भी नगाड़ के दंडे से ताडन: 
११ वेर 


१६२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


'ण्डोभयसंयुक्त विभु स्यात्‌ । आकाशस्य तत्स्वाभाव्यकल्पने कचिदपि भेये- 
भिघातात्‌ सवभेरोषु राब्दोत्पत्तिप्रसङ्ग: । तथाच काळस्येव मात्तण्डक्रियो- 
पनायक्र: । आत्मनश्र द्रव्यान्तरधमँघु द्रव्यान्तरावच्छेदाय स्वप्रत्या सत्त्य- 
तिरिक्तसन्निकषोपेक्षत्वात्‌ू अन्यथा वाराणसोस्थेन महारजनारुणिम्ना पाटलि- 
पुत्रेऽपि स्फटिकमणेरारुण्यप्रसद्भातू । काळस्य तु तत्स्वभावतयेच कल्पनाद- 
यमदोषः। कालेनापि रागसंक्रमः कथं नेति चेत्‌ नियतक्रियोपनायकत्वेनेव 
तत्सिद्धः । एवं स्थबिरमवधिं कृत्वा यूनि अपरत्वोत्पत्तिर्निरूपणोया | युगप- 
दिति | युगपञ्जायन्ते युगपत्तिष्ठन्ति युगपत्‌ कुवन्ति इत्यादिप्रत्ययानाङच 
एकस्मिन्‌ काले एकस्यां सूर्यगतो एकस्मिन्‌ सूयंगत्यवच्छिन्नकाळे इत्यथः । 
नचाप्राप्ना एव सूणेगतयो विशेषणतामचुमजन्ति न च स्वरूपप्रत्यासन्ना 
से शब्द उत्पन्न होते ही संसार के सभी नगाड़ों में शब्द ( आवाज ) होने की आपत्ति 
झा जायगी । ( अर्थात्‌ परस्वाधार तथा सूर्य दोनों में संयुक्त द्रव्य अपने संयोगी तथा 
-समान काल के जितने द्रव्य हैं उनमें परत्व को उत्पन्न करता है, ईस कारण परत्वादि 
“गुण के समान संपूर्ण भेरी ( नगाड़ों ) में सर्वत्र शब्द उत्पन्न होने लगेगा । इस कारण 
-काल के स्त्रभाववाला आकाश द्रव्य नहीं हो सकता) । (अत; शंकरमिश्च आरो 
कहते हैं कि)--ऐसा होने से सूय से संयुक्त काल का ही परत्वाश्रय शरीरादि पदाथ के 
-साथ संयोग परत्वादि गुण रूप कार्य की उत्पत्ति में असमवायिकारण है, अतः व्यापक 
काल द्रव्य ही सूर्य की क्रिया को परत्वाश्रय शरीरादि पदार्थों में ले जाता है । जीव आत्मा 
“व्यापक द्रव्य होने पर भी दुसरे द्रव्यो के धर्मों में अन्य द्रव्य के सम्बन्ध करने के लिये 
. अपने सान्निध्य से भिन्न दूसरे उपाधिछूप पदार्थ के सन्निकर्ष को अपेक्षा भी करता 
'है। नहीं तो वाराणसी में वर्तमान महारजन ( जपापुष्यादि रक्त द्रब्य ) को अरु- 
'णिमा ( लाली ) से पटना नगर में वर्तमान स्फटिक मणि में रक्तिमा ( छाल रग) 
-ग्राह्य होने का दोष भा जायगा । और काल द्रव्य तो अपने संयोग के आधार 
तथा समान काल के जितने पदार्थ हैं उनमें वर्तमान परत्वादि कार्यं के असमवायि- 
“कारण काळ-पिण्ड-संयोगाघार रूप स्वभाव होने से पूर्वप्रदशित दोष सर्वत्र शब्दोत्पत्ति 
रूप नहीं हो सकता, क्योंकि आकाश में ऐसा स्वभाव नहीं है । शंका--व्यापक काल 
को लेकर राग-संक्रमण ( काशी के जपापुष्पादिकों की क्रिया से पटने के स्फटिक 
मणि में रक्तगृण का ज्ञान होना) यह दोष क्यों न होगा । उत्तर--काल की निया- 
'मित क्रिया का ही ( उपनायक ) अन्यत्र ले जाने वाला स्वभाव है अतः यह दोष 
नहीं हो सकता । प्रदर्शित परत्व गुण की उत्पत्ति के समान वृद्ध पुरुष को अवघि मान 
कर तरुण पुरुष में अपरत्व गुण की उत्पत्ति का निरूपण करना चाहिये । युगपत्‌ 
“ एक काळ में ) उन्पन्न होते हैं, एक काल में बेठे हैं, एक काल में करते हैं इत्यादि 
ज्ञानों का भी एक ही समय में एक सूर्यं की गति में अर्थात्‌ एक सूये की गति से युक्त 
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एन ताः, तस्मादेतादशविशिष्टपरत्ययान्यथानुपपत्त्या विशेषणप्रापक यदू द्रव्यं 
स कालः ॥ ६॥ 
ननु सिध्यतु कालः, स तु नित्यो द्रव्यं वेति न प्रमाणमत आइ- 
द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ७॥ 


यथा वायुपरमाणोगुंणवत्त्वाद्‌ द्रव्यत्वम्‌ अद्रव्यत्वाच्च नित्यर्वं तथा काळ- 
स्यापोत्यथः ॥ ७॥। 


तथापि सन्तु बहवः काला इत्यत आहू-- 
तत्त्वम्मावेन ॥ ८ ॥ 


व्याख्यातमिति विपरिणतेनान्त्रयः । चिरादिप्रस्ययानां कालडिज्ञानां सत्रेश्र- 
विशेषादनेकत्वेऽप्यात्मनामि्र विशेषलिङ्गाभाघात्‌ सत्तावदेकस्वं काळभ्येत्यथः । 





काल में ऐसा अर्थ है । ( यदि 'इदानीं' इस समय इत्यादि ज्ञान सूयं की क्रिया से ही 
हो सकता है तो काल द्रव्य की कल्पना क्यों की जाय ऐसा कहो तो शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--विना प्राप्त हुये सूर्य को गति क्रियाविशेषण नहीं हो सकती, भौर न वह 
स्वरूप से इदानीं घट' इत्यादि प्रतोति से घटादि पदार्थो में संन्निहित हे, इस कारण 
'युगपज्जायन्ते' इत्यादि जिक्षेप ज्ञानों के असंभव होने के कारण सूर्यक्रियाप विशे- 
घण को पहुँचाने वाळ। जो द्रव्य है वही काल है यह सिद्ध होता है ॥ ६ ॥। 
दांका--काल उक्त प्रकार से सिद्ध हो, किन्तु वह नित्य अथवा द्रव्य है इसमें क्या 
प्रमाण ? इस शंका के समाधान में सुत्रकार कहते हैं--- 
पद्‌पद्ाथ--द्रव्यत्त्रनित्यत्वे = द्रव्यता तथा नित्यता दोनों, वायुना = परमाणू 
रूप वायु से, व्याख्याते = कही गई हैं । 
भावार्थ--जिस कार परमाणु रूप वायुरूप गुणवान्‌ होने से द्रव्य तथा द्रव्याना- 
घार होने से नित्य है. उसी प्रकार काल द्रव्य भी गुणाघार होने से द्रव्य एवं द्रव्य 
मे आश्रित न होने से नित्य है ।। ७ ॥ 
उपस्कार--जिस प्रकार परमाणु रूप वायु गुणाश्रय होने से दव्यत्वजातिमान्‌ है, 
और द्रव्य में अनाश्रित द्रव्य होने से नित्य है, उसी प्रकार कालद्रव्य भी गुणाघार होने 
से द्रव्य तथा अवयव द्रव्य के आश्रित न होने से नित्य भी है यहु सूत्र का अर्थ है ॥॥७॥ 
तथापि काल में अनेक क्यों नहीं माने जांय । इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं— 
पद्पदार्थे--तत्त्व = एकता, भावेन = सत्ता से, ( व्याख्यात है) ॥ ८ ॥ 
भावषाथ--सप्तत्ताजाति के समान कालद्रव्य भी एक है ॥ ८ ॥। 
उपस्कार--इस सूत्र में ७ सूत्र के “्याख्याते' इस द्विवचनान्त पद की “तत्त्व 
इस एकवचन के अनुसार 'व्याख्यातं” ऐसा एकवचन में परिणाम कर सत्ताजाति से 
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नन्वेवं क्षणलवमुहूत्तयामदिवसाहोरात्रपक्षमासत्वयनसंवत्सरादिभेदेन भूयांसः 
काळास्तत्‌ कथमेक इति चेन्न भेदभानस्य उपाधिनिबन्धनत्वात्‌ | यथा एक 
एव स्फटिकमणिजवातापिञ्चाद्यपाध्युपरागेण भिन्न इव भासते तथैक एव कालः 
सूयसपन्दाद्यवच्छेदभेदेन तत्त्कार्याविच्छेदभेदेन च भिन्न इव भासते इत्यथ्युप- 
गमात्‌ | तथा च काठोपाध्यव्यापकः कालोपाधिः, स्वाघेयकादाचित्काभावा- 
प्रतियोग्यनाधारः काळो दा क्षाणः प्रतिक्षणं कस्यचिदुत्पत्तः कस्यचिट्विनाशादेत- 
दध्यवसेयम्‌ | क्षणद्वयश्च लव इत्याद्यागमप्रसिद्धम्‌ । ननु तथाप्यतीतानागतवत- 
मानभेदेन काळत्रयमर्तु श्रूयते हि “त्रेकाल्यमुपावत्तते” त्रेकाल्यासिद्धि:? इत्या- 
*दोति चेन्न | चम्तुतत्प्रागभावतत्प्रध्वंसावच्छेदेन त्रेकाल्यव्यवद्दारातू येन हि 
वस्तुना यः. काळो5वच्छिद्यते स तस्य वत्तमानः, यतूप्रागभावेन यः काळो$ब- 





कालद्रव्य की एकता व्याख्या की गई है ऐसा अन्वय करना । विलम्ब से उत्पन्न हुआ, 
एक काल में उत्पन्न हुआ इत्यादि प्रदर्शित काल-साधक ज्ञानों के सवंत्र समान होने से 
झात्मा के व्यवस्था के समान अनेकता में साधक विशेष लिङ्ग न होने के कारण भी 
सत्ताजाति के समान एक ही काल है । यह सूत्र का अथं है। शकङ्का--कालद्रव्य एक 
मानने से क्षण, छव, मुह॒तं, याम, दिन, भहोरात्र, पक्ष, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर 
इत्यादि पूर्व व्याख्या किये भेद से अनेक कालों का कहना असंगत हो जायगा । उत्तर 
उक्त कालद्रव्य की भेद-प्रतीति औपाधिक होने से भ्रम है यह सिद्ध होता । जिस प्रकार 
एक ही स्फटिकर्माण जपापुष्प, तापिजद्रग्य आदि उपाधियो के समीप होने पर रक्त, 
नील आदि स्वरूप से एक होने पर भी भिन्न-भिन्न प्रतीत होता है, इसी प्रकार एक 
ही काल द्रव्य भी सूर्य क्रियादि भिन्न-भिन्न उपाधियों के सम्बन्ध से भिन्न-भिन्न प्रतीत 
होता है ऐसा मानते हैं । ऐसा होने से अपने से भिन्न काल की उपाधि में न रहने 
वाले कालोपाधि को अथवा अपने में वतंमान कदाचित्‌ होनेवाले ध्वंस तथा प्रागभाव- 
रूप अभाव के प्रतियोगी के अनाधार काल को क्षण कहते हैं, क्योंकि प्रतिक्षण में 
किसी की उत्पत्ति तथा किसी का नाश होता है। ( अर्थात्‌ किसी भी क्षण में ध्वंस 
तथा प्रागभाव के प्रतियोगी की आधारता नहीं होती )। इस कारण यह क्षण का 
लक्षण हो सकता है। ( इसी कारण मुक्तावली में भी क्रियाजन्य-विभाग-प्रागभावयुक्त 
क्रिया ही को प्रथम क्षण कहा है । ) ( भागे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--ऐसे दो क्षण 
को “लव” ऐसी धास्त्रकारों ने संज्ञा की है । शंका--तथापि भूत, भविष्य तथा वर्तमान 
इस भेद से तीन प्रकार के काल हो सकेंगे, क्योंकि 'त्रेकाल्यमुपावतेते' तीन काल के 
परिवर्तन हुआ करते हैं, 'त्रेकाल्यासिद्धि: 'त्रिकाल की असिद्धि है! इत्यादि सूत्रों में 
त्रिकाल-विषय में वणित है । उत्तर--पदार्थ तथा उसके प्रागभाव और घ्वंस के 
सम्बन्ध से भूत-भविष्यादि त्रिकाल का व्यवहार होता: है, जिस पदार्थ से जो समयः 
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च्छिद्यते स तस्य भविष्यत्क्रालः यतुप्रागभात्रेन यस्प्रध्वंसेन यः काळोऽ- 


वच्छियते स तस्यातीतकालः तथाचावच्छेदकत्रित्माघोनः काळत्रित्वव्य- 
वहार: ।। ८ ॥। 


इदानीं सबत्पित्तिमतां काळः कारणमित्याह-- 


नित्येषु भावादनित्येषु भावात्कारणे कालाख्येति ॥ ६ ॥ 
इतिशब्दो हेतौ इति हेतोः कारणे सर्बोत्पत्तिमतकारणे काळ इत्याख्या । 
देतुमाह नित्येष्वभावादनित्येषु भावादिति ! नित्येषु आकाशादिषु युगपडजातः 
चिरं जातः क्षिप्र जातः इदानों जातः दिवा जातः रात्रो जात इत्यादिप्रस्यय- 
स्याभावात्‌ , अनित्येषु च घटपटादिषु योगपद्यादिप्रत्ययानां भावात्‌ अन्वय- 


सम्वद्ध होता है वह उसका वत्तंमान काल तया जिस पदार्थ के प्रागभाव से जो सम्बद्ध 
होता है वह भविष्यकाल, जो जिव पदार्थ के ध्वंस से सम्बद्ध होता है वह उसका 
भूतकाल होता है, ऐसा होने से व्यावतंक विशेषण के त्रित्व के अधीन भूत भविष्य 
तथा वर्तमान ऐसा त्रिकाळ का व्यवहार होता है॥ ८ ॥ 


इस समय संपूर्ण उत्पन्न होने वाले पदार्थो का काल ही कारण है यह सुत्र में 
कहते हैं-- 

पद्पदाथ--नित्येषु = नित्य पदार्थो में, अभावात्‌ = न होने से, कारणे = उत्प- 
त्तिवाले संपूर्ण कार्यों के कारण में, कालाख्या =कल संज्ञा है, इति = इस 
कारण ॥ ९ ॥। 

भावार्थ--नित्य पदार्थों में एक समय उत्पन्न हुआ, विलम्ब से उत्पन्न हुआ 
इत्यादि प्रतीतियों के न होने से, तथा अनित्य पदार्थों में उक्त ज्ञानों के होने से भी 
संपूर्ण उत्पन्न होने वाले जगत्‌ कार्य के कारण का काल ऐसा नाम है ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--सूत्र के इति शब्द का अर्थ है हेतु, इस कारण से संपूर्ण जगत्‌ के 
उत्पन्न होने वाले कार्यों के कारण की काल यह आख्या--संज्ञा है । इसमें सुत्रकार हैतु 
देते हैं कि 'नित्येष्वभावादनित्येषु भावात्‌’ इति । आकाशादि नित्यपदार्थो में एक समय 
में उत्पन्न हुआ, विलम्ब से उत्पन्न हुआ, शीघ्र उत्पन्न हुआ, इस समय उत्पन्न हुआ, 
टिनमें उत्पन्न हुआ, रात्रि में उत्पन्न हुआ' इत्यादि प्रतीति न होने से तथा अनित्य घट- 
पट आदि पदार्थों में एक समय में उत्पन्न हुआ इत्यादि प्रतीतियों के होने से, अन्वय 
तथा व्यतिरेक से काल ही सम्पूर्ण उत्पन्न होने वाले पदार्थो का निमित्त कारण काल 
है यह सिद्ध होता है (यहाँ पर, यौगपद्यादि, इस उपस्क्रार के आदि पद से 'आज होगा' 
कळल होगा, इत्यादि प्रतीति लेनी चाहिये। अर्थात्‌ 'युगपञ्जातः इत्यादि प्रत्यय का उसर 
कार्य की उत्पत्ति के आश्रय होने से काळ ही विषय है, क्यों कि “जो कार्य की उत्पत्ति 
के आधार रूप से व्यवहार का विषय होता है वह उसके उत्पत्ति का कारण होता है 
यह नियम है, कारण यह कि-जो जिसकी उत्पत्ति का होता है वह उसका कारण होता 


१६६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


व्यतिरेकाभ्यां कारणं काळ इत्यथ:। न केवलं यौगपद्यादिप्रत्ययबलात्‌ कालस्य 
सर्वोत्पत्तिमन्निमित्तकारणत्वम्‌ अपि तु पुष्पफलादोनां हेमन्तिकबासन्तिकप्रा- 
वृषेण्यादिसज्ञाबळादप्येतदृध्यवसेयम्‌ ॥ ९ | 2 

काळलिङ्गकरणं समाप्य इदानीं दिगलिङ्गप्रकरणमारभमाण आह-- 

इत इदमिति यतस्तदिश्यं लिङ्गम्‌ ॥ १० ॥ 

दिश इदं दिइयं दिगनुमापकम्‌ | इतोऽल्पतरसंयुक्तसंयो गाश्रयादिदं बहुतर- 
संयुक्तसंयोगाधिकरणं परम्‌ इतश्च क संयुक्त" 
संयोगाल्पीयस्त्वाधिकरणमरपरमिति नियतदिग्देशयोः संमानकालयोः पिण्डयो- 


का 


है--ऐसा व्याप्ति है यह तात्पयं है) । (आगे शंकर मिश्र कहते हैं कि)--केवल प्रदर्शित 
'युगपत्‌ उत्पन्न हुआ! इत्यादि प्रतीतियों की साम्यं से ही काल नामक द्रव्य सम्पूर्ण 
कायं मात्र की उत्पत्ति का कारण है यह नहीं किन्तु पुष्प, फल इत्यादिकों के यह पुष्प 
तथा फल हेमन्त ऋतु के हैं. यह वसन्तकऋतु के यह वर्षाऋतु के इत्यादि संज्ञा के बल से 
भी काळ सम्पूर्ण कार्यो की उत्पत्ति में निमित कारण है यह निश्चित होता है ॥ ९ ॥ 

इस प्रकार काल-साघक प्रकरण समाप्त कर साम्भ्रत दिशा द्रव्य-साधक प्रकरण 
आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं- 

. पदपदार्थ--इत: = इससे, इदं =यह ( पर है-दूर है) इति = इस प्रकार, 
यतः = जिस द्रव्य से, ( प्रतीति होती है ) तत्‌ = वह, दिश्य = दिशासाधक, लिङ्गं = 
लिङ्ग (हेतु) है॥ १० ॥ 

भावाथ--इस अत्यन्त अल्प संयुक्त संयोगाश्रय द्र व्य से यह अति अधिक संयुक्त 
संयोगाश्रय द्रव्य (पर) दूर है, ओर इस अधिक संयुक्त संयोगाश्रय ( दूरस्थ ) पदार्थ से 
यह न्युन संयुक्त संयोगाश्रय द्रव्य अपर (समीप) है, इस प्रकार का ज्ञान एक ही दिशा 
तथा समय वाले पदार्थो में होता है वह दिशानामक द्रव्य है ॥ १० ॥ 

उपम्कार--'दिशा का यह दिश्य इस व्युत्पत्ति से दिशा द्रव्य की अनुमान से 
सिद्धि कराने वाला लिङ्ग ऐसा सूत्र के 'दिश्यं लिङ्ग ' इस वाक्य का अथ है । इस 
भति न्यून संयुक्त संयोग संबन्ध के आधार द्रव्य से यह भति अधिक संयुक्त संयोग 
सम्बन्ध का क्षाधार द्रव्य पर ( दुर ) है, तथा इस संयुक्त संयोग सम्बन्ध अधिकता के 
आाश्चय द्रव्यो से यह संयुक्त संयोग सम्बन्ध की. अति न्यूनता का आधार द्रव्य 
अपर ( समीप ) है ऐसा विशिष्ट ज्ञान नियत ( एक ) ही दिशा में स्थित तथा समान 
काल के दो पदार्थो में जिस द्रव्य से होता है वह दिशा नामक द्रव्य हे यह सूत्र का 
र्थ है । ( अर्थात्‌ इससे यह दूर है, इससे यह समीप है इस प्रकार देशिकरपत्व तथा 
अपरत्व का ज्ञान जिससे होता है वही दिशा द्रव्य का अनुमापक लिङ्ग (हेतु ) है! 
काल के समान देदिक परत्व तथा अपरत्व रूप कायं के असमवायि कारण दिशा तथा 
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यंतो द्रव्याद्भवति सा दिगित्यथः । न हिं ताइशं द्रव्यमन्तरेण भूयसां 
संयुक्तसंयोगान।मल्पःयसां चा पिण्डयोरुपनायकमन्यद्स्ति न च तदुप- 
नयमन्तरेण तत्तद्विशिष्टचुद्धि न च तामन्तरेण परत्वापरत्त्रयोरुत्पत्तिः न च 
तदुत्पत्ति बिना तद्विशिष्टप्रत्ययव्यवह्वारो । न च काळ एव संयोगोपनायकोऽस्तु 
कि द्रव्यान्तरेणेति वाच्यम्‌ काळम्य नियतक्रियोपनायकत्वेनेब सिद्ध: । अनियत- 
परधर्मापनायकत्वकल्पनायान्तु काइमीर छुंक्रुमपङ्करागं काणोटकामिनीकुचक्रलशं 
प्रत्युपनयेत ! आकाशात्मनोरपि तथा परघर्मोपसंक्रामकत्वे स एब प्रसङ्ग: । 

दिशस्तु नियतपरधर्मोपसंक्रामकतयेच सिद्धस्वान्नातिप्रसङ्गः । एवञ्च 
क्रियोपनायकात कालात्‌ संयोगोपनायिका दिक्‌ प्रथगेव | किद्ास्मात्‌ पूव- 
मिदम्‌ अस्मादुत्तरमिद्म्‌ अस्माद क्षिणपूचमिदम्‌ अस्माइक्षिणपश्चि म्मिदम्‌, 





पदाथ के संयोग के आघार होने से दिशा सिद्ध होती है। यह शंकरमिश्र का आश्रय 
है ।) (आगे उपस्कार में कहते हूँ कि) दिशा द्रव्य के विना अति अघिक अथवा 
अति न्यून संयुक्त संयोग सम्बन्धों का पदार्थों में ले जाने वाला दूसरा कोई नहीं है. 
और उन सम्बन्धों के ले जाए विना उन दूर तथा समीप के पदार्थो में दूर है, समीप- 
हे—एऐसा विशिष्ट ज्ञान नहीं हो सकता, और उसके विना परत्व तथा अपरत्व गुणों को 
उत्पत्ति नहीं हो सकतो, और उनकी उत्पत्ति के विना परत्व तथा अपरत्त्र-विशिष्ठः 
द्रब्यों का जान अथवा यह पर (दूर ) है यह अपर ( समीप ) है ऐसा सवं जनसाघा- 
रण व्यवहार भी नहीं हो सकता । शंका--व्यापक काल द्रव्य ही उक्त संयोग सम्बन्धों. 
को पदार्थो में लेजायगा, दिशा नामक उसके लिये दूसरा द्रव्य मानने की क्या आवश्य- 
कत। है । उत्तर--नियत क्रिया ही को ले जाने वाला द्रव्य काल होता है यदि अनि- 
यत घम का भी कारू को पहुँचाने वाला माना जाय तो (अर्थात्‌ काल क्रिया विशेष 
को पहुंचता है, दिशा संयोग विशेष को पहुँचाती है ऐसा नियम न मानें तो) कश्मीर 
देश की स्त्रियों के बक्ष:स्थल के केशर को रक्तिमा ( लाली ) कर्णादेश की स्त्रियों के 
वक्षःस्थल को रक्त वणं कर देगी । इस प्रकार आकाश तथा आत्मा को भी दसरे के 
धर्मी को पहुंचाने वाला माना जाय तो यही दोष आवेगा । 

दिलद्याद्रव्य की तो संयोग विशेष रूप धम के अन्यत्र ले जाने से ही सिद्धि होने के 
कारण उतक्तदोष न आवेगा । ( एवं च ) ऐसा होने से क्रिया के अन्य में पहुचाने वाले 
काल द्रव्य से संयोग को पहु चाने बाली दिशा पृथक ही द्रव्य है यह सिद्ध है । ओर 
इससे यह पूव में है, इससे यह दक्षिण की ओर है, इससे यह पश्चिम में है, इससे 
यह उत्तर है, इससे यह दक्षिण तथा पूवं के मध्य में है, इससे यह पदार्थ दक्षिण तथा 
पश्चिम के मध्य में है, इससे यह पश्चिम तथा उत्तर के मध्य में है. इससे यह 
पदार्थ उत्तर और पूवं के मध्य में है, यह इसके अधोभाग में हे, इससे यह 
ऊर्ध्वभाग में है, यह सब प्रत्यय (ज्ञान) सूत्र के 'इत इदं' इस वाक्य से संग्रह किये जाते, 


१६८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


अस्मात्पश्चिमात्तरमिदम्‌ अस्मादुत्तरपूवमिदम्‌ अस्मादधस्तादिदम्‌ अस्मादुपरि- 
ष्टादिदम्‌ इत्येते प्रत्यया इत इदमितोत्यनेन सळगृहोताः एतेपां प्रत्ययानां निमि- 
त्ान्तरासम्भवात्‌ | किञ्च नियतो पाध्युन्नायकः काल; आंनयतो पाध्युन्नायिका 
दिक | भवति हि यदपेक्षया यो वत्तमानः स तदपेक्षया वतमान एव, दिशुपाधो 
तु नेवं नियमः यं प्रति या प्राची'तं प्रत्येव कदाचित्तस्याः प्रतोचीन्वात्‌ | एवसुदी- 
'च्यादिष्वपि वाच्यप्र | यदपेक्षया सुर्य्योदयाचलसन्निहिता या दिक्‌ सा तदपे- 
क्षया प्रतीची। सन्निधानन्तु सूयसंयुक्ते संयोगाल्पोयस्त्वं ते च सूय्यंसंयोगा 
अल्पीयांसो भूयांसो वा दिगुपनेयाः । एवं प्राच्यभिसुखपुरुषवामप्रदेशात्रच्छिन्ना 
दिगुदीचो, तादृशपुरुषद्क्षिणभागात्रच्छिन्ना दिक्‌ दक्षिणा । वामत्वद्क्षिणत्वे 
तु शरीरारवयववृत्तिज्ञातिविशेषो | गुरुत्वासमवायिक।रणकक्रिया जन्य संयोगा- 
श्रयो दिक अघः । अदृष्टबदात्मसंयो गजन्याग्निक्रिया जन्यसंयो गाश्रयो दिगूध्ो । 


हैं, क्योंकि इन प्रत्ययों का भी दिल्याद्रव्य को छोड़कर दूसरा निमित्त कारण नहीं हो 
सकता । और काल नियमित उपाधि को पहुँचाता है और दिशा अनियमित उपाधि 
को पहु'चाती है। ( यह भी दोनों में विलक्षणता है ) अर्थात्‌ पुरुष का भेद न होने 
से भेद का न होना ही है नियतता, ऐसी उपाधि का आश्रय काला३च्छेदक होता 
है, भौर पुरुष का भेद न होने पर भी भेद होता है अनियतता, वह दिशा के अवच्छेदक 
'में ही होती है । ( भागे शंकरमिश्र कहते हैं कि इसी विलक्षणता के कारण ) अर्थात्‌ 
नियत उपाधि का पहुंचाना वाला काल द्रव्य है, ओर दिशा अनियत उपाधि का 
पहुँचाने वाळी है, इसी कारण जिस मनुष्य की अपेक्षा से जो वर्तमान होता है वह 
वर्तमान ही काल होता है, किन्तु दिशा की उपाधि में यह नियम नहीं है, क्योंकि जिस 
प्राणी के लिये जो पूवं दिशा है वह दिशा उसी प्राणी के लिये पश्चिम भी हो जाती 
है । ऐसा ही उत्तर आदि दिशाओं में भी जानता चाहिये । जिस पुरुष को अपेक्षा 
( अवघि ) से सूयं के उदय होने के उदयाचल पवंत के समीप जो दिशा होती है वह 
प्राची ( पूवं ) दिशा तथा जिस पुरुष की अपेक्षा से सूर्य के अस्त होने के अस्ताचल 
'पवंत के समीप जो दिशा होती है वह उसकी अपेक्षा से प्रतीची (पश्चिम) दिशा होती 
है । यहाँ पर उदयाचल तथा अस्ताचल पर्वत का संनिघानशब्द का अर्थ हैं सुयंसे सं युक्त 
में संयोग की अतिन्यूनता, और वह सूर्य के भतिन्यून, अथवा भति अधिक संयोग दिशा 
द्रव्य से जाने जाते हैं । इसी प्रकार पूर्वाभिमुख पुरुष के वामभाग के देंश से युक्त 
दिशा उत्तर, एवं ऐसे ही पुरुष के दक्षिण भाग से युक्त दिशा दक्षिण कहलाती है। 
यहां वामता तथा दक्षिणता शरीर के अवयवों ( हस्तपादादि ) में वर्तमान दो जाति 
विशेष हैं । गुरुत्व रूप असमवायिकारण से उत्पन्न होने वाली पतन क्रिया से उत्पन्न 
संयोग की आश्रय दिशा का नाम है अघोदेश । थदृष्टवान्‌ आत्मा के संयोग से उत्पन्न 
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'एवच्रेन्द्राग्नियमनिक्रतवरुणवायुसो मेशाननागत्रह्माधिष्ठानो पलक्षिता दश दिश 


#« 


इति व्यपदेशान्तर प्राच्यादिव्यपदेशात्‌ ॥ १० ॥ 
दिशो द्रव्यत्वं नित्यत्वञ्च वायुपरमाणुवदित्याहू-- 
द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ११ ॥ 
गुणवत्त्वाद्‌ द्रव्यत्वम्‌ अनाश्रितत्वाच्च नित्यत्व मित्यथं: ॥ ११ ॥ 
एकत्वमतिदिशन्नाह- 
तत्तवम्मावेन ॥ १२ ॥ 


दिगलिङ्गाविशेषाद्विशेषळिङ्गाभांचाचच सत्ताक्रदेकत्वं तददुविधानादेक- 
इथक्त्वम ॥ १२॥ 
ननु यद्येकैव दिक कथं तहि दृश दिश इति प्रतीतिव्यवहारावित्यत आह 
कायविशेपेण नानात्वम्‌ ॥ १३ ॥ 


अग्नि क्रिया से उत्पन्न संयोग की आधार दिशा का नाम ऊध्वं दिशा । ऐसा होने 
से ही इन्द्र, अग्नि, यम, नेऋत, वरुण, वायु, सोम, ईशान, नाग, ब्रह्मा, इनके आश्रय 
सम्वन्ध होने से सुचित दस ऐन्द्री आदि नाम से प्रसिद्ध भी दिशा है ऐसा भी शास्त्रोक्त 
दूसरा व्यवहार प्राची आदि दिशाओं के व्यवहार से प्रसिद्ध है॥ ११॥ 
दिशा में द्रव्यत्व तथा नित्यत्व वायु परमाणु के समान है यह सुत्रकार कहते हँ-- 
पद्पदाथ --द्रव्यत्वनित्यत्वे = दिशा से द्रव्यत्व तथा नित्यता, वायुना = पर- 
माणुरूप वायु से, व्याख्याते कही गई हैं ॥ ११ ॥ | 
भावाथ--वायुपरमाणु के गुणवान्‌ होने से द्रव्य होने तथा आश्रय रहित 
होने से नित्य होने के समान दिशा भी गुणाधार होने से द्रव्य है तथा भाघार रहित 
होने से नित्य यह सिद्ध है । 
उपस्कार--ग्रुणाश्रय होने से दिशा में द्रव्य, तथा क्षाश्रय रहित होने के कारण 
नित्यत्व है यह सूत्राथं है ॥ ११॥ 
एकत्व संख्या गुण का दिशा में अतिदेश ( दृष्टान्त से सुचना ) करते हुए सुत्रकार 
कहते हैं--- 
पद्पदार्थ--तत्त्वर्एकता रूप तत्व दिशा में, भावेन=सत्ता से (व्याख्यात है) ।१२। 
भावार्थ--सत्ता जाति के दिशा द्रव्य के साधक प्राची आदि व्यवहार रूप 
लिङ्ग के सर्वत्र समान होने तथा भेंद-साधक विशेष लिङ्ग न होने से भी दिशा एक 
ही है यह सिद्ध होता है ।। १२॥ 
झांका--यदिदिशा नामक द्रव्य एक ही है तो दश दिशा है ऐसा ज्ञान तथा 
व्यवहार क्यों होता है— 
पद्पदार्थ--कार्य विशेषेण कार्य के भेद से, नानात्वं = अनेकता है ॥ १३ ॥ 


१७० वेशेषिकसूत्रो परकारः 


काय्य विशेष: काय्यभेदस्तेन नानात्वोपचार इत्यर्थः ॥ १३ ॥ 
तमेव कायभेदं दशयन्नाह-- 
आदित्यसंयोगाद्‌ मतपूर्वाद्धविष्यतो भताच प्राची ॥ १४ ॥ 

प्राक अस्यां सविता अब्चतीति प्राची, तथाच यस्यां दिशि मेरुप्रदक्षि णक्रमेण 
भ्रमत आदित्यस्य प्रथमं संयोगो भूतपूर्वो भविष्यन्‌ वा भवन्‌ वा सा दिक 
प्राची । अत्र पुरुषाभिसन्धिभेदमाश्रित्य काळत्रयोपवणनम्‌ , भवति हि कस्यचि- 
त्पूवद्यः प्रातरस्यां दिशि आदित्यसंयोगः प्रथमं वृत्त इतीयं प्राचोति प्राचोव्यत- 
हारः कस्य चिद्परेद्यरम्याम्‌ , आदित्यसंयोगः प्रथमं भावीत्यभिसन्धाय प्राची 
व्यवहारः, कस्यचिदिदानोम्‌ अस्याम्‌ आदित्यसंयोगो भत्रन्नस्तीत्यमिसन्थाय, 
प्राचो्यवहारः । भूतादिति आदिकर्मणि क्तप्रत्ययः तेनाभिसन्धेरनियमात्‌' 
यदाप्यादित्यसंयोगो नास्ति रात्रो मध्याह्णादौ तत्रापि प्राचीव्यवहारानुगमः 
सिद्ध्यतोति भाबः ॥ १४॥ 

दिगन्तरव्यवहारेऽपी ममेव प्रकारमतिदिशन्नाह- 

तथा दक्षिणा प्रतीची उदीची ॥ १५ ॥ 


भावाथं--वस्तुतः दिशा का व्यवहार सर्वत्र समान होने के कारण वह एक ही 
हैं। किन्तु उसके कार्य के भेद से वह अनेक होती है अर्थात औपाधिक दिशा में भद 
प्रतीत होता है किन्तु वह वस्तुतः एक ही है ॥ १३॥ 

उपस्कार- सुत्र में कायविशेष शब्द का अर्थ कार्यों का भेद है अर्थात्‌ उपाधि 
भेद है इससे दिशा में प्राची आदि दशदिशः अनेकता व्यवहार गौण है यह सूत्र 
का अर्थ है ॥ १३।) 

उसी कायं-भेद को सूत्रकार कहते हूँ-- 

पदपदार्थ--आदित्यसंयोग।त्‌ = सूयं के संयोग से, भूतधूर्वात्‌ = जो पूर्वकाल में 
हुआ हो, भविष्यतः ८ जो आगे होने वाला है, भतात्‌ च= और जो पूवे में हो गया 
हो, प्राची = वह प्राची नामक दिशा ( कहलाती ) है ॥ १४ ॥ 

भावाथ--भूत, भविष्य तथा वतंमान में सुय के संयोग को लेकर यह “प्राची” 
दिशा है ऐसा ज्ञान होता है। एवं सूय संयोग रूप उपाधि के कारण होने से यह प्राची- 
पूर्वा दिशा हैं ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार होते .हैं अतः उसमें अनेकता बास्तविक 
नहीं है यह सिद्ध होता हैं ॥ १४॥ 

अन्य दिशाओं के ज्ञान तथा व्यवहार में भी इसी प्रकार अतिदेश (निदश) 
सु्रकार वणन करते हुँ— 

पद्‌ पदाथ-तथा =वसे ही ओपाधिक नाम हं, दक्षिणा=्दक्षिण दिशा, 


प्रतीची = पश्चिम, उदीची=उत्तर ॥ १५ ॥। 
भाचाथ-दक्षिण आदि दिशाओं में वतमान पर्वंतादिकों के संयोगों को लेकर 
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तद्ददेव दक्षिणदिग्वत्तिनगादिना सहादित्यसंयोगाद्‌ भूतपूवौद्धबिष्यतो 
भूताद्वा दक्षणाव्यवहारः । एवं प्रतीच्युदोच्योरपि व्यवहार उन्नेयः । वामत्व- 
क्षिणत्वे निरुक्ते एव ॥ १५ ॥ 
दिगन्तराळव्यवहारेऽपोममेव प्रकारभतिदिशन्नाह-- 
एतेन दिगन्तरालानि व्याख्यातानि ॥ १६ ॥ 

प्राचीदक्षिणयोर्दिशोलक्षणसाळुद्रण दक्षिणपूर्वी दिगिति व्यवहार: | एवं 
द्क्षिणपश्चिमा पश्चिमोत्तरा उत्तरपूवत्यूह्मम्‌ | एते चाद्त्यसंयोथा येन बिभुना 
द्रब्येणोपनीयन्ते सा दिगिति कणादरहस्ये व्युत्पादितं विस्तरतः ।। १६ ॥ 


दक्षिण पश्चिम तथा उत्तर दिशा का व्यवहार होने से यह तीन दिशाओं का ज्ञान 
तथा व्यवहार भी ओपाधिक है यह सिद्ध होता हे ॥ १५ ॥ 

उपस्कार--उसी प्रकार दक्षिण दिशा में वर्तमान पर्वतादिको के साथ सूये के 
संयोग से जो पहिले हो गया हो, भविष्य में होने वाला हो या वर्तमान हो, उसे 
लेकर दक्षिण दिशा का व्यवहार होता है । इसी प्रकार प्रतीची ( पश्चिम ), उदीची 
( उत्तर ) इन दो दिशाओं का व्यवहार जानना । वामता तथा दक्षिणता क्या है 
इनका पूवं में निरूपण कर ही चके हैं। ( सूयं संयुक्त किसी मूतंद्रव्य के सन्निहित 
दिशा का नाम है दक्षिण दिशा । इससे सुमेरु पवंत का व्यवधान होना रूप उपाधि 
भी दक्षिण दिशा की है यह सूचित होता है । तथा अस्ताचल पर्वत के समीप होना 
पश्चिम दिशा का, एवं सुमेरु पर्वत के समीप होना भी उत्तर दिशा की उपाधि है यह 
जान लेना चीहिये ) ॥ १५॥ 

मुख्य चार पूर्वादि दिशाओं के मध्य में वतमान विदिशाओं के व्यवहार में भी सुत्र- 
कार इसी प्रकार के अतिदेश को सुचित करते हैं कि--- 

पढ्पदार्थ--एतेन = इन मुख्य चार दिशाओं के वर्णन से, दिगन्तरालानि = 
उनके मध्यवर्ति विदिशाओं की, व्याख्यातानि = व्याख्या की गई ॥ १६ ॥ 

भावार्थ--मुख्य पूवं, पश्चिम आदि चार दिशाओं के पूर्वसूत्रोक्त वर्णन से 
दक्षिण-पूर्व आदि पूर्वादि मुख्य दिशाओं के मध्यर्वात चार विदिशाओं का वर्णन 
जानना चाहिये ॥ १६ ॥। 

उपस्कार--पूवं तथा दक्षिण ऐसी दो दिशाओं के पूर्वोक्त लक्षणों के सांकयं 
(साथ होने) से यह दक्षिण-पूर्वा दिशा है ऐसा व्यवहार होता है । इसी प्रकार दक्षिण 
तथा पश्चिम दिशाओं के लक्षण के सांकर्य से, दक्षिण-पड्विमा, तथा पश्चिम और 
उत्तर दिशा के लक्षणों के सांकयं से पश्चिमोत्तरा दिशा इत्यादि व्यवहार जान लेना । 
यह सूर्य के उक्त संयोग जिस व्यापक द्रव्य से समीप प्राप्त किये जाते हैं वह दिशा 
नामक द्रव्य है ऐसा कणाद-रहस्य ग्रन्थ में विस्तार से कहा है ॥ १६ ॥ 


१७२ चेरोषिक्रसूत्रो पस्कारः 


चतुणो भूतानां रूपादोनि ळक्षणानि कारणशुणपूर्वकतया तात्त्विकानि 
अन्यथा त्वौपाधिकानीति व्यत्रस्थितं पूवमेव । बिशेषगुणशुन्यवि भुङिङ्ग 
ख्वोक्तम्‌ | इदानीमाकाशस्य लिङ्गं शब्द: परोक्षणोयः | सन्ति चात्र तान्त्रिकाणां 
विप्रतिपत्तयः | केचिच्छब्दं द्रञ्यमाचक्षते, केचिद्‌ गुणम्‌ , गुणत्वे सत्यप्येके 
नित्यमाहुः अपरे त्वनित्यम्‌ । अन्ये तु शब्देऽपि स्फोटाख्यं शब्दान्तरमाहुः । 
तदत्र परीक्षामारभमाणः परीक्षाप्रथमाङ्गं संशयमेव तावल्लक्षणतः कारणतश्च 
-व्यवस्थापयन्नाह-- 


सामान्यप्रत्यक्षाद्विशोपाप्रत्यचाद्विशेपस्मृतेश्च संशयः ॥ १७ ॥ 


सामान्यप्रत्यक्षादिवि । सामान्यबतो धर्मिणः प्रत्यक्षात्‌ ग्रहणात्‌ मतुव्छो- | 
'पात्‌ | विशोषाप्रत्यक्षादिति । विशेषस्य परस्परव्यावत्तकऋस्य धमस्य वक्रकोटरादेः 





पृथ्वी, जल आदि चार भूत द्रव्यों के रूपादि लक्षण कारण गुण के क्रम से उत्पन्न 
ही वास्तविक होते हैं, अन्यथा ओपाधिक होते हैं, यह पवंग्रन्थ में ही सिद्ध कर चुके 
हैं । तथा विशेष गुण शन्य रहित काल तथा दिशारूप व्यापक द्रव्यों का भी साधक 
“लिङ्ग दिखा चुके हैं । साम्प्रत पूर्वोक्त आकाश साधक शब्दलिङ्ग जो कहागया है उसकी 
परीक्षा करना है । क्योंकि इस विषय में शास्त्रकारों की अनेक विप्रतिपत्ति (विरुद्धमत) 
हुँ कारण यह कि सांख्यमठावलम्बियों ने शब्द को द्रव्य माना है, मीमांसकों तथा 
-नेयायिकों ने इसे गुण मांना है, उसमें मीमांसक शब्द को नित्य तथा नेयायिक अनित्य 
मानते हैं। थौर वेयाकरणों ने अनित्य शब्द में भी स्फोट नाम फे दूसरा शब्द माना 
है । इस. कारण शब्द की परोक्षा को भारम्भ करते हुए परीक्षा के प्रथम अंग संशय 
का ही लक्षण तथा कारण द्वारा स्वरूप सिद्ध करनेके लिये सूत्रकार कहते हैं । 
पदपदाथ--सामान्यप्रत्यक्षात्‌ = समान धम के प्रत्यक्ष से, विशेषाप्रत्याक्षात्‌ = 
विशेषधम के प्रत्यक्ष न होने से, विशेषस्मृतेः च = ओर विशेष छ्मं के कारण से भी 
-संशयः = संदायात्मक ज्ञान होता है ॥ १७॥ 
भावाथे--वृक्ष तथा पुरुष दोनों में समान ऊ चाई रूप घर्मभात्र का किसी ऊचे 
पदाथं में प्रत्यक्ष होने पर जब कि उन दोनों के हस्त-पाद तथा शाखा-कोटरा 
।( खोख़ला ) इन दोनों के भेदक घर्मो का दूरतादि दोष के कारण प्रत्यक्ष न हो किन्तु 
दोनों का स्मरण होता हो तो 'यह वृक्ष है” अथवापुरुष ऐसा ज्ञान होता है उसे 'संशय' 
कहते हैं ।। १७ ॥। 
उपस्कार- सूत्रोक्त 'सामान्यप्रत्यक्षात्‌, इस पद का अर्थं हे साधारण धमंवाले 
धार्मिक द्रव्य के प्रत्यक्ष अर्थात्‌ ग्रहण से, क्योंकि मध्यवति आश्वयार्थक मतुप. प्रत्यय का 
“लोप हुमा है । 'तथाविशेषा प्रत्यक्षात्‌’ इस सुत्रोक्त पद का अर्थ है--परस्पर भेद करने 
“वाले वक्रकोटरादि (टेढ़े खोखळे) इत्यादि तथा शिर-हस्तपाद इत्यादि विशेष घमं के भी 
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शिरःपाण्यादेश्वाप्रत्यक्षादप्रहणात्‌ । विशेषस्मृतेः विशेषस्य कोटिद्वयस्य स्थाणुत्व- 
पुरुपत्वलक्षणस्य स्मरणात्‌। स्मरणमपि महणपरं कचिद्नुभूयमानधसंयो रपि- 
कोटित्वात्‌ , चकाराददष्टादे: संशयकारणस्य संग्रह: । असाधारणो घर्मोऽनाध्य 
वसायात्मकज्ञानजनक इति नोक्तः । यद्ठा असाधारणस्यापि व्यावृत्तिद्वारा 
कारणत्वं सपक्षविपक्षठ्यावृत्तिः साधारणधस एवेति नोक्तः । विप्रतिपत्तिरपि 





अप्रत्यक्ष से ग्रहण न होने पर तथा वृक्षता और पुरुषता रूप दो कोटियों रूपी विशेषों के 
स्मरण रहते--यह वृक्ष है अथवा मनुष्य-ऐसा जो ज्ञान होता है उसे-संशय-कहते हैं । 
यहाँपर स्मरण पद ज्ञान का बोधक है क्योंकि कहीं अनुभव होने वाली भी स्थाणुत्व. 
तथापुरुषत्व दोनों कोटि संशय का कारण होती है। सूत्र में-चकार-से भरष्ट आदि भी 
संशाय के कारण होते हँ-यह सूचित किया है । ( यदि “साधारण घमं के ज्ञान से 
संशाय होने के समान असाधारण धमं के ज्ञान से भी संशय होने के कारण गोतमादि' 
षोडश पदार्थवादी नेयायिकों के 'समानानेकधमॉपपत्ते: इस संशय लक्षण के सुत्र में 
ग्रहण किये हुये असाधारण धर्म को कणाद महषि ने संशय लक्षण के सुत्र में क्यों नहीं 
कहा'' ऐसी पूवपक्षी शंका करे तो इसका उत्तर शंकर मिश्र ऐसा करते हैं कि ) कणाद 
महि ने असाधारण ( विशेष धर्म ) अनिश्चयात्मक ज्ञान का कारण होने से उसे सुत्र 
कार ने यहाँ नहीं कहा है । ( यहाँ पर “साधारण-घमंविशेषणक प्रत्यक्ष से संशय होता 
हैं ऐसा प्राचीनो का मत है, अतः इस मत में साधारण धमंवाले घर्मी के ज्ञान से 
ही संशय होता है जो अन्वय तथा व्यतिरेक से सिद्ध है क्योंकि साधारण घर्मज्ञान 
रहते संशय होता है, नहीं रहते नहीं होता ऐसा अन्वय तथा व्यतिरेक से साधारण घमं: 
विशिष्ट घर्मी का ज्ञान संशय में कारण होता है । किन्तु वारावाही संशय स्थळ में 
'साधारण घम वाले धमिविषयक समूहात्मक ज्ञान न होने से साधारण घमेप्रकारक ज्ञान. 
का संशय में अन्वय.तथा व्यतिरेक न होने के कारण कारण न होने से सामान्य धम 
वान्‌ को विषय करनेवाले प्रत्यक्ष से संशय होता है ऐसा नवीन नेयायिकों का मत है ।' 
इस पक्ष में साधारण धमं-ज्ञान कोटिट्टय की उपस्थिति कराने से कहीं २ संशय में 
उपयुक्त होता है, घमितावच्छेदक-प्रकारक ज्ञान विशेष के दशन का अभाव, दोनों' 
कोटियों का ज्ञान, तथा संनिकर्षादिक ही संशय-ज्ञान की सामग्री है यह तात्पयं है) ॥ 
( इस प्रकार प्राचीनमत से असाधारण धर्म संशय का कारण नहीं है यह कह कर 
नवीनों के मत से शकर मिश्च कहते हैं) कि अथवा असाधारण ( विशेषघमं ) भी भेद 
द्वारा कारण होने से अर्थात्‌ सपक्ष तथा विपक्ष दोनों में न रहना रूप साधारण घमं ही 
है, अतः सूत्र में नयायिकों के समान महषि कणाद मुनि ने पृथक नहीं कहा है । इस 
मत में साधारणधर्म भी 'एक सम्बन्धी का ज्ञान दुसरे सम्बन्धी का स्मरण कराता है! 
इस नियम से भेदकतारूप सम्बन्ध-ज्ञान द्वारा कोटिद्रय का स्मरण कराने से संशय में: 


१७४ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


विरुद्धप्रतिपत्तिद्वयजन्यं वाक्ष्यद्रयं शाब्दो नित्य इत्यपरं तदु भयं, तदुभयजन्य- 
दव ज्ञानद्दयमयुगपद्धावित्वात्‌ सम्भूय न संशायकमतस्तत्र शब्दत्वादिरसाधा 
रणः, सत्त्वप्रमेयस्वादिः साधारणो वा धर्म: सशायक इति प्रथडः नोक्ता । 
समानतन्त्रे गोतभोयेऽनध्यव सायज्ञानम्यानः्प्रपगमात्‌ असाधारणो धर्मः 
संशायकारणत्वेनोक्तः । विप्रतिपत्त विरुद्धवाक्यद्वयस्यान्वयव्यति रेकशाल्तिया 
संशयकारणत्वमुक्तम्‌ | न्यायभाष्ये च उपळभ्यमानत्वं यत्‌ संशयकारणमुक्तं 


प्रयोजक है इस कारण अनिश्चयात्मक ज्ञान न मानने से भी कोई दोष न होगा 
यह तात्पय है । 

( इस प्रकार असाधारणवर्म विशिष्ट धर्म्मी का ज्ञान प्राचीन मत से संशय में एथक्‌ 
कारण नहीं होता यह कहकर विप्रतिपत्ति भी संशय में कारण नहीं होती यह कहने 
के लिये विप्रतिपत्ति शब्द का अर्ध शंकर मिश्र करते हैं कि )--परस्पर विरुद्ध दो 
ज्ञानो से उत्पन्न दो वाक्य ही का नाम हे विप्रतिपत्ति, जसे--'शब्द नित्य हे तथा 
शब्द अनित्य हुँ’ ऐसे दो ज्ञानों से उत्पन्न वादियों के दो वाक्य, ये दोनों 
ज्ञान एक काल में न होने से मिलकर शब्द नित्य हँ अथवा अनित्य इस संशय को 
उत्पन्न नहीं कर सकते अतः वहां पर नित्य तथा अनित्य में शब्दत्त्र आदि असाधारण 
घमं अथवा सत्त्व तथा प्रमेवत्व ( ज्ञानविषयता ) रूप साधारण धमं ही संशय का 
कारण होने से दिध्रतिपत्ति को भी कणादमहषिने संशय का पुयक कारण नहीं कहा है । 
(अर्थात्‌ एकक का ज्ञान एकेक कोटि के ज्ञान का कारण होने पर क्रम से अप्रामाण्य 
ज्ञीनरहित एकेक कोटि का ज्ञान होगा, संशय नहीं हो सकता यह तात्पयं यहां 
है। (इस प्रकार विप्रतिपत्ति के संशय में कारण होने के पअ का खण्डन कर समान 
शास्त्र के निर्माता गोतम महषि तथा उनके अनुयायियों की समालोचना शंकर मिश्र 
इस प्रकार करते हैं कि )_न्यायसूत्रों में गौतम के मत से अनध्यवसाय रूप ज्ञान 
न मानने के कारण असाधारण ( विशेष घम ) को भी पृथक्‌ संशय का कारण माना 

है । तथा परस्पर विरुद्ध दो वाक्यों के स्वरूप विप्रत्तिपत्ति को अन्वय तथा व्यति- 
रेक व्यासि के बल से संशय का कारण कहा है। गोतम-मतानुसारि वात्स्यायन 
सुनि ने भी न्याय-भाष्य में 'उपलब्ध्यनुपलब्व्यव्यवस्थातः' इत्यादि सूत्र पद की 
व्याख्या में जो अव्यवस्था को संशय का कारण कहा है अर्थात्‌ जल चस्वादिकों से 
आवृत होने पर भी उपलब्ध नहीं होता, तथा असतु आकाश-कमलादिक भी 
उपलब्ध नहीं होता अत: यह उपलब्ध होने बाला पदार्थ सत है अथवा असत्‌ एवं 
जो उपलब्ध न होने वाला संशय का कारण कहा है जसे कि वतमान पदार्थ भी उप- 
रूब्ध होता है शुक्ति में रजतादि असतु भी उपलब्ध होता है । न उपलब्ध होने वाला 
सत्‌ है अथवा असत्‌ ऐसा संशय भी होने के कारण पांच प्रकार के संशय हैं ऐसा कहा 
है इस पंचविघ संशय-कारण के विषय में शंकर मिश्र अपना मत दिखाते कहते हैं 


अ० २, आ० २] संशयहेतुविचारः १७५ 


सदप्युपळभ्यते असद्प्युपलभ्यते इति उपळभ्यमानमिद्‌ं सदसद्वेति, यच्चाचु- 
पत्ठभ्यमानत्वं सदपि नोपलभ्यते मूळककोळकोदकादि, असदपि नोपलभ्यते 
रागनारविन्दादि, तथा च पञ्चविधः संशय इति | ददेतत्सामान्यमेवेति सामान्य- 
प्रत्यक्चादित्यनेनेव गतार्थम्‌ । न्यायवात्तिकेऽपि यत्‌ कारणभेदेन संशये त्रित्व- 
मुक्त तदपि न सम्भवति व्यभिचारेण समानघर्मादोनां त्रयाणां कारणत्वस्यवा- 
सम्भचात्‌ | न हि ठृणारणिमणिञ्जन्यवह्णो वेजञात्यबद्त्रापि चजात्यं कल्पनोयं 
संशयस्वावच्छिन्नकायं प्रति समानधमत्वेनेच कारणतायाः कल्पनात्‌ । यच्च 
प्रधानविधिकोटित्वप्रधाननिषेधकोटिस्वादि वजात्यमुक्तम्‌ , तदननुगतत्वाज्ना- 
वच्छेदकम्‌ । तथाच संशयो न त्रिविधो न वा पञ्चब्रिधः किन्त्वेकविध एव, 
प्रकारान्तरेण तु द्वेविध्यं सूत्रकृदेव स्पष्टयति । ननु जिज्ञासाजनक्ञानं संशय 





कि ) यह उपलभ्यमानता, तथा अनुपलभ्यमानता सतु तथा असत्‌ पदार्थों में समान 
होने के कारण सामान्य धर्म के प्रत्यक्ष से इस सूत्रोक्त कारण से ही चरितार्थं होती 
है । ( भारद्वाज उद्योतकर के भी न्यायवातिक ग्रन्थ में लिखे हुए इस विषय को 
आलोचना शंकर मिश्र ऐसी दिखाते हैं कि) न्यायवातिक में भी जो सामान्य धम, 
विशेष धर्म, तथा विप्रतिपत्ति रूप तीन कारण होने से तीन प्रकार का संशय होते हैं । 
ऐसा कहा है, वह भी प्रत्येक जन्य संशय में अन्य कारण के न होने प्रयुक्त व्यभिचार 
दोष होने से समान धर्म आदि तीन संशय के कारण नहीं हो सकते । क्योंकि यहाँ 
समान घमं आदि कारणों से उत्पन्न संशय ख्प कार्य में तृणादिजन्य वह्मियो में 
परस्पर व्यभिचार-वारणाथं वह्विरूप कार्यो में विलक्षणता के समान विलक्षणता नहीं 
मान सकते, क्योंकि संशयत्वावच्छिन्न संपूर्ण संशय रूप कायं में समानघमंत्व रूप 
से ही कारणता मानी गई है । जो संशय में कहीं विधि ( भाव ) पक्ष प्रधान, निषेध 
अभाव ( पक्ष ) गोण होता है कहीं निषेषपक्ष प्रधान तथा विधिपक्ष गोण होता हे इस 
प्रकार संशय रूप कार्य में विलक्षणता हो सकती है ऐसा कुछ विद्वानों का मत है 
जिससे उक्त व्यभिचार दो बन आयगा, वह भी अनुगत में होने से अर्थात्‌ संपुर्ण 
कार्यो में व्यापक न होने से कार्यता का नियामक नहीं हो सकता । ( अर्थात्‌ कोई 
संशय साधारण घमंवान्‌ धर्मी के ज्ञान से उत्पन्न प्रधान विधि पक्ष है कोई निषेध पक्ष 
प्रधान है कोई उभय पक्ष प्रधान है, इत्यादि अनुगम नहीं हो सकता ) । 
इस प्रकार संशय के सम्बन्ध में गोतम आदिक़ों का मत दिवाकर स्वमत से 
संशय-विपय में सिद्धान्त का उपसंहार करते हुए शंकर मिश्र कहते हैं कि )--ऐसा 
होने से संशय न तीन प्रकार का है न पाँच प्रकार का, किन्तु एक ही प्रकार का है, 
दुसरी रीति से वह दो प्रकार का है यह सूत्रकार स्वयं स्पष्ट करेगे । 
पूवंपक्ष_संशय का 'जिज्ञासाजनक ज्ञान! ऐसा लक्षण नहीं कर सकते क्योंकि 


१७६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


इति न ळक्षणम्‌ अनध्यवसायेऽपि गतत्वात्‌ , संस्काराजनकज्ञानं संशय इत्यपि 
निर्विकल्पकसाधारणं विशिष्टज्ञानत्वेन संशयस्यापि संस्कारजनकत्वात्‌ , 
संशयत्वग्व जातिरपि न लक्षणं घम्यशे संशयत्वाभावेन तदंशो तज्जात्यभावातू. 
जतेश्चाव्याप्यवृत्तित्वान भ्युपगमात्‌ इति चेत्‌ , एकस्मिन्‌ धर्मिणि विरोधिना- 
नाप्रकारक ज्ञानं संशय इति तल्लक्षणात्‌ ॥ १७॥ 

द्विविधः संशयो बहिविंषयकोऽन्तर्विषयकश्च | बह्दिविषक्रोऽपि दृश्यमान- 
धर्मिकोऽटृऱ्यभानधर्मिकश्च । तत्र दृश्यमानधर्मिको यथा ऊद्ध्वत्ववि शिष्टस्य 
धर्मिणो दशनात्‌ भयं स्थाणुः पुरुषो वेति । अहृश्यमानधर्मिको यथा अरण्ये 
काटाद्यन्तरिते गोगवयादिपिण्डे विषाणमात्रद्शनात्‌ अयं गौर्गवयो वेति। 





भनिश्चय रूप अनध्यवसाय-ज्ञान में उक्त लक्षण होने से अतिव्याप्ति दोष होगा । यदि 
भावना संस्कार को न उत्पन्न करने वाल ज्ञान को संशय कहें, तो निविकल्पक ज्ञान 
से भी उक्त संस्कार न उत्पन्न होने से निविकल्पक ज्ञान में अतिव्याप्ति दोष तथा 
विशिष्ट ज्ञान होने से संशय के भी उक्त संस्कारजनक होने के कारण असंभव दोषः 
भी हो जायगा ) संशयस्वजातिमत्व भी संशय का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि: 
धर्मीरूप भाग में संशाय न होने से उस अंश में संशयत्व जाति नहीं है, जातिपदार्थ को 
अव्याप्यवृत्ति ( एकदेश में वर्तमान ) नहीं मानते ( अर्थात्‌ 'पवंत वह्लिवाला है या 
“नहीं इस संशय में वश में संशयरूपता होने पर भी पवंतरूप धर्मी अंश में वह 
निश्चय रूप होता है” ऐसा मानते हैं ) । तस्मात्‌ संशय का लक्षण झसंगत होने से. 
उसकी सत्ता में कोई प्रमाण नहीं है 7 

( इस पूर्वपक्ष का शंकरमिश्र ऐसा समाधान देते हैं कि )--एक धर्मी में विरुद्ध 
अनेकघर्मप्रकारक ज्ञान संशय होता है--ऐसा संशय का लक्षण हो सकता है अत: उक्त. 


कोई दोष नहीं हो सकते ) ।। १७॥ 
( अठारहवें सूत्र का शंकरमिश्र अवतरण देते हुए कहते हैं कि) १--बरहिविंषयक 


(बाह्य विषयों में होने वाला) तथा अन्तविषयक मानस विषय में होने 
वाला ऐसे दो प्रकार के संशय हैं। २--( इन दोनों में से) 
१--रश्यमानघमिक ( जिसके धर्मी का प्रत्यक्ष हो), तथा २--अदृश्यमानधमिंक 
( जिसके आश्रयघर्मी का प्रत्यक्ष नहीं होता) ऐसे प्रथम बहिविषयक संशय के दो 
भेद हैं । इन दोनों में से दृश्यमान धमिवाले संशय का उदाहरण यह है जसे ऊध्वंता- 
विशिष्ट ( ऊंचे ) धर्मी पदार्थ को देखकर यह स्थाणु (वृक्ष ) है, अथ वा पुरुषः? 
( क्योंकि इसमें ऊ चा घमिंरूप पदार्थं दिखाई देता है )। दूसरे अदृश्यमानधमिंक 
संशय का उदाहरण है जैसे अरण्य में झाडी के आड़ में रहने बाले गौ अथवा गवय 
( नील गाय ) को न दिखाई देने पर भी केवल उसके सींग को देखकर यह गो हे 
अथवा गवय ? ऐसा संशय । वस्तुतः विचार करने से वहाँ भी विषाण रूप धर्मी 


अ० २, आ० २] संशयहेतुविचार: १७७ 


वस्तुतस्तत्रापि विषाणधर्मिक एव सन्देहो बिषाणमिदं गोसम्बन्धि गवयसम्बन्धि 
वेति। विवक्षासात्रात्त दृविध्याभिघानम । यत्‌ सामान्यं संशयहेतुस्तदनेकत्र 
दृष्टं संशायकम एकत्र धर्मिणि वा दृष्टं संशयद्देतुरित्यत्र प्रथमां विधामभाह-- 


दृष्टश्व इष्टवत्‌ ॥ १८ ॥ 
दृष्टमूद्धत्व संशयहेतु: । दृष्टबदिति वतिप्रत्ययः तेन दृष्टाम्यां स्थाणुपुरुषा- 
भ्यां तुल्यं बत्ते पुरोवर्तिनि चदृध्वेत्वं तद्दृष्टं संरायहेतुरिस्यर्थः॥। १८ ॥ 
एकधमिबरिषयं यद्‌ इष्टं तढुदाहरति-- 
यथाव्टमयथाच्टत्वाच ॥ १६ ॥ 





( आश्रय ) का ही संदेह होता है कि यह सींग गो का है या गवय का ऐसा दुश्यमान- ` 
धर्मिक ही यह भी संशय है । केवल कहने की इच्छो मात्र से बहिविषयक संशय के 
टइ्यमानघमिक तथा अदुश्यमानवर्मिर ऐसे दो भेद हैं । ( अर्थात्‌ विषाणमात्र के 
देखने के अनन्तर हये संशय के दृश्यमान धर्मी वाळे होने पर भी गोवळीवदं न्याय से 
सींगमात्र धर्मी से भिन्न हृश्यमानघमिता तया उससे भिन्न दृश्यमानधमिता ऐसे 
कोई घर्मो को लेकर विभाजक की केवल इच्छा से दो प्रकार के संशयो को दो प्रकार 
कहा है । ) इस प्रकार बाह्य तथा आन्तरिक भेद से दो प्रकार के संशय कहकर कारण 
भेद से शंकरमिश्च भेद दिखाते है)--कि जो साधारण धर्म संशय का कारण कहा है वह 
अनेक वर्मीमें देखा हआ अथवा एक धर्मी में देखा हआ संशय का जनक होता 
इन दो फ्रकारों में से प्रथम प्रकार सूत्रकार दिखते 

पद्पदाथ--दुष्ठटं च = देखा हुआ, दुष्टवत्‌=्देखे हुओं के समान, ( संशय का' 
कारण होता 

सावार्थ--देखे हुए स्थाणु तथा पुरुषों में समान रहने वाला देखा हुआ ऊध्वता 
दिधमं संशय का कारण होता है ॥ १८ ॥ 

डपस्कार--देखा हुआ ऊव्वंत्व ( ऊंचाई ) संशय का कारण होता है । “हष्टवत्‌' 
इस पद में समानार्थक वति यह प्रत्यय हैं इससे देखे हुए वृक्ष तया पुरुष दोनों के 
समान वर्तमान है आगे स्थित ऊचे पदाथ रूप धर्मी में जो ऊध्वंता (ऊ चाई) वह 
देखने पर यह स्थाणु है या पुरुष इस संशय का कारण हैं यह सूत्र का अर्थ है ।। १८।। 

( इस प्रकार अनेक-रघामविषय में संशय का वर्णन कर ) एक घमिरूप विषय में 
देखे हुए सामान्य धर्म से उत्पन्न संशय का उदाहरण सूत्रकार देते ईँ-- 

पद्पदार्थ--यथादुष्टं = जैसा पूर्वं में देखा हुआ, अयथाहृष्टत्वात्‌ च = वेसा न 
देखा हुआ होने से भी, ( संशय का ) कारण होता है ॥ १९॥ 

भाचाथं--किसी मनुप्य को पूर्वं काळ में केशयुक्त देखा था, उसी को दूसरे 
समय केशरहित ( म्‌ ड़ामस्तक ) देखा था, पश्चातु दूसरे काल में वस्त्र से आदृत 

१९ छ० 


०. 


१७८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


संशयहेतुरिति शेष: | थकारः पूर्वोक्तसमुच्चयाथ: | अयथाइष्ट्वाद्धेतो ये था- 
दृष्टमपि संशायकम्‌ यथा--चैत्रो यथा दृष्टः केशवान्‌, कालान्तरे अयथाट्टषटः 
केशविनाङृतो दृष्ट इत्यथः । क्रमेण तत्रेव चेतरे वख्जाबृत मस्तके दृष्टे सति भवति 
संशयश्चंत्रो $यं सकेशो निष्केशो वेति । तत्र हि चेत्रस्वं समानो धर्मः संशायकः 
स चकत्रव दृष्ट इत्यभिन्न एवं धर्मिणि दृष्टः संशयहेतुः ॥ १९ ॥ 

उपळभ्यमानत्बं समानमेव धमं संशय कारणमाहू-- 


विद्याऽविद्यातश्च संशयः ॥ २० ॥ 


विद्य ति | आन्तरसंशयो हि विद्याऽविद्याभ्यां भत्रति यथा मोहूत्तिकः सम्य- 
गादिशिति चन्द्रोपरागादि, असभ्यगपि । तत्र स्वज्ञाने संशायोऽस्य जायते सम्य- 





(ढंके हुए) मस्तक वाले उसी मनुष्य को देखकर यह केशसहित अथवा केश रहित 
है ऐसा जो संशय होता है वह एक ही मनुष्परूपी धर्मी में होने से एक धमविपयक 


संशय है।। १९॥ 
उपस्कार--सूत्रोक्त हेतु में आकांक्षित पद 'संशयहेतु' संशय का कारण है ऐसा 


शेष पद देना । चकोर से पूवं सूत्र में प्रदशित हेतु का इस सूत्र के साथ समुश्चय संशय 
में दोनों हेतुओं का होना ) सूचित होता है । यथादृष्ट न होने के कारण (पहले ऐसा 
केशवाला न देखने के कारण) यथादृष्ड (केशवाला देखना) भी संयश को उत्पन्न करता 
है जिस प्रकार चेत्रनामक मनुष्य पुवंकाल में जंसा केशवाला देखा था, दूसरे काल में 
वह अयथाहृष्ट-क्रेशों के विना (मु डा मस्तक) देखा गया था यह सूत्र का अर्थ है। 
क्रम से उसौ वस्त्र से आच्छादित मस्तकवाले चैत्र को देखने पर यह चेत्र इस समय 
केशयुक्त मस्तकवाला है अथवा केशरहित (मूंड़ा मस्तक ) है ऐसा संशय होता है । 
इस संशय में 'चंत्रत्व? दोनों काळ के चत्र व्यक्ति में वर्तमान समान धमं ही संशय का 
जनक है, और वह एक ही में देखा है इस कारण अभिन्न ही धर्मी में देखा हुआ संशय 
का कारण है ॥ १९ ॥ 
उपलब्ध होना यह समान ही धमं संशय का कारण है यहु सूत्रकार कहते हैं--- 
पदपदाथ--विद्याऽविद्यातः च विद्या तथा अविद्या दोनों से भी, संशयः= 
संशय ज्ञान होता है ॥ २० ॥ 
भावाथ--यथार्थ तथा अयथार्थ भी दो प्रकार का ज्ञान होता है जाने जाने वाले 
पदार्थ में ज्ञायमानत्व हेतु से यह ज्ञानविषय सत्‌ है अथवा असत्‌ ऐस! संशय होता है 
झत: उपलब्ध होना रूप समानधर्म संशाय का कारण है ॥ २०॥। 
उपस्कार--( “विद्या! इति ऐसा सूत्र का प्रतीक लेकर शांकरमिश्र सुत्र की 
व्याख्या करते हैं कि )--आन्तरिक संशय विद्या तथा अविद्यो दोनों से होता है, जसे 
ज्योतिषी का कहा हुआ चन्द्रग्रहण आदि अमुक ( इस ) समय में होगा यह सत्य भी 


'-अ० २, आ० २] शब्दे संशयहेतुनिरूपणम्‌ १७९ 


-गादिप्टमसम्यग्वेति | यद्वा ज्ञानं हि कचिद्विया भवति कचिच्चाविद्या अप्रमा 
भवति, तथाच ज्ञायमानत्वात्‌ सदिदमसद्वेति संशयो जायते। पुनः संशयम्रहण- 
मिद्दापि सामान्यप्रत्यक्षादेब संशयो न तु निमित्तान्तरादिति सूचनाथम्‌। 
तथा च “समानानेकधर्मापपत्तेविप्रतिपत्तिपत्तरुपळब्ध्यनुपलव्ध्यञ्यवस्था- 
तश्च विशेषापेक्षो बिमशेः संशयः” इति गौतमीये लक्षणे उपलव्ध्यनुपलव्ध्यव्य- 
वस्थेत्यस्य प्रथगेत्र संशयकारणत्व केश्चि दुक्तं तन्निरस्तम्‌ ॥ २० ॥ 

एवं लक्षणतः स्वरूपतश्च परीक्षाप्रथमाङ्गं संशय व्युत्पाद्य इदानों परीक्षा 
विषयं शव्द धर्मिणं दशयन्नाह-- 


श्रोत्रग्रहणो योऽथः स शब्दः ॥ २१ ॥ 





होता है तथा मिथ्या भी ( अथात्‌ ज्योतिषी का बतलाया हुआ ग्रहण का समय कभी 
ठीक मिलता है कभी-कभी नहीं मिलता ) उसमें ज्योतिषी को स्वयं अपने ज्ञात में 
तीसरी बार संशय होता है कि यह मेरा बतलाया हुआ ग्रहण का काल सत्य है अथवा 
मिथ्या ( सूत्र में कहा हुआ विद्या तथा अविद्या पद भाव ( धर्म ) प्रधान होने से 
विद्यात्व तथा अविद्यात्त्र घमं विद्या तथा अविद्या पद से लेना ) जिससे यह ज्ञान 
यथार्थता तथा अयथार्थता के साथ वर्तमान ज्ञानविषयता वाला है ऐसा ज्ञान होने से 
(यह ज्ञान यथार्थ है या नहीं ऐसा संशय होता है) इस आशय से शंकरमिश्र दूसरे 
कल्प से (प्रकार से ) सूत्र का अथ करते हैं कि)-अथवा ज्ञान कहीं यथाथं होता है कहीं 
अयथार्थ होत। है, अतः यह ज्ञान का विषय होने से सत्‌ यथार्थ है या असत्‌ ऐसा 
संशय होता है । इस सूत्र में संशय प्रकरण होने पर भी पुनः संशय पद का ग्रहण इस 
उक्त संशय में भी साधारण धर्म ज्ञान ही कारण है, दूसरा निमित्त नहीं हे यह सूचना 
करने के लिये दिया है। इस ऐसी व्याख्या से समानानेकवर्मोपपत्तेविप्रतिपत्त- 
रु नुपलब्ध्पव्यवस्थातशच विशेषापेक्षो विमर्श: संशय:' अर्थात्‌ “समान धर्मज्ञान 
' विशेष घर्मज्ञान, विरुद्ध कोटिज्ञान, उपलब्धि की अव्यवस्था तथा अनुपलब्धि की 
अव्यवस्था से विशेष की अपेक्षा रखने वाले ज्ञान को संशय कहते हैं, इस गोतम 
पिकले किये संशय के लक्षण में उपलब्ध्यव्यवस्या तया अनुपलब्ध्यव्यवस्या पृथक्‌ संशय 
के कारण हैं ऐसा वात्स्यायन मुनि के वात्स्यायन भाष्य में कहा है-पह खंडित हो 
गया ॥ २० ॥ 


इस प्रकार रक्षण तथा स्वरूप से परीक्षा के प्रथम अंग संशय का वर्णन कर 
-सांप्रत प्रस्तुत परीक्षा के विषय शब्दरूप धर्मी को दिल्वाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--श्रोत्रग्रहणः = श्रोतरेन्द्रिय से णहीत होने वाला, यः-जो, अर्थः = 
-घमिरूप पदार्थ ( होता है ) सःन्वह, शब्द; = राव्दगुण है ॥ २१ ॥ 

सावाथ--श्रोत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने योग्य पदार्थ को शब्द कहते हैं ॥२१॥ 


१८० वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


श्रोत्रं प्रहरणं ग्रहकरणं यस्य स श्रोत्रग्रहणः, अथ इति धर्मीत्यथः। तथा च 
शब्दवृत्तिधसपु श्रोत्रम्राह्मेषु शब्दत्वतारत्वादिगुणत्व-सक्त्वादिषु नातिव्याप्तिः । 
अथपदेन धसिपरेण जातिधमिंत्वम्‌ अभिप्रेतम्‌ अतः स्फोटनामा शब्दसमवेतः 
शाब्दो नास्तीति सूचितम्‌। नन्वेकं पदम्‌ एक वाक्यमिति प्रतीतिबळादवड्यं स्को 
टोऽङ्गोकत्तव्यः, न हि बहुवर्णोत्मके पदे बहुवर्णोत्मके वा वाक्ये सत्रत्येकत्वप्र- 
त्ययः । स्फोट इति चार्थस्फुटीकरणाधीना संज्ञा । वणानां प्रत्येक तावदथप्रत्यः 
याजनकत्वमेव, मिळनन्त्वेकवक्तृकाणामाझुतरविनाशिनाअसम्भबीति स्फोटादे 
बार्थप्रत्ययः, तञज्ञानमन्तरेणार्थस्फुरीभाचाभाचात्‌। स च स्फोटो यद्यपि पदसावे 
नावस्थितेषु सवष्वेब वर्णेषु तथापि चरमवण स्फुटो भचति । सेकम्‌ | सङ्कतव्ठण- 
त्वं पदत्वं तथा च सङ्केतबळादेन पदादथप्रतोतो कि स्फोटेन। चणानाम्ब हूनाम- 


उपस्कार--श्रोत्र नामक इन्द्रिय प्रत्यक्ष का कारण जिसका होता है उस घमा 


( अथं ) को शब्द कहते है । इस शब्द के लक्षण में वर्मवाचक अर्थ पद के देने से 
श्रोत्रेर्द्रिय से ग्रहीत होने वाले शब्द में वर्तमान शब्दत्व, तारत्व ( ऊंचापन ), गुणत्व, 
तथा सत्ताजाति में अतिव्याप्तिदोष नहीं हो सकता, (क्योंकि वह घर्मी नहीं है ) तथा 
घमिबोधक  अथंपद से समवायसम्बन्ध से जातिमाच का आश्रव ऐसा अर्थ 
सूत्रकार को अभिप्रेत है जिससे स्फोट नाम का वंयाकरणों को अभिमत शब्दों में सम- 
वेत दूसरा शब्द मानने की आवश्यकता नहीं हैं यह सूचित होता है! पुर्वपक्ष--'यह 
एक पद है, यह एक वाक्य है' इत्यादि प्रतीतियों के बल से स्फोट नाम के दुसरे 
शब्द का शब्द भी अवश्य मानना होगा, क्योंकि अनेक वणस्वरूप पद तथ अनेक वण- 
स्वरूप वावय में एक ही है यह प्रतीति नहीं हो सकती । ( मतः एकत्त-प्रतीलि होने 
. के लिये माना हुआ दुसरा स्फोट शब्द मानना होगा ) वह अर्थ को स्पष्ट करता है इस 
कारण उसका नाम स्फोट है । क्योंकि पदघटित प्रत्येक वर्ण तो एफ़ रथं के बोधक हो 
ही नहीं सकते, और एक वक्ता से उच्चारण किये अत्यन्त शीघ्र नष्ट होनेवाले वर्णो का 
मिलन ( मिलना ) असंभव है इस कारण उन वर्णो से उत्पन्न स्फोट नामक शब्द से 
ही अर्थ ज्ञान होता है, क्योंकि उसके ज्ञान के बिना अर्थ स्पष्ट न होगा । वह स्फोट 
शब्द यद्यपि एक पदरूप से वर्तमान पदघटित संपुण वर्णो में है तथापि अन्तिम वर्ण में 
स्पष्ट होता है, ( भतः स्फोट अवश्य मानना होगा )-- 

उत्तर--ऐसा नहीं क्योंकि संकेत-विशिष्ट वणो का नाम है पद, अतः संकेत 
(शक्ति ) के बल से ही पद से धर्थ का ज्ञान होने के कारण स्फोट मानने की कोई 
आवश्यकता नहीं है । ( गव्यवहितोत्तरस्व सम्बन्ध से संक्रेत-विशिष्ट वर्णत्व ही पदस्व 
है भत: घटादि उक्त पद अथवा उसका ज्ञान संकेत ( शक्ति ) ज्ञान की सहायता से ही 
क्षय का बोध कराता है, जिससे परस्पर वर्णो के संसर्ग को विषय करने वाला शाब्द 
ज्ञान होता है, ऐसा होने से वर्णो के अतिशीघ्र विनाश-स्वभाव होने पर भी कोई 


अ० २, आ० २] शब्दे संशयदेतुनिरूपणम्‌ १८१ 


थ्येकार्थप्रतिपादकत्वमेके धर्ममभिप्रेत्य एकं पद्मिति भाक्तों ठ्यवहारः एवं 
चाक्येऽपि ! यदि वणीतिरिक्तः पदात्मा क्रश्चित्‌ प्रत्यक्षतो गृह्येत स्वीक्रियेतापि 
'स्फोटः सोऽयं स्फोटवादस्तुच्छत्वादुपेक्षित्तः सूत्रकृता । २१ ॥ 

तदेय॑ शब्दे घर्मिण्युपस्थिते गुणत्बे सत्येव तस्याकाशलिङ्गत्बम्‌ । अतो 
शुणत्वव्यवस्थापनाय त्रिकोटिकं संशयमुपपादयन्नाह-- 

तुल्यजातीयेष्वर्थान्तरभृतेणु विशेषस्य उभयथा दष्टस्त्रात्‌ ॥२२॥ 

शब्दे संशय इति शेषः । शाब्दे शावदत्वं श्रोत्रप्राह्मत्वं चो पळभ्यते, तचच तुल्य- 
जाठोयेषु त्रयाबिशतो शुणेषु अर्थान्तरभूतेषु द्रञ्येषु कमसु च विशेषस्य व्यावृत्तेः 
उभयथा उभयत्र दानात्‌ "शाब्दः किं गुणो द्रव्यं कम वेति’ संशयं जनयति । 





दोष नहीं हो सकता । इस आशाय से शंकरमिश्च आगे कहते हैं कि )--अनेक भी वणं . 
'एक अर्थ को वणंस्वरूप एकधर्म के अभिप्राय से होता दै, अतः एकपद है यह गोण 
व्यवहार होता है इसी प्रकार वाक्य में भी, क्योंकि यदि वणो से भिन्न पदख्प किसी 
स्फोटादि शब्द का प्रत्यक्ष से ग्रहण हो तो वह स्फोट माना भी जाय, इस कारण यहु 
'बेयाकरणों का स्फोटवाद तुच्छ ( व्यथं ) होने से महषि कणाद ने इसकी उपेक्षा की है 
'अर्थात्‌ स्फोट शब्द का वर्णन नहीं किया है ॥ २१॥। 

तो इस प्रकार दाब्दरूप धर्मी के उपस्थित होने पर, गुण होने से ही पुर्वंप्रर्दाशत 
'रूप से आकाश का लिङ्ग शब्द को कहा गया है। अतः शाब्द में गुणस्व का सिद्धान्त 
दिखाने के लिये प्रथम उसमें तीन ( कोटि ) तीन भागों को लेकर संशय का उपपादन 
“करते हुए धूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ--तुल्यजाती येषु = समानजातिवाले गुणपदार्थो में, अर्थान्तर भूतेषु=डूसरे 
. “पदार्थ द्रव्य, तथा कर्मों मे, विशेषस्य = भेद के, उभयथा = दोनों में, दष्टत्वात्‌ = देखा 

होने से ( शब्द ) गुण है द्रव्य है, या कमें ऐसा संशय होता है॥ २२॥ 

भाचाथे--शब्ट में वर्तमान श्रोत्रग्राह्मता तथा दाव्दत्वूप विशेष ( भेदक ) के 
गुणरूप से समानजातीय रूपादि गुणों तथा दुसरे द्रव्य तथा कर्म पदार्थों में दिखाई देने 
से शब्द गुण है, या द्रव्य अथवा कमें ऐसा संशय होता है ॥ २२॥। 

उप्श्कार--सूत्रोक्त हेतु का “शाब्द में संशय होता है' ऐसा आकांक्षित ( शेष) 
भाग पूरा कर सुत्र की व्याख्या करना । शब्द में दाव्दत्व जाति तथा श्रवणेन्द्रिय से 
प्रत्यक्ष होना भी उपलब्ध होतो है, और वह गुणत्वेन समानजाति के खूप, रस आदि 
चतुविशति गुणों में, तथा असमानजातीय द्रव्य, तथा कर्मरूप दूसरे पदार्थों में भी 
विशेष ( व्यावृत्ति ) अर्थात्‌ न रहना उभयथा { दोनों में ) दीखने से शब्द क्या गुण 
है या द्रव्य या कर्म ऐसा संशय उत्पन्न करता है। सामान्यविशेष तथा समवाय में 
“शब्द का संशय नहीं हो सकता क्योंकि 'सदनित्यं' इत्यादि सूत्र में दिखाये हुए सत्ता 


१८२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सामान्यविशेषसमव।यको टिकत्वन्तु सत््वकारणवस्त्वादिवैधम्येदशनाजन्न भवति | 
ननु चासाधारणधसस्यानध्यवसायजनकत्वात्‌ संशयजनकत्वं प्रतिषिद्धम शब्दः 
त्व॑ श्रोत्रआद्यत्वञ्चासाधारण एव धर्म: कथं संशयं जनयिष्यतीति चेत्सत्यम्‌ । 
ब्यावृत्तिरस्य जातीयासज्जातोयसाधारणोति व्यावृत्तः साधारणस्यव धमस्य 
संशयजन कत्वेनो क्तत्वात्‌ | 

शाव्दत्वप्रतियोगिको ञ्यावृत्तिः समानो धर्म: उभयगतव्या वृत्तिप्रतियोगिस्वञ्च 
शब्दत्वमसाधारणो धर्मः | तदुक्तं `विशेषस्यो भयथा दशनादिति’ | अत्र हि विशे- 
स्य व्यावृत्तेरुभयत्र सजातीये ।विजातोये च दशनस्य संशयहेतुत्वेनो पादानात्‌ 
स च समान एव धमे इति ॥ २२ ॥ 

तदेवं संशायं दर्शयित्वा द्रव्यत्वको टिव्युदासायाह- 





जाति, कारणवत्ता इत्यादिकों के विरुद्ध धमं सत्ताजाति का न होना, कारण वालेन 
होना इत्यादि विरुद्ध घमं का दर्शन होता है । शंका-असाधारण ( विशेष ) धमं को 
भनध्यवसाय ( भनिश्चयात्मक ) ज्ञान के जनक होने से वह संशयजनक नहीं होता 
ऐसा कह आये हैं, शब्द में वर्तमान शब्दत्व जाति तथा श्रवणेन्द्रिय से प्रत्यक्ष का होना 
भी असाधारण धमं ही हैं तो वह संशय को कसे उत्पन्न करेगा ? उत्तर--पूवंपक्षी का 
कथन सत्य है, किन्तु समानजातीय तथा भसमानजातीयों में उक्त प्रकार से शाब्दत्व 
तथा श्रोत्रेग्द्रियग्राह्मता का न होना भी समानजातीय तथा असमानजातीय में साघा- 
रण है, भतः व्यावृत्तिरूप साधारण घमं ही संशयजनक है ऐसा कहा है । 

(यदि यहाँ पर “व्यावृत्ति का अर्थ होगा सामानाधिकरण्यरूप सम्बन्ध, उसको कोई 
प्रतियोगी तथा अनुयोगीरूप सम्बन्धी मानना ही होगा, वह व्यावृत्तत्व घममे न होने से 
प्रमेयत्वादि धमं के समान साधारण होनेपर भी सम्बन्ध नहीं हो सकता' ऐसी पूर्वपक्षी 
शंका करे, तो शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शब्दत्वप्रतियोगिक व्यावृत्ति है समानधर्म 
झौर उभयगत व्यावृत्ति की प्रतियोगिता रूप शब्दत्व है असाधारण धमं, यही 'विशेष- 
स्योमयथादुष्टत्वात्‌’ ऐसा सूत्र में कहा है । प्रकृत में व्यावृत्ति रूप विशेष को समान- 
जातीय तथा विजातीय दोनों में देखना संशय का कारण है ऐसा कहने से, वह बिशेष" 
समान हो धमं है ऐसा सिद्ध होता है ( अर्थात्‌ वृत्तिता के नहीं रहने के नियामक न 
होने वाले सम्बन्धस्वरूप व्यावृत्तत्व का ज्ञान 'एक सम्बन्धी का ज्ञान दूसरे सम्बन्धी 
को स्मरण कराता है? इस निषम के क्षनुस।र सामानाधिकरण्य के समान परस्पर में ही 
प्रतियोगी तथा अनुयोगी रूप होता है )॥ २२ ॥। 

( तेइसर्वे सुत्र का भवतरण देते हैं कि )--इस प्रकार शब्द में संशय शब्द को 
दिखाकर द्रव्यत्वरूप एक कोटि ( पक्ष ) का शब्द में निराकरण करने के लिये सुत्र-- 


कार कहते हैं--- 


अ० २, आ० २] शब्दकमनिरूपणम्‌ १८३ 


एकद्रव्यत्वान्न द्रव्यस्‌ ॥ २३ ॥ 


एकं द्रव्यं समवायि यस्य तदेकद्रव्यं द्रव्यव्च किमप्येकद्रव्यसमवायिकारणकं 
~ क ९ 
न भवतीति द्रव्यवैधम्यौन्नाय शब्दो द्रव्यमित्यथः !। २३ ॥ 


ननु कमेकद्रव्यमेव तथा च शब्दः कमे स्यादित्यत आह-- 
नापि कर्माञ्चाक्षुपत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 


प्रत्ययस्य शब्द्विषयकस्याचाक्षुपत्वात्‌ चक्षुभिन्नबहदिरिन्त्रियजन्यत्वादि- 


त्यर्थः | तथा च शब्दत्वं न कर्मेवृत्ति चाक्षुषप्रत्यक्षावृत्तिजातिस्वात्त रसत्वादिव- 
दिति भाव: ॥ २४ ॥ 


ननु शव्दः कम आश्युतरविनाशित्त्रात्‌ उत्क्षेपणादिवदिति चेदत्राह 





पद्पदाथे-एकद्रव्यत्वात्‌ = केवळ आकाश रूप समवायिकारण वाला होने से, 
न > नहीं हो सकता, द्रव्य = शब्द द्रव्य ॥ २३ ॥ 

भावार्थ--कोई भी कायं द्रव्य एक समवायिकारण द्रव्य बाले नहीं होते और 
शव्द का केवल आकाश ही द्रव्य समवायिकारण है, अह: शब्द द्रब्य पदार्थ नहीं हो 
सकता ॥| २३ ॥ 

उपस्कार--एक द्रव्य है समवायिक़ारण जिसका वह एक द्रव्य कहाता है। कोई 
भी कार्यद्रव्य एक समवायिकारण द्रव्य में उत्पन्न नहीं होता, इस प्रकार द्रव्य का 
विरुद्ध धम शब्द मे होने से वह द्रव्य नहीं है यह सूत्र का अर्थ है ॥ २३ ॥ 

कर्मपदार्थं में एक द्रव्य ही समवायिकारण होता दै, यह समान घमं शब्द में 
होने से वह कर्म पदार्थ ही कयोंन माना जाय ? इस शांका के समाधानार्थं सूत्रकार 
कहते हैं--- म 

पद्पदार्थे--न अपि= और नहीं भी है, कर्म = शब्द कमंपदाथं, आचक्षुषत्वात्‌= 
चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष न होने से ॥ २४ ॥ 

भाचाथे-शब्द का ज्ञान चक्षुरिन्द्रिय से न होने के कारण वह कमंपदार्थ भी नहीं 
हो सकता भौर चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है॥ २४॥ 


र्ड 
पर = £: रि = = र » गं ` 
भन्न श्रोत्ररूप बहिरिन्द्रिय से उत्पन्न होने के कारण ( शब्द कमपदार्थं नहीं है)। 


ऐसा अर्थ है । ( यहाँ पर चक्षुरिर्द्रिय से उत्पन्न नहीं होने से ऐसा कहने से वायुक्रिया 
में व्यभिचार दोष-वारणारथं चक्षुभिन्न ऐसा कहा है) । ऐसा होने से “शब्दत्व जाति, 
कमंपदार्थ में नहीं रहती, चाक्षुषप्रत्यक्ष में न रहने वाली जाति होने से, रसत्वादि- 
जातियों के समान” ऐसा अनुमान होता है यह सूत्रकार का भभिप्राय हे ॥ २४॥ 
“यदि शब्द 'कर्मपदाथं है, अतिशीश्च विनाशी होने से, उत्क्षेपणादि कमें के समान 


इस अनुमान से शब्द में कर्मता का अनुमान करेंगे” ऐसा पूर्वंपक्षी शंका करे तो सूत्रकार 
उत्तर देते हैं--- 


टि ९ 
उपस्छार---शब्द विषय का ज्ञान अचाक्षुषत्वात इसका अथ है चक्षुरिन्द्रिय से 


१८४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


१५ हर 
गुणस्य सतोऽपवर्गः कर्मभिः साधर्म्यम्‌ ॥ २४ ॥ 

अपवर्गः आशुनाशः स च गुणत्वेऽपि द्विर्वादिवदाशुभाविनाशकसन्निपाता- 
धोन इति कमभिः साधम्यमात्रमस्य न तु कमत्वमेव । त्वदुक्तदेतो राशुतर विना- 
शित्वस्य दवित््ज्ञानसुखदु :खा दिभिरनेक़रान्तिकत्वमिति भावः॥ २५ ॥ 

ननु सिध्यतु शब्दो गुणस्तथापि नासावाकाशलिङ्गम्‌ | आकाशं हि तदाऽचु- 
मापयेत्‌ यदि तस्य कायः स्यात्‌ ' किन्तु नित्य एवायं, कदाचिदनुपलम्भभ्तु व्य- 
झ्ञकाभावप्रयुक्त इत्याशङ्कय 

सतो लिङ्गाभावात्‌ ॥ २६ ॥ 


पदपद्ाथ--गुणस्य = गुण पदाथ के, सतः = शब्द के होने पर, अपवर्गः = शीघ्र 
नाश होना, कर्मभि! = कमंपदार्थों से, साधम्यंघ्‌ = समान घमं है ॥॥ २५ ॥ 
भावाथ-शीघ विनाशिता रूप शब्द में कमंता साधक हेतु के हित्वादि ज्ञान 
तथा सुख-दुःखादि गुणों में रहने पर भी कमंता न होने के कारण व्यभिचार दोष 
होने से शब्द गुण होने पर उसका शीघ्र नाश होना यह कमं पदार्थो का उसमें केवल 
साधम्य है न कि शब्द कमंपदार्थ हे ॥ २५ ॥ 
उपस्कार अपवग (शीघ्र विनाश ) व 
द्वित्वादि गुण के नाश में अपेक्षा बुद्धिनाश रूप कारण के सांनिष्य के समान शब्द 
के शीघ्र विनाश के कारणों के संनिहित होने से होता है, इस प्रकार यह आशु विनाश 
केवल कमंपदार्थो के साथ समानधघमंमात्र है, न कि शब्द में कमंत्व ही है। आपके 
( पर्वपक्षी ने ) अनुमान में दिया हुआ 'आाशुतर विनाशिता रूप हेतु हित्वगुण ज्ञान 
सुख, दुःख इस्यादिकों में व्यभिचार दोषग्रस्त है । ( क्योंकि उनमें शीघ्-बिनाशिता 
हेतु के रहने पर भी कमंत्वरूप साध्य नहीं है) अतः व्यभिचारी दुष्टहेतु है. । (अतः कर्मत्व 
का साधक नहीं हो सकता ) ॥ २५॥ 
शंकापूर्वक छब्बीसवें सूत्र का (शंकरमिश्च ऐसा अवतरण देते हैं कि)--शब्द गुण 
है यह उक्त रीति से सिद्ध होने पर भी वह आकाशद्रव्य का साधक लिङ्ग नहीं हो 
सकता, क्योंकि वह आकाश की अनुमान से तत्र सिद्धि कर सकेगा, यदि वह कार्य हो, 
किन्तु यह शब्द तो नित्य ही हैँ, नित्य होने पर कदाचित्‌ शब्द की उपलब्धि नहीं 
होती इसका कारण यह है कि उच्चारणादि व्यंजकों का न होना ( अर्थात्‌ शब्दनित्य 
' होने पर भी सवंदा उसकी उपलब्धि उच्चारणादि अभिव्यंजकों के सवंदा न होने से 
नहीं होती ) इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--सतः = सदा वर्तमान नित्य शब्द का, 


होने से ॥ २६ ॥ 
भावार्थ--यदि उच्चारण के पूवं में नित्य शब्द है तो उसमें कोई प्रमाण होना 


शब्द के गुण पदार्थ होने पर भी 


लिङ्गाभावात्‌ = प्रमाण न 


-अ० २, आ० २] शब्दव्यङ्गथतानिरूपणम्‌ १८५ 


यदि हि उच्चारणात्‌ प्रागूध्व शाब्दः सन्‌ स्थात्‌ तदा सतो5स्य छिङ्ग प्रसार 
णान्तरं स्यात्‌ । न चाश्रवणद्शायां शब्द्सत्वे प्रमाणमस्ति, तस्मातू काय्य 
एवायं न व्यज्नय इति ॥ २६ ॥ 

इतश्च न व्यङ्गयोञ्चावित्याइ-- 

नित्यवेधर्म्यात्‌ ॥ २७ ॥ 

नित्येन सहास्य शाब्दस्य वैधम्यसुपळभ्यते यतश्चेत्रो वक्तोस्यत्रावृतोऽपि 
चेत्रमैत्रादिचेचनेनानुमीयते । न च व्यज्ञकः प्रतोपादिव्येङ्गथेन घटादिना 
क्वचिदनुमोयते, तस्माञ्जन्य एवायं न व्यङ्गय इति आावः॥ २७॥ | 

व्यङ्गथत्वे वाघकसुक्त्बा सम्प्रत्यनिस्यत्वे देतुमाहू-- 








चाहिये, किन्तु उच्चारण के पुर्व शब्द है इसमें दूसरा कोई प्रमाण न होने से शब्द 
नित्य है यह नहीं हो सकता ॥ २६ ॥ 
उपस्कार--यदि क, तालु आदि संयोग रूप उच्चारण तथा भेरी-दण्ड संयोगादि 
रूप क्रम से वर्ण तथा ध्वनि रूप शब्दजनक व्यापार के पूवं भी दोनों प्रकार के 
'शब्द विद्यमान हों तो उसकी सत्ता होने में कोई दूसरा प्रमाण होगा, किन्तु जिस काळ 
में शवर का श्रवण नहीं होता उस काल में भी शब्द है ऐसा मानने में कोई प्रमाण 
नहीं है । इस कारण शब्दगुण कार्यं ( अनित्य) ही है, न कि उच्चारणादिकों से 
व्यंग्य ( अभिव्यक्त ) होता है ऐसा सिद्ध होता है ॥ २६ ॥ 
मर इस हेतु से भी शब्द व्यंग्य नहीं है-- 
पद्‌ पद्‌र्थ--नित्यवं धर्म्यात्‌ = नित्यपदार्थो के शब्द में विरुद्ध धर्म होने से ॥२७॥ 
थावार्थ--स्थिरपदा्थ॑ घटादि के व्यंग्य ( प्रकाशन योग्य ) पदार्थ से प्रकाशक 
अदीपादिकों का कहीं अनुमान नहीं होता और वचनादिकों से वक्ता का अनुमान 
होता है, ऐसा नित्य [स्थरपदार्थो का विशद्धघमं होने से भी शब्द व्यंग्य नहीं है किन्तु 
कायं ( अनित्य ) है यह सिद्ध होता है ॥ २७ ॥ 
उपस्कार--नित्य ( स्थिर ) पदार्थों के साथ इस शब्दगुण का विरुद्धधर्म 
मिलता है, क्योंकि चैत्र नामक मनुष्य बोल रहा है ऐसा कहने पर छिपो हुआ भा 
चेत्र-मंत्रादि वक्ता पुरुष की अनुमान से सिद्धि होती है। और नहीं होती व्यञ्जक 
( प्रकाशक ) दीप आदि की व्यंग्य ( प्रकाश योग्य ) घटादि पदार्थों से कहीं भी 
अनुमिति से सिद्धि, इस कारण शब्द गुण कायं (जन्य) ही है नकि व्यंग्य यह सूत्र का 
अभिप्राय है | २६ ।। 
शब्द की व्यंग्वता में बाधक को कहकर सांप्रत इसके अनित्य साधक हेतु 
को सुत्रकार कहते है-- 


१८६ वेशोषिकसूत्रो परकार: 


अनित्यश्रायं कारणतः ॥ २८॥ 
कारणत उत्पत्तेरष्टत्वादिति शेषः| उपळभ्यते हि भैरीदण्डसंयोगादिभ्यः 
प्रादुभवन्‌ शब्दः, तथा चोत्पत्तिमत्त्वादनित्योऽयमिति । यद्वा कारणत इति कार- 
णबसच्वहेतुमुपलक्षयति ।। २८॥ 
ननु च कारणवत्वं शब्दस्य स्वरूपासिद्धमत आह--- 
न चासिद्ध विकारात्‌ ॥ २६ ॥ 
शाब्दस्य कारणवत्त्वमसिद्धमिति न वाच्यम्‌ तोव्रमन्दादिभावेन विकारस्य 


दशनात्‌ भेरीदण्डाभिघातध्य तोब्रतया तोब्रध्य मन्द्ठया मन्दस्य शब्दस्योप 
TT OY YT TT ns Sl MM ळी 
पदपदाथ--अनित्यः च = और अनित्य भी है, अयं = यह शब्दगुण, कारणतः = 
कारण से उत्पन्न होने के कारण ॥ २८ ॥ 
भावार्थ--केवल शब्द के व्यंग्य होने में पूर्वोक्त वाधक होने से ही नहीं किन्तु 
शब्द की कारण से उत्पत्ति भी देखने में आती है इस कारण भी शब्द व्यग्यजन्य 
नहीं किन्तु ( कार्य ) है यह सिद्ध होता है ॥ २८ ॥ 
उपस्कार--( सूत्र में आकांक्षित पद का शेष दिखाते हुए शंकरमिश्च सुत्र की 
व्याख्या करते हैं कि )--'यह शब्द अनित्य है कारण से उत्पत्ति दीखने के कारण? 
ऐसा सूत्र में अवशिष्ट पद देना । क्योंकि भेरी (नगाड़ा) तथा दण्ड के संयोग तथा कण्ठ- 
तालु आदि के संयोगादिकों से प्रगट होने वाली ध्वनि तथा वर्णरूप शब्द 
गृहीत होतो है, ऐसा होने से आपत्ति-बिशिष्ट होने से यह शब्द अनित्य है ऐसा सिद्ध 
है । अथवा सूत्र के 'कारणतः' इस पद से कारणवान्‌ होने से ऐसा शब्द की अनित्यता 
में सुत्रकार ने हेतु सुचित किया है इससे भी शब्द अनित्य कायं है। यह सिद्ध है।॥२५॥। 
यदि “शब्द में द्वितीय पक्ष से कारणवान्‌ होना यही नहीं माने तो वह अनित्यता- 
साधक कारणवत्त्व हेतु स्वरूपासिद्ध नामक दुष्ट हेतु होगा तो उससे अनित्यता कसे 
सिद्ध होगी । इस शंका के समाधान में सुत्रकार कहते हैं--- 
पढ्पदाथ--न च- और नहीं है, असिद्धं=कारणतवत्ता असिद्ध नहीं है, विका- 
रात्‌ = तीव्र, तीव्रतर मन्द, अतिमन्द इत्यादि शब्दो में विकारों के दिखाने से ।। २९ ॥। 
भावाथ--पूर्व पक्षी के दिये हुए शब्द की अनित्यता के साधक कारणवत्त्व हेतु 
में स्वरूपासिद्धि दोष हो भी नहीं सकता, क्योंकि शब्दों में 'यह शब्द तीब्र है, यह अति 
तीव्र है, यह मन्द है, यह अतिमन्द है । ऐसे भेरी तथा दण्ड के अभिघातों की तीव्रता: 
तथा मन्दता के भेद से प्रतीति होती है, अतः कारणवत्त्व हेतु शब्द में सिद्ध होने से 
उक्त दोष नहीं हो सकता ॥ २९ ॥ 
उपस्कार--शब्द में कारणवत्ता हेतु असिद्ध है, ऐसा व्यंग्यतावादी नहीं कह 
सकता, क्योंकि तीब्र ( तीखा ) मन्द, इत्यादि रूप से शब्द में विकार दीखता है, 


अ० २, आ० २] शब्दव्यज्ञयतानिरूपणम्‌ १८७. 
लम्भात्‌ । नह्यमभिव्यञ्जकतोत्रत्वाद्यबोचोऽभिव्यङ्गथतीत्रत्वादिः । तथाच 
कारणतो विकारादनुमोयते जन्योऽयं न स्वभिव्यङ्गध इति ॥ २९॥ 
ननु व्यक्भकस्थेवायं महिमा यत्तोत्रमन्दादिभावेनाभिव्यनक्ति भेरीदण्डाद्य- 
भिहतो वायुरेव तीव्रां मन्दश्च तथा प्रत्ययमाधत्त अत आह-- 
अभिव्यक्ती दोषात्‌ ॥ ३० ॥ 


शब्द्स्याभिव्यक्तों समानदेशानां समानेन्द्रियप्राह्माणां प्रतिनियतव्यञ्ञ- 
कव्यज्ज-यत्वं दोषः स्यात्‌ । न'च तादृशानां प्रतिनियतव्यञ्ञ$व्यङ्गःयत्वं क्वचिद्‌ 








क्योंकि भेरी और दण्ड के शब्द के कारण अभिघात नामक संयोग से तीव्र होने से तीव्र 
और मन्द होने से मन्द शब्द की उपलब्धि होती है । व्यञ्जक्र के तीब्रता तथा मन्दता 
के अधीन व्यंग्य पदार्थों में तीव्रता, मन्दतादि नहीं होते (अर्थात्‌ प्रदीप क तीब्रता भेदता 
के अधीन घटादि व्यंग्य पदार्थों में तीब्रता, मन्दता नहीं होती ) तथा च ऐसा होने से , 
विकाररूप कारण से अनुमान किया जाता है कि यह शब्द गुणजन्य । कार्य ) है न कि 
व्यंग्य होनेवाला स्थिर नित्य ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥ २९ ॥। 

"यदि यहाँ पर व्यंजक का ही यह महिमा है कि वह तीव्र तथा मन्द इत्यादि शब्दों 
को प्रकट करता है, अर्थात्‌ भेरी तथा दण्डसे अभिघात संयोग का आश्रय वायु ही तीव्र 
और मन्द होने से शब्द में तीब्र तथा मन्द प्रतीति को उत्पन्न करता है' ऐसी शंक्रा 
पूर्वपक्षी करे तो इसका समाचान सूत्रकार ऐसा करते हेप 

पद पदाथ--अभिव्यक्तौ = शब्द की अभिव्यक्ति मानने में, दोषात्‌ = नियत व्यंजकः 
से व्यक्त होने का दोष होने से शब्द व्यंग्य नहीं हो सकता ) ॥ ३० ॥ 

भा।वाथ--पूर्वपक्षी का कहा हुआ वायु की तीनब्रतादिकों से शब्द की तीव्रतादि 
होना युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने से समान इन्द्रिय से ग्रहीत होने वाले एक हूँ 
देश में वर्तमान विषयों में प्रत्येक विषय के ग्रहण में भिन्न-भिन्न व्यंजक मानने पड़ेंगे, 
यह दोष आ जायगा, अतः शब्द स्थिर (नित्य) व्यंग्य है यह नहीं हो सकता, किन्तु 
अनित्य जन्य है यह सिद्ध होता है॥ ३० ॥ 

उपस्कार--पूर्व पक्षी के कथनानुसार वायु की तीब्रता तथा मन्दता से यदि शब्द 
में तीव्रता तथा मन्दता के कारण नित्य शब्द की अभिव्यक्ति मानने से समान (एक ही) 
देश में रहने बाला तथा समान ( एक ही ) इन्द्रिय से गृहीत होने वाले पदार्थों के 
ग्रहण में प्रत्येक पदार्थों की अभिव्यक्ति के लिये भिन्न-भिन्त व्यञ्जक मानने पड़ेंगे 
यह दोष होगा । किन्तु एकदेश में रहने वाले एक ही चक्षु आदि इर्द्रियों से ग्रहीत 
होने वाले अनेक घटादि पदार्थों के ग्रहण में भिन्न-भिन्न इन्द्रियादिूप व्यळ्जक होते हैं. 

यह देखने में नहीं आता । 


१८८ वशेषिकसूत्रो पस्कारः 


दृधम्‌ । अत्र यदि तथा न स्वीक्रियेत तदा ककाराभिव्यक्तौ सववणौभिव्यक्ति- 
प्रसङ्ग: । ननु समानदेशानामपि सत्त्वनरत्वत्राह्मणस्वार्नां स्वरुपसेद-संस्थान- 
योनिव्यङ्गःयानां प्रतिनियतव्यञ्ञकव्यङ्गथत्वं दृष्टमेवेति चेन्न तेषां समानदेशात्वा- 
भावात्‌ । न हि यावान्‌ देशः सत्त्रस्य ताबानेव नरत्वस्य ब्राह्मणत्व- 
स्य वा ॥ ३० ॥ 

इतश्च नाभिव्यङ्गथतेत्याह— 

संयोगाद्विभाषाच्च शब्दाच शब्दनिष्पत्तिः ॥ ३१ ॥ 

संयोगात्‌ भेरीदण्डादिसंयोगात्‌, विभागात्‌ वंशे पाठ्य माने । तत्र संयोग- 

स्तावन्नाद्यस्य शब्दस्य कारणं तदभावात्‌ तस्मात्‌ वंशदळद्वयविभागो निमित्तः 





इस अभिव्यक्ति पक्ष में यदि ऐसा (प्रत्येक व्यंग्य के लिये नियत व्यंजक न होना) 
न माना जाय तो एक ककारवणं के कण्ठ-तालु आदि संयोगरूप व्यंजक से अभिव्यक्ति 
होने पर सम्पूर्ण ख आदि वणो की अभिव्यक्ति होने की आपत्ति आ जायगी । यदि 'एक 
'ही मनुष्य शरीररूप देश में वतंमान, स्वरूप के भेद, अवयवों की रचनारझूप भ्रार्कति, 
तथा योनि ( जन्म स्थान ) इनसे क्रम से अभिव्यक्त होने वाली सत्ताजाति, मनुष्य 
होना तथा ब्राह्मणता इन तीनों के अभिव्यक्ति (ज्ञान) होने से प्रत्येक सत्ता आदि का 
भिन्न-भिन्न स्वरूप भेद आदि व्यंजक से व्यक्त होना देखाता ही है' ऐसी शंका पुवेपक्षी 
करे तो, यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि वे समान देश ही नहीं हुँ, कारण यह कि 
जितना सत्ताजाति का विषय देश है उतना ही मनुष्यता अथवा ब्राह्मणत्व का नहीं है 
( अर्थातु सत्ताजाति गुणादिकों में भी रहने से सबसे अधिक देश में रहता है, मनुष्य व 
केवळ मनुष्य शरीरों में रहता है, और ब्राह्मगता मनुष्यों में भी केवल ब्राह्मणों में रहती 
है न कि शाद्रादिकों में ) ॥ ३० ॥ 
इस हेतु से भी शब्द व्यंग्य नहीं है किन्तु कार्य है-- 
पदपदाथे--संयोगात्‌ = संयोग में, विभागात च = और विभाग से, शब्दातू चन 
भोर शब्द से भी, शब्दनिष्पत्ति = शब्द की उत्पत्ति होती है ॥ ३१ ॥ 
भावाथ-संयोग, विभाग, तथा शब्द से भी दाब्द की उत्पत्ति होती है ईस कारण 
भी शब्दजन्य गुण है न कि अभिव्यंग्य नित्य ( स्थिर ) यह सिद्ध होता है ।! ३१ ॥ 


~ 


उपस्कार--संयोग से अर्थात्‌ भेरी और दण्ड के संयोगरूप असप्रवायिकारण से 
भेर्याकाशरूप समवायिकारण में शब्दरूप कार्य उत्पन्न होता है। तथा बांस के फाड़ने 
पर वांस के अवयवोंके तथा आकाणक्रे विभाग खूप असमवायिकारण से वांस में वतमान 
भाकाशरूप समवायिकारण में शब्द कायं उत्पन्न होता है। इस शब्द में संयोग प्रथम 
शब्द का कारण नहीं हैं, क्योंकि संयोग यहाँ पर नहीं है, इस कारण. दोनों बांस के 
अवयवों का परस्पर विभाग इस शाब्द में निमित्त कारण है, दोनों बांस के दलों का . 


अ० २, आ० २ ] शब्दस्यानित्यत्वे देतुनिरूपणम्‌ १८९. 


कारणं दलाकाशविभागश्चवासमवायिक्रारणम्‌ | यत्र च दूरे दोणादावुत्पन्न 
शब्दः तत्र सन्तानक्रमेण उत्पद्यमानः शव्दः कणशष्कुल्यवच्छिन्नमाकाशदेरामा- 
सादयन्‌ गृह्यते तेन शाव्दादपि शब्द निष्पत्तिरिति ॥ ३१ || 
अनित्यत्वे हेत्वन्तरं समुच्चिनोति-- 
लिङ्गाच्चानित्यः शव्दः ॥ ३२ ॥ 
वर्णात्मकः शब्दोउनित्यः जातिमत्त्वे सति श्रोन्रग्राह्मत्वात्‌ चीणादिध्वनिव- 
द्त्यिथ: || ३२॥ 
इदानीं नित्यत्वे सिद्धान्तिनोक्तान्‌ हेतून दूषयितुमाह -- 
इयोस्तु प्रइत्योरभावात्‌ ॥ ३३ ॥ 
( हिस्सों ) का आकाश के साथ विभाग असमवायिकारण है । और जहाँ दर वीणा 
झादि वाद्यों में शब्द उत्पन्न होता है वहाँ शब्दों के सन्तान ( धारा ) द्वारा शब्द से 
शव्द हस प्रकार उत्पन्न होता हुआ शब्द कणंख्प शष्कुली ( गुझिया के आकार वाले 
कर्ण के आकाश प्रदेश में ) प्राप्त हुआ शब्द भी सुना जाता है, इससे सिद्ध होता है, 
कि शब्द से भौ शब्द होता है! (यह प्रक्रिया अभिव्यक्ति पक्ष में नहीं हो सकती, अतः: 
दाउद अनि न कि नित्य यह सिद्ध होता है)॥ ३१ ॥ 
दाबइ के अनित्य होने में दूसरः हेतु सुत्रक्रार देते हैं-- 
पद्पदार्थ--लिज्धात्‌ च = साधक हेतु होने से भी, अनित्य:-अनित्य है, वाब्द:= 
शब्दगुण ।। ३२ ॥। 
आवाथ--भौर जातिविशिप्ट होते हए श्रवणेन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण वाद्यों 
व्वनियों के समान वर्णरूप शब्द भी अनित्य है यह सिद्ध होता है ॥ ३२ ॥। 
उपस्छार---ककारादि वर्णस्वरूप शब्द, अनित्यः है, जातिमान्‌ होते हुए श्रवणेन्द्रिय 
से प्रत्यक्ष होने के कारण, वीणादि वाद्यों के व्वनि के समान ( इस अनुमान से वर्णरूप 
शव्दो में अनित्यता सिद्ध होती है ) यह सुत्र का अर्थ है। (इस अनुमान के हेतु में 
दाव्दत्वजाति में अतिव्याप्षि दोपवारणाथे जातिमत्व विशेषण तथा यात्मादिकों में उक्त 
दोषवारणार्थ विशेष्य पद जानना ) ॥ ३२॥ 
'साम्प्रत शब्द की नित्यता सिद्ध करने के लिये पूर्वपक्षि-मत से सिद्धान्ती के हेतुझो 
का खण्डन करने के लिए सूत्रकार पूर्वपक्षी के मत से तीन सूत्रों को दिखाते हैं- 
पद्पदार्थ-- योः तु = किन्तु अध्यापक तथा शिष्य दोनों की, प्रवृत्त्योः= अध्य- 
यन तथा अध्यापन कर्मों में प्रवृत्ति होने में, अभावात = शब्द के अनित्य मानने से 
अभाव होने लगेगा ।। ३३ ॥ 
भावार्थ-यदि सिद्धान्ती के मत से शब्द को अनित्य ( अस्थिर ) माना जाय तो 
अध्ययन तथा अध्यापन में जो शिष्य तथा गुरु की प्रवृत्ति होती है वह न होगी, अतः 
शब्द नित्य है ॥ ३३ ॥। | 








१९० वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


तुशब्दः पूर्वाक्तव्यवच्छेदकः पूवपक्षाभिव्यक्तयथः । द्वयोराचाय्यौन्तेवासि- 
नोरथ्यापनेऽध्यथने च प्रबृत्ति दयते तस्या अभावात्‌ अभावध्रसङ्गात्‌ । ` 
अध्यापनं हि सम्प्रदानं सम्प्रदोयते गुरुणा शिष्याय वेदः स यदि स्थिरो भवति 
तदा तस्य सम्प्रदानं सम्भवति । ननु सम्प्रदीयमानं गवादि दातृप्रतिम्रहीत्रोरन्त- 
राळ उपळभ्यते; न च वेदादि शुरुशिष्ययोरन्तराछे उपळभ्यत इति नाध्यापनं 
सम्प्रदानमिति चेत्‌ अन्तरालेऽपि तत्रस्थपुरुषश्रोत्रेण तदुपलम्भातू | किव्चाभ्या- 
सादि शाब्दस्ये नित्यता, यथा पश्चकत्वो रूप पश्यतोति स्थिरस्य रूपस्याश्यासो 
ट्रष्ट: तथा द्शक्कस्वोऽधोतोऽचुवाकः त्रिंशतिक्ृत्बोऽधीत इत्यभ्यासः स्थेय्ये 
शाब्दस्य प्रमाणम्‌ । सिद्धे च स्थेय्य पिनाशकानुपळव्धेः “तावत्‌ कालं स्थिरव्वेनं 
कः पश्चान्नाशयिष्यति” इति नित्यतेव पय्यंबसन्नेति भावः ॥ ३३ ॥ 
हेत्वन्तरं शाब्दस्य नित्यत्वे आह-- 
प्रथमाशब्दात्‌ ॥ ३४ ॥ 
उपस्कार- पुत्र में 'तु' यह शब्द से पूर्व में उक्त सिद्धान्ति के मत का निषेध करता 
हुमा पूर्वपक्ष को सुचना करता है । दो गुरु तथा दिष्यों के अध्यापन और अध्ययन में 
प्रबृत्ति होना दीखता है, वह सिद्धान्ति-मत से शब्द को अनित्य ( अस्थिर ) मानने पर 
न होगी । क्योंकि अध्यापन ( पढ़ाना ) है विद्या का संप्रदान, गुरु शिष्य को वेदशास्त्र 
देता है, अतः यदि वेदशास्त्ररूप शब्द स्थिर ( नित्य ) हो तो उस वेदशास्त्रप शब्द 
का दान हो सकता हैं, ( अतः शब्द नित्य है अनित्य नहीं ) यदि दिये जाने वाले गो, 
सुवणं इत्यादि दान के पदार्थ दाता तथा प्रतिग्रहीता ( दान लेने वाला ) इंन दोनों के 
मध्य ( वीच ) में उपलब्ध होता है, किन्तु वेदशास्त्ररूप शब्द गुरु तथा शिष्य इन दोनों 
के बीच में उपलब्ध नहीं होता इस कारण अध्यापन सम्प्रदान नहीं हो सकता ।' ऐसा 
सिद्धान्ती कहे तो ऐसा नहीं, क्योंकि गुरु तथा शिष्य के मध्य में वहाँ बेठे हुए मनुष्य 
को श्रवणेन्द्रिय से वेदशास्त्रहप शब्द उपलब्ध होता ही है। तथा अभ्यास { बार-बार 
आवृत्ति ) से भी शब्द में नित्यता ( स्थिरता ) सिद्ध होतो है, जसे 'पाँच वार रूप को 
दीखता है' ऐसा कहने से स्थिर ही रूप गुण का बार-बार दर्शन प्रतीत होता है, एवं 
दस वार अनुवाक (मंत्रसमुह) का अध्ययन किया, बीस बार अध्ययन किया ऐसा कहने 
से स्थिर ही अनुवादक मंत्रों का अभ्यास शव्द की नित्यता ( स्थिरता ) में प्रमाण है। 
इस प्रकार शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) सिद्ध होने पर शब्द का नाशक उपलब्ध 
न होने से 'उतने समय तक स्थिर रहने वाळे इस दाव्द को पश्चात्‌ कोन नष्ट करेगा? 
इससे शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) ही सिद्ध होती है यह सुत्र का भाव है ॥ ३३ ॥ 
शब्द की नित्यता में पूर्वपक्षी मत से दूसरा भी हेतु सूत्रकार देते हैं । 
पद्पदाथ--तरिःप्रथमां' इत्यादि उपनिषद्‌ में प्रयमा शब्द होने से ( शब्द 
नित्य है) ॥ ३४ ॥ 


अ० २, आ० २] शब्दनित्यत्वे हेतु १९१ 


त्रिः प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमाम्‌ इति प्रथमोत्तमयोः सामिघेन्योस्त्रिरच्चारणं 
स्थय्य विनाऽनुपपन्नमित्यथः॥ ३४ ॥ 


शब्दनित्यत्वे हेत्वन्तरमाह-- 
सम्प्रांतपात्तमावाच्च ॥ ३५ ॥ 
सम्प्रतिपत्तिः प्रत्यभिज्ञा तद्भावात्‌ तःसद्वाबादित्यथेः । प्रतिपत्तिशव्दादेव 
तद्विशेषस्य प्रत्यभिज्ञाया छाभात्‌ सम्पूवः सत्यत्वमाह । तथाच येव गाथा 
सैत्रेणोच्चारिता तामेवायमुच्चरति तमेव इळोक पुनः पुनः पठति उक्तमेच वचनं 


पुनः पुनरभिधत्से यदेद वाक्यं परारि परुच्च त्वयोक्तं तदेवेदानीमपि त्रषे 
स एवायं गकार इत्यादिप्रत्यभिज्ञाचळात्‌ स्थोय्य शब्दस्येति ॥ ३४ ॥ 





भाचार्थ--तथा एकादश अग्निके प्रज्वलित करने वाले सामघेनी नामक मन्त्रों से 
प्रथम तथा अन्तिम मन्त्र के तीन वार उच्चारण किये बिना पंचदश संख्या की संगति 
न होने के कारण प्रथम तथा अन्तिम मन्त्र का तीन वार कहना भी शाब्द के 
अस्थिरता पक्ष में न बनने से भी शब्द की स्थिरता (नित्यता) सिद्ध होती है ॥ ३४ ॥। 
उपस्कार--तीन वार प्रथम को पश्चात्‌ कहता है, वीन वार उत्तम ( अन्तिम ) 
मन्त्र को इस उपनिषद्‌ भाग के मन्त्र में प्रयम तथा अन्तिम दो सामिधेनी मन्त्रों का 
तीन बार उच्चारण विना मंत्ररूप शब्द के स्थिरता के नहीं बन सकता, अतः शब्द 
नित्य है यह सुत्र का अर्थ है । 
ब्द की नित्यता में पूवंपक्षिमत से ओर दूसरा हेतु सूत्र में देते हैं 
षदपदाथ--सम्प्रतिपत्तिभावात्‌ च = और प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) रूप ज्ञान 
के सद्भाव से भी ( शब्द नित्य है ) यह सिद्ध है ॥ ३५ ॥। 
भ्षावाथ---जिस गाथा ( कथानक) अथवा श्लोक का मैत्र ने उच्चारण 
किया, उसी का यह मंत्र नामक मनुष्य भी उच्चारण करता है, तथा बही यह पहः 
है इत्यादि प्रत्यभिज्ञा के होने से भी शब्द स्थिर ( नित्य ) है यह सिद्ध होता है ॥३५॥ 
डपस्कार--सम्प्रतिपत्ति प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान) उसके भाव सद्भाव ( सत्ता ) 
से यह सूत्र का अर्थ है । यहां यद्यपि प्रतिपत्ति ( ज्ञान ) इस शब्द ही से विशेष ज्ञानङप 
प्रत्यभिज्ञा का लाभ हो सकता है तो भी उपसगंपूर्वक सम्प्रतिपत्ति शब्द से शब्द की 
सत्यता ( नित्यत्ता ) बाधित होती है । ऐसा होने से जिस ही गाया (कथानक ) का 
सँत्र नाम के पुरुष ने उच्चारण किया उसी का यह भी उच्चारण करता है, उसी 
एलोक को पढ़ता है, कहे हुए भी वचन को बार-बार कहता है, जिस वाकय को तुमने 
कल पहिले कहा था उसी को इस समय भी कह रहे हो, वही यह गकार वर्ण हे 
इत्यादि प्रत्यभिज्ञा के बल से शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) सिद्ध होती है ॥ ३५॥ 


१९२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सवीनिमान्‌ हेतून्‌ दूषयन्नाह-- 
सन्दिग्घाः सति बहुत्वे ॥ ३६ ॥ 
सन्दिग्धा अनैकान्तिका इत्यर्थः । तढुक्ते-" विरुद्धासिद्धसन्दिग्धमढिङ्गं 
काइयपोऽब्रवोत्‌? इति | तथा च बहुत्वे नानात्वेऽपि अध्ययनभभ्यसनं प्रत्य- 
भिज्ञानध्व इ्टमित्यननैकाम्तिकत्वं दवेतूनाम्‌ । तथाहि नृत्यमथीते नृत्यमभ्यस्यति 
दविरनृत्यत्‌ यदेव नृत्य परुदकार्षी रैषमोऽपि तदेव करोषि यदेव नृत्यमेकेन. 
चारणेन कृतं तदेवायमपि करोतोति नृत्ये दृश्त्वात््‌ , तभ्य च क सविशेषस्य. 


त्वयाऽपि स्थैर्यानभ्युपगसात्‌ ।। ३६ ॥ 
ननु पव्वादशद्वणी अष्टाक्षरो मन्त्रः 
सङ्कया कथं ? वर्णानामनित्यत्वे उच्चारणभे देनानन्त्यसम्भव 
ब RRS Sennen या 
इन पूर्वोक्त तीनों पूवंपक्षी के मत में सूत्रों में दिये हुए शब्द की नित्यता के 
साधक सम्पूर्ण हेतुओं का एक ही सूत्र में खण्डन करते हुए सूत्रकार कहते हें -- 
पदपदाथे-सन्दिग्धाः = सन्दिग्व नामक अनैकान्तिक (दुष्ट ) हैं, सति=होने 


उयक्षरो मन्त्रः अष्टाक्षराऽलुष्डुबित्यादि- 
[दित्यत आह-+- 


से, बहुत्वे = अनेकत्व के ॥ ३६ ।। 
भावार्थ--पुर्वपक्षिमत से सूत्रों में दिये हुए 'द्वयोः प्रवृत्योरभावात इत्यादि शब्द 

की नित्यता के साधक हेतु शब्द के अनित्य पक्ष में भी अध्ययनाध्यापनादिकों की 

संगति हो सकने के कारण संदिग्ध व्यमिचारदोष के कारण सन्दिग्धाचेकान्तिक 


दुष्ट हैं अतः उन हेतुओं से शब्द में नित्यता सिद्ध नहीं हो सकती ॥ ३६ ॥ 

उपस्क्रार--सन्दिग्ध है अर्थात्‌ सन्दिग्ध अनेकान्तिक नामक दुष्ट. हेतु हैं! पुत्र के 
सन्दिग्ध पद का सन्दिग्ध अनैकान्तिक अर्थ है, इसीसे प्रशस्तपादभाष्य में प्रशस्तदेव 
ने कहा है विरुद्ध, असिद्ध और सन्दिग्ध ये तीन हेतु साधक नहीं होते अर्थात्‌ ऐसे 
तीन प्रकार के दुष्ट हेतु होते हैं। ऐसा कश्यपगोत्री कणाद ने कहा है। ऐसा होने 
से शब्दों के बहुत अर्थात्‌ अनित्य नाना होने पर भी पुर्वोक्त अध्ययन, भभ्यास, प्रत्य- 
भिज्ञा भी दिखाती है दस कारण पूर्वपक्षी ने शव्द की नित्यता के साधक दिये हुए 
सम्पूर्ण हेतुओं में व्यभिचारदोष होने से वे दुष्ट हेतु हैं। वह इस प्रकार है कि नृत्य 
सीखता है, नृत्य का अभ्यास! करता है, दो बार नतँन किया, जो नृत्य पुर्वेकाल 
में किया था वही नृत्य वर्तमान में भी तुम कर रहे हो, जो ही नृत्य भाट ने किया 
था यह मनुष्य भी वहीं नृत्य करता है, ऐसा भिन्न-भिन्न नृत्यों में भी अभ्यास देखने 
में भाता है, जिस इस नृत्यछप विशेष कर्म को पूर्वपक्षी भी नित्य स्थिर नहीं 
मानता ॥ २६ ॥ 

चणो! की अनित्यता पक्ष में यदि ऐसा है तो शब्द के उच्चारण के भेद से अनन्त _ 
भेद हो सकने के कारण 'पचास वर्ण हैं, आठ अक्षर का यह मन्त्र है, यहु तीन अक्षरोंका > 


भ० २, आ० २] शब्दनित्यत्वव्यवस्थापनम्‌ १९३ 


संख्यामावः सामान्यतः ॥ ३७ ॥ 

सङ्कथायाः पञचाशदादिसङ्कघाया भावः सद्भाव: सामान्यत: कत्वगत्वादि- 
जातित इत्यर्थः । ककारादीनामानन्त्येऽपि कत्वगत्वाद्यवच्छिन्नानां पञ्चाशत्त्वं 
त्रित्वमष्टत्वं वा द्रव्यशुणादोनामान्तगणिकभेदेनानन्त्येपि नवत्वचतुविशति- 
` स्वादिबदिति भावः 

ननु स एवायं गकार इति प्रत्यमिज्ञव स्थय्यसाधिका, न चषा तोत्रो 
गकारो मन्दो गकार इति प्रतीत्या बिरुद्धधमं गोचरयन्त्या बाध्यते तोत्रत्वादे- 
स्तत्रोपाधिकत्वात्‌ । न चोपाधिभेदादपि भेदो माभूत्‌ तहिं जवातापिञ्जादि- 
संयोगान्ञोळपोतादिभावेन प्रथमानः स्फटिकरमणिरपि नाना, कृपाणमणिद्पणेपु 


recht ae sD >“ >> >.“ 2०.५५ 
मंत्र है, अष्टाक्षरवाला अनुष्टुप्‌ छन्द होता है, इत्यादिरूप संख्या का नियम केसे होगा, 

ऐसी यहां पुवंपक्षी शं शा करे तो इसके समाघानाथं सुत्रकार कहते हैं । 

पद्पदार्थ--संख्याया: = पचास आदि संख्या की, भावः = सत्ता, सामान्यतः = 
कत्वांदि जातियों को लेकर संख्या का नियम सिद्ध होता है ॥ ३७॥। 

भावाथ--कत्व, गत्व आदि पचास जातियों को लेकर पचास वर्ण है ऐसा ब्यव- 
हार होने के कारण उच्चारण भेद से आनन्त्य होने पर भी नियम हो सकता है, अतः 
उक्त आनन्त्य को रूप दोष न आयेगा ॥ २७ ॥ 

उपस्कार--पचास, आठ आदि संख्या का भाव अर्थात्‌ सद्भाव ( सत्ता ) कत्व, 


गत्व, घत्व आदि पचास जातियों को लेकर पचास वर्ण हैं, इत्यादि ब्यवहार होता है 
सुत्रका अर्थ है । 


उच्चारण के भेंद से ककार आदि वर्णो के अनन्त होने पर भी कत्व-गत्वादिजा- 
तियों से युक्त ककारादि वणं पचास, तीन तथा आठ हो सकते हैं जिस प्रकार पृथ्वी 
आदि नवद्रव्यो के तथा रूप आदि चतुविशति गुणों के घट-पट तथा लाल-पीला रूप 
इत्यादि यान्तर्यणिक ( भीतरी ) द्रव्यगुणादिकों के अनन्त भेद होने पर भी द्रव्य 
नव हैं गुण चतुविंशति ही हैं, एसा नियम होता है ( इसी प्रकार यहां भी उच्चारण: 
भेद से वर्णों की अनन्तता होने पर भी पचास आदि संख्या का नियम हो सकता है )। 

पुर्वपक्ष--“वही यह मकार है? यह प्रत्यभिज्ञा ही शब्द में स्थिरता (नित्यता) सिद्ध 
करती है, इस प्रत्यभिज्ञा का यह गकार तीव्र है, यह मन्द है इस प्रकार तीब्रता तथा 
मम्दतारूप विरुद्धघमं (भेद) को विषय करनेवाले ज्ञान से बाधित नहीं हो सकता, क्योंकि 
तीव्रता तथा मन्दता आदि धमे उसमें स्वाभाविक नहीं हैं, किन्तु उच्चारणादि भद से 
झौपाधिक हैं । यदि उपाधि भेद से भी भेद (नानात्व) न माना जाय तो, जपा-तापिञ्ज 
इत्यादि रक्त तथा नील और पीतवण के पुष्पों के संयोग रूप उपाधि-भेद से नील, 
रक्त, पीत जादि वणं रूप से भासित होने वाला श्वेत स्फटिक मणि भी नानाख्प से 
प्रकाशित न होगा, इसी प्रकार चमकते खङ्ग, मणि तथा यादशं ( नयना ) में ऊेंचा- 

१३ वेट 


R९४ ' ` विशेषिकसुन्नो परक्रारः : £: 


दीघोदिभावेन भासमानं सुखमपि वा-नाना न -भातेत.। ननु कस्यायं तोत्रता- 
धर्मो गकारोपाधिक इति चेन्न बायुधर्मो नादघर्मा ध्वनिधर्मो वा भविष्यति किं 
ठत्र विशेचिन्तया । त्वयापि तारत्वादे: कत्वगत्वादिना परापरभावानुपपत्त्या 
स्वाभाविकत्वाभ्युपगमादिति चेत्‌ | 
मेवम्‌ | उत्पन्नो गकारः, नप्रो गकारः श्रुतपूर्वा गकारो नास्ति, निवृत्तः 
कोळाहळ इत्यादिबिरोधिप्रतोतो सत्यामपि चेत्‌. इयं प्रत्यभिज्ञा न निवत्तते 
तदस्या जातिविषयताकल्पनात्‌ । ` अन्यथा व्यक्तिस्थय्यसाळम्वमानायामस्या 
- सत्यामुक्तविरोधिप्रत्यया एब नोत्पद्यरन्‌। न चायं वायुधमस्तद्वमाणां श्रोत्रा- 
विषयत्वात्‌ ' नापि नादधमेः, नादो यदि वायुरेव तदा दोषस्योक्तत्वात्‌ अन्यस्य 
निवक्तुमशक्यत्वात्‌ | नापि ध्वनिघमः, शाङ्कादिष्वनावनुपलभ्यमानेऽपि गकारे 








नीचा रूप से दिखाई देने वाला मुख भी नानाख्प से प्रकाशित ( मालुम ) नहीं होगा। 
यदि कहो कि यह तीव्रता-मन्दतां आदि शब्द में प्रतीत होने वाले क्रिसके धर्म हैं 
जिनको पूर्वपक्षी गकार आदि वणं शब्दों की उपाधि है ऐसा मानता है तो पूर्वपक्षी 
कहता है कि ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि यह तीब्रता तथा मन्दता रूप छाब्दों की 
उपाधि वायु का घर्म अयवा नाद ( आवाज ) या (ध्वनि) का धर्म होगा, इसमें 
विशेष विचार की क्या आवश्यकता है । सिद्धान्ती भी तारस्वादि धर्मो को कत्व, गत्व 
आदि घर्मो को लेकर परापरभाव ( ब्याप्य-व्यापक भाव ) न हो सकने से स्वाभाविक 
नहीं मानता ( अर्थात्‌ केवळ तीव्रता-मन्द ककार में नहीं है तीव्र में मन्दता नहीं है भौर 
दोनों तीब्रता तथा मन्दता कुछ तीव्र तथा कुछ मन्द स्वर से कहै हुये ककार में हूं। 
इस प्रकार सांकर्यं दोष के कारण सिद्धान्ती को भी तीव्रता मन्दता झौपाधिक 
व्ही मानना होगा ) । 

समाधान--मंवं ( ऐसा नहीं कह सकते हैं ) क्योंकि 'गकार उत्पन्न हुआ, गकार 

नष्ट हुआ, पूर्वंकाळ में सुना हुआ गकार अब नहीं है, कोलाहल निवृत्त हो गया ।' इत्या- 
दि स्थिरता ( नित्यता ) के विरुद्ध ज्ञान रहने पर भी वही यह गकारं है' इत्यादि 
प्रत्यभिज्ञा न निवृत्त हो, तो उसको गत्वादि जातिविषयक मान लिया जायगा कि 
उसी गत्व जाति का यह गकार है । अन्यथा नहीं तो गकारादिवणं व्यक्तियों की स्थिः 
रता ( नित्यता ) को विषय करने वाली “वही यह गकार है' इस प्रत्यभिज्ञा के होने से 
गकार नष्ट हुआ इत्यादि विरुद्ध ज्ञान ही न होगा । यह तीन्रतादि वायु का धमं हो नहीं 
सकता, क्योंकि वायु के धमं श्रवणेर्द्रिय से ग्रहीत नहीं होते। न यह नाद का धमं हो 
सकता है, वयोंकि नाद शब्द का वायु ही अथं हो तो दोष कही दिया है, उससे अति- 
रिक्त नाद शब्द का अर्थं हो भी नहीं सकता । यह तीव्रतादि ष्वनिरूप शब्द का घमं 
भी नहीं हो सकता, क्योंकि शंख आदि वाद्यो की ध्वनि के उपलब्ध न होने पर 
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तारत्वादिप्रतीते:। स्वाभाविकत्वे तु न जातिसाङ्कय्य गत्वाद्व्याप्यस्य 

तस्य नानात्बाभ्युरग मात्‌ | डिव्व शुऋसारिकासनुष्यप्र भवेषु गकारादिपु स्फुटतरा 

रूपभेद्प्रथाउस्ति, एवं स्त्रोपुंसप्रभवेषु ज्रीपुंसभेदप्रभवेषु च, यतः काण्डपटा- 

द्यावृता अपि झुक्रादयोऽलुमोयन्ते । ओपाधिकरवन्त्वस्य नाचुभूयमानोपाधिनि- 

बन्धनं कुटुमारुणा तरुगोतिवत्‌ । नाप्योपपत्तिकमोपाथिकत्म्‌ उपपत्तेस्ताह- . 
शप्रमाणस्याभ!बादिति संक्षेप: |! ६७॥ 


uw 


त वेशेषिकसूध्रोपस्कारे शाङ्करे द्वितीयाथ्यायस्य द्वितोयमाह्विकम्‌ । 
ससाप्तश्चायं द्वितीयो ऽध्यायः | 


भी यक्रारादि वर्णो में तारता ( ऊ चापन ) इत्यादि की प्रतीति होतो है । (यदि पर्वपक्षी 
कहे कि 'नेयायिक यकरादिवर्णो में तारत्दादि घम स्वाभाविक ही मानेंगे जिससे अतार 
गकार में वर्तमान गत्व के अभाव वाले खकार में रहने वाले तारत्व, तथा गत्व के 
तार गकार भें रहने से सांकर्यं दोष हो जायगा' एसी आपत्ति होगी, तो द्वंकरमिश्र 
इसका ऐसा समाधान देते हैं क्रि) स्वाभाविक पक्ष में उक्त जातिसांकर्यं दोष नहीं हो 
सकता, क्योंकि गत्वादि जातियों की ब्याप्य ( न्यूनवृत्ति) तारत्वादि घर्म भिन्न-भिन्न 
माने जाते हैं । और एक बात यह भी है कि शुक ( तोता ), सारिका ( मना ) तया 
मनुष्य इत्यादिकों ने उच्चारण किये गकारादि वर्ण जो भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैं, 
तथा स्त्री-पुरुष एवं उनके भी भिन्न-भिन्न प्रकार के प्राणियों से उच्चारण किये वर्ण 
में भी । अति स्पष्ट भेद-जान होता है, क्योंकि वृक्षादिकों के व्यवधान होने से न न दिखाई 
देने वाले भी शब्दका उच्चारण करने वाले शुक-सारिका तया मनुष्योंका अनुमान किया 
जाता है । ( अतः शब्द सिन्न-भिनत नाना होने से अनित्य है ) और केसर आदि की 
रक्तिमा से रक्त प्रतीत होने वाली कामिनी के समान शब्द में तारत्वादि घर्म औपा+ 
धिक हैं ऐसा मानने में किसी उपाधि का अनुभव नहीं होता, अतः तारत्वादि घर्म शब्द 
में औपाधिक है यह नहीं हो सकता । उपपत्ति-रहित होना ओपाधिक शब्द का अर्थ 
है ऐसा भी पूर्वंपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि उपपत्ति अर्थात्‌ शब्द में तारत्वादि घमं 
की सत्ता में प्रमाण वह भो नहीं है, ऐसा संक्षिप्त सूत्रकार का अभिप्राय है ।।३७॥ 
` इस प्रक्रार शंकर मिश्र-कृत वेशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
द्वितीयाध्याय द्वितीयाह्मिक समाप्त हुआ ) 
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तृतीयाध्याये प्रथमाह्विकम्‌ 


तदेवं द्वितीयाध्याये बहिद्रेड्यपरीक्षामुपपाद्य उद्दशक्रमादिदानी मात्मपरो क्षय 


पीठमारचयितुमाह-- 
प्रसिद्धा इन्द्रियार्थाः ॥ १ ॥ 

इन्द्रियाणामर्थी गन्धरसरूपस्पशंशब्दा बाह्येकैकेन्द्रियमाह्याः | तत्र “श्रोत्रम्- 
हणो योऽर्थः स शब्द” इति शब्दप्रसिद्धो दर्शितायामर्थोद्‌ गन्धादी स्पशपय्ये- 
न्ते प्रसिद्धिदशितेत्यथ: । तथाहि घाणग्रहणो योऽर्थः स गन्धः, रखनग्रहणो 
योऽर्थः स रसः, चक्षुमौत्रमदणो योऽर्थः तद्रूपम्‌ , स्वगिन्द्रियमात्रम्रहणो योऽथः 
स स्पर्शः | स्त्र चाथशव्देन धर्मी भावभूत उच्यते तेन गन्धत्वादी गन्धा 
द्भावे च नातिव्याप्ति; तदेवं घ्राणम्रहणबृत्तिगुणस्वाचान्तरजातिमर्वं 
गन्धत्वम्‌ । एवं रसादावपि वाच्यम्‌ तेन नातीन्द्रियगन्धायजुपग्रहः!। १ ॥ 


= >>> थर >>», 





पूर्वोक्त प्रकार से द्वितीयाध्याय में पुथिवी से दिशा तक “बहिंद्रंत््यों' की परीक्षा का 
उपपादन कर उद्देश क्रम के अनुसार साम्प्रत भात्मारूप भान्तरिक द्रव्य की परीक्षा 
करने के लिये भूमिका दिखाते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--प्रसिद्धां: > ज्ञात हैं, इन्द्रियार्थाः = इन्द्रियों से गृहीत होने वाले 
गन्ध, रूप इत्यादि विषय ॥ १ ॥ 
आवाथे- श्रवणेन्द्रिय से गृहीत होनेवाला शब्द है इत्यादि रूप से गन्ध, रूप, रस, 
स्पशं तथा शब्द विषयों का ज्ञान होता है यह सिद्ध है॥ १॥ 
उपस्कार--गन्ध, रूप, रस, स्पर्श तथा शब्द बाह्य एकेक घाण, चक्षु, जिह्वा, त्वचा 
तथा श्रोत्रेन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने वाले इन्द्रियों के अर्थ हँ । उनमें 'श्रोत्रग्रहणो योऽथः स 
शब्द:' अर्थात्‌ श्रवणेन्द्रिय से गृहीत होने वाला अर्थ (विषय) शब्द है इस पूर्वोक्त सूत्र से 
शब्द की भ्रसिद्धि ( ज्ञान ) दीजने से अर्थात्‌ इसी प्रकार गन्ध से लेकर स्पर्शपर्यन् 
गुणों में प्रसिद्धि ( ज्ञान ) दीखता है यह सूत्र का अर्थ है । वह इस प्रकार है प्राणे- 
न्ट्रिय से ग्रहीत होने वाला गुण गन्ध, रसनेन्द्रियसै गृहीत होने वाला गुण रस, चक्षुरि- 
न्द्रियमात्र से गृहीत होने वाला गुण रूप तथा त्वक्दन्द्रिय से ग्रहीत होने वाळा गुण 
स्पशं होता है। इन सब लक्षणों में अर्थ शब्द से धर्मी का ग्रहण करना जिससे गन्ध- 
त्वादि जाति तथा गन्धादिकों के अभाव में भी प्राणेन्द्रियादि-ग्राह्मता होने पर भी 
अतिव्यास्ति दोष न होगा । ऐवा होने से प्राणेन्द्रिय से गीत होने वाले गन्ध में वत्तं- 
मान गुणत्वको व्याप्य गन्धत्वादि जाति का शाश्रय होना गन्धादि का लक्षण है यह 
सुचित होता है । इसी प्रकार रसादिकों का भी जातिघटित लक्षण करना, जिससे 
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' इन्द्रिया्थेप्रसिद्धरात्मपरोक्षायामुपयोगमाइ-- 
इन्द्रियाथप्रसिद्धिरिन्द्रियार्थभ्यो<र्थान्तरस्य हेतुः ॥ २ ॥ 


हेतुर्लिङ्गमथोन्तरस्य आत्मनः | इन्द्रियाभ्थंयः इति । इन्द्रियेभ्यो थभ्यश्च 
रूपादिभ्यस्तद्वदभ्यम्च यद्थोन्दरम्‌ आत्मा तस्य लिङ्गमित्यर्थः । यद्यपि ज्ञानमेव 
छिङ्गमिह विवक्षितम्‌ तथापोन्द्रियाथप्रसिद्ध रूपाद्साक्षात्‌कारस्य प्रसिद्धतरतया 
ताद्रप्येणेव लिङ्गखयुक्तम्‌ । तथाहि प्रसिद्धिः कचिदाश्रिता कार्येत्वात्‌ घटवत्‌ 


अप्रत्यक्ष परमाणु आदिको के गन्धादिकों में लक्षण जाने से अव्याप्ति दोष न 
होगा ।! १ ॥ 
इस इन्द्रियाथंप्रसिद्धि ( इन्द्रिय के विषयों के ज्ञान ) का प्रस्तुत आत्माकी परीक्षा 
में उपयोग सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ--३इन्द्रियार्थ ,्रसिद्धिः = इन्द्रिय के विषयों का ज्ञान, इन्द्रियार्थोम्य: = 
इन्द्रिय तथा अर्थों ( विषयों ) से, अर्थान्तरस्य = अन्यपदार्थ का, हेतुः = कारण है ॥२॥ 
भावार्थ--प्रथम सूत्र में वर्णन किये इन्द्रियो से उत्पन्न रूपादि विषयों का ज्ञान 

इन्द्रिय तथा विषयों से भिन्न आत्माख्प दुसरे पदार्थ का साधक है ॥ २ ॥ 

उपस्कार- हेतु नाम लिङ्ग अर्थात्‌ सिद्धि का कारण है दूसरे पदार्थ आत्मा का 

( 'इद्रियार्थभ्य:' ऐसी सूत्र का प्रतीक लेकर उसकी व्याख्या शंकरमिश्र करते हैं कि )--- 
चक्षु आदि इन्द्रिय तथा रूप आदि गुण रूप अथं एवं रूपादिमान्‌ पृथिव्यादि दरव्यों से भी 
जो पृथक्‌ दूसरा पदार्थ आत्मा उसकी इन्द्रिया्थप्रसिद्धि लिङ्ग ( साघक ) है । (यहां 
पर पुथिव्यादि भूत द्रव्यो की अपेक्ष] से इन्द्रियों में आत्माके समानरूपता रहने पर भी 
आत्मा से भेद है, तथा प्रत्यक्ष के विषय न होना इस समान धमं से दिशा-कालू 
इत्यादिकों के संग्रह करने के लिए भी 'इन्दट्रियेभ्यः' ऐसा पृथक्‌ कहा हैं । तथा यद्यपि 
इन्द्रियारथ-प्रसिद्धि यहाँ पर पक्ष होने से उसे हेतु कहना अयुक्त है तथापि सूत्र में हेतु? 
पद का अनुमितिजनक परामश का विशेष्य यह अर्थ होनेसे पक्ष तथा हेतु का ऐक्य दोष 
न आवेगा ) ( इसी विषय को दूसरे प्रकार से शंकरमिश्र शंकापू्वेक कहते हैं )--कि 
यद्यपि इन्द्रियार्थविषयक ज्ञान ही सुत्र के लिङ्ग-पद से सूत्रकार को विवक्षित ( कहने 
की इच्छा का विषय ) है, तथापि इन्द्रियार्थ-प्रसिद्धि अर्थात्‌ इद्रियों के विषय ख्पादि 
कों का प्रत्यक्ष जो अत्यन्त प्रसिद्ध है उस रूप से लिङ्ग ( हेतु ) विवक्षित है अर्थात्‌ 
सामान्यरूप से इन्द्रिय के विषयों के संपूर्ण ज्ञान पक्ष हैं, तथा अतिप्रसिद्ध रूपादि 
विषय प्रत्यक्ष-ज्ञान हेतु है, अतः हेतु तथा पक्ष का ऐक्य न होगा ) ( सूत्रोक्त इन्द्रियोथं- 
प्रसिद्धि से आत्मा के साधक सामान्यतो दुष्टानुमान को आगे शंकरमिश्र दिखाते हैं 
'क) इस प्रकार प्रसिद्धि (ज्ञान) किसी में आश्रित है,कायं होने से,घट के समान, यथवा 





१९८ ` वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


गुणत्वाद्वा क्रियास्वाद्वा । सा च प्रसिद्धिः करण जन्या क्रियात्वात्‌ छिदिक्रियाचत्‌। 
यच्च प्रसिद्धेः करणं तदिन्द्रियम्‌। तच्च कठ्‌ंप्रयोण्यं करणत्वात्‌ वास्यादिवत्‌ 
तथा यत्रेयं प्रसिद्धिराश्रिता. यः घ्राणादीनां करणानां प्रयोक्ता स आत्मा ॥ २॥ 

नलु शरोरसिन्द्रियाणि वा प्रसिद्धराश्रयोऽस्तु प्रसिद्धि प्रति तडुभयान्वयव्य- 
तिरेकयोः स्फुरतरत्वात्‌ कि तदन्याश्रयकल्पनया। तथाहि चन्यं शरोरशुणः 
तत्कायत्वात्‌ तद्रूपादिवित्‌ | एबमिन्द्रियगुणव्वेऽपि वाच्वमित्याशङ्कयाह-- 

सोऽनपदेशः ॥ ३ ॥ 

अपदेशो हेतु: तदाभासोऽनपदेशः। तथाच तत्‌ कार्यत्वं ्रदोपञन्यज्ञाना- 

दावनैका न्तिकत्बाइनपदेश इत्यथः ॥ ३॥ 


गुणवान्‌ या क्ियाश्रय होने से । भौर प्रसिद्धि ज्ञान ) करण से उत्पन्न है, क्रिया होने 
से छेदन क्रिया के समान | जो इस प्रसिद्धि का करण है वही इन्द्रिय है! और वह 
करण, कर्ता से प्रयुक्त (प्रेरित) है, करण होने से, वासी (कुल्हाड़ी) इत्यादि के ससान 
तथा यह प्रसिद्धि ( ज्ञान ) जिस द्रव्य में आश्रित है तथा जो ध्ाणेन्द्रियादि रूप करणों 
का प्रयोक्ता ( प्रेरक ) है वह आत्मा नामक द्रव्य है ( इन सामान्यत!ह्टानुमान। से 
पृथक गात्मारूप इन्द्रिय तथा भर्थोँ से भिन्न द्रव्य सिद्ध होता है )॥ २॥ 

(तृतीय सुत्र का अवतरण देते हुए णंकरमिश्र कहते हुँ कि)--शरीर अथवा इन्द्रियों 
को ही उक्त प्रसिद्धि का आश्रय मानेंगे, क्‍योंकि प्रसिद्धि ( ज्ञान ) होने में इन्द्रिय 
'तथा अर्थों का अन्वय (इन्द्रिय तथा अर्थ के रहते ज्ञान का होना) तथा व्यतिरेक ( इन 
'दोनों के न रहते ज्ञान का न होना ) अत्यन्त स्पष्ट है, तद इन्द्रिय और विषयों से "भन्न 
आत्मा रूप द्रव्य ज्ञान का आधार मानने की कया आवश्यकता है, इस कारण चतन्य 
( शान ) शरीर का गुण है उसका कार्य होने से, शरीर के रूप के समान (इस 
अनुमान से शरीर का गुण ज्ञान हो सकता है) इसी प्रकार ज्ञान इन्द्रियों का गुण 
है इस घिषथ में अनुमान कहा जायगा। इस शंका के समाधानार्थं सूत्रकार 


कहते हैं-- 
पद्पदाथ--सः = वह ( शरीर के गुणता का साधक कार्यत्व हेतु ) अनपदेश 


सत्‌ हेतु नहीं है ( दुष्ट हेतु है ) । 

भावाथ--ज्ञान, शरीर गुण है, कार्य होने से इस प्रकार शारीर को आत्मा 
मानने वाले चार्वाक का दिया हुआ कार्येत्व हेतु दीप से हुये ज्ञान में कार्यत्व के रहने 
पर भी शरीर-गुणता रूप साध्य न होने के कारण ब्यभिचार-दोषग्रस्त होने से 
झानेकान्तिक है, अतः उससे ज्ञान शरीर का गुण है यह सिद्ध नहीं हो सकता । | 
. उपस्कार अपदेश (हेतु) हेतु के समान आभास होने वाला ( मालूम 
'पड्नेवाला ) अनपदेश, दुष्ट हेतु होता है । इसलिये पवंपक्षी चार्वाक से उक्त अनुः 
भान में दिवा हुआ शरीर कार्यत्वरूप दीपक से उत्पन्न घटादिविषयक ज्ञानादिकों में 
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अ० २, आ० २ ] श्रोत्रादोनामात्मलिज्वत्वकथनम्‌ १९९: 


ननु तत्कायत्वं चेतन्यस्वावच्छिन्नस्येच कायत्वं विवक्षितं प्रदोपादीनाच्छ 
समस्तमेत चेतन्यं न कार्यमिति न व्यभिचार इत्याराङ्कयाह- 
कारणाज्ञानात्‌ ॥ ४॥ | 
शरोरकारणानां करचरणादोनां तदबयवानां वा अज्ञानात्‌ ज्ञानशुल्यत्वा- 
दित्यथ: । प्रथिव्यादिविशेषशुणानां हि कारणगुणपूर्वेकता दृष्टा तथा च शरोर- 
कारणेषु यदि ज्ञानं स्यात्तदा शारोरऽपि सम्भाव्येत, न चबम्‌ । नन्वस्तु शरोर- 





कार्यत्वहेतु होने पर भी शरीर का गुण न होने के कारण व्यभिचार-दोषग्रस्त होने से 
अनैकान्तिक ( व्यभिचारी ) दुष्ट है ऐसा सूत्र का अथं है ॥ ३॥ 

यहाँ पर यदि तत्काय शब्द का अथ चतन्यत्वविशिष्ट कार्यता { अर्थात्‌ ज्ञान में 
वर्तमान शरीर की कायंता ) ऐसा अर्थ करने के कारण प्रदीपादियों का सम्पूर्ण ही 
ज्ञान का कार्य नहीं होता इस कारण व्यभिचारदोष न होगा । ऐसी चावांक की शंका 
करे अर्थातु ज्ञान, शरीर का गुण है, ज्ञाननिष्ठ शरीर का कार्यं होने से, जो 
शरीर-गुण नहीं होता वह ज्ञॉननिष्ठ शरीर का कार्य नहीं होता, घट के समान 
इस व्यतिरेकी अनुमान से चार्वाक ज्ञान में शरीर-गुणत्व की शंका करे तो इसका 
समाधान सूत्रकार करते हँ-- 

पद्‌ पदाथ कारणाज्ञानात्‌ = शरीर के कारण अवयवों में ज्ञान न होनेसे ।॥४। 

साचाथ--यदि चार्वाक के कथनानुसार शरीर के हस्त-पाद आदि अवयवरूप 
कारणों में ज्ञानगुण होता तो अवयविशरीर रूप कार्य में भी ज्ञान होता, क्योंकि कार्य 
द्रव्यो के विशेषगुण कारण के: गुणों से उत्पन्न होते हैं, अतः यदि शरीर में ,ज्ञान हो 


तो उनके हस्त-पादादि क्रवयवरूप कारणों में ज्ञान गुण होने लगेगा, ऐसा नहीं है, अत: 
ज्ञान शरीर का गुण नहीं है ॥ ४ ॥ 


उपस्कार--हस्त-पाद आदि शरीर के अवयवरूप कारण, अथवा उनके कारण 
अवयव हथेली इत्यादिको में अज्ञानात्‌ अर्थात्‌ ज्ञानशून्यता होने से यह सूत्र का अर्थ 
है । ( अर्थात्‌ 'ज्ञान शरीर का विशेषगुण नहीं है. पाकज न होते हुए कारण-गुणपूवक 
न होने से, शब्द के समान? इस अनुमान से ज्ञानशरीर का गुण नहीं है यह सिद्ध 
होता है, चार्वाक से दिया हुआ छारीर-कार्यत्व रूप हेतु ( अप्रयोजक ) अर्थात्‌ शरीर- 
गुणत्दरूप साध्यका साधक नहीं है॥ ( शंकरमिश्रच आगे सूत्र का अभिप्राय कहते हैं 
कि )--पृथिवी आदि टव्यों के रूपादि विशेषगुण कारण के गुणों से उत्पन्न होने के 
कारण गुणानुसार होते हैं यह देखने में आता है, ऐसा होने से शरीर के अवयव 
रूप कारणों में यदि ज्ञान हो तो शरीरखूप कायं में भी ज्ञान कार्ये की सम्भावना हो 
सकती है, किन्तु ऐसा नहीं है ( अर्थात्‌ हस्त-पादादि अवयवरूप शरीर के कारणों में 
ज्ञान नहीं है ) ॥ शंका--शरीर के हस्त-पादादि अवयवरूप कारणों में भी ज्ञान 
मान लेंगे । उत्तर--ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि एकमत न होने को आपत्ति आने 
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आक. 


२१० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कारणेष्वपि चतन्यमिति चेन्न ऐकमत्याभावप्रसङ्गात्‌ | न हि .बहूनाव्वेतनानामे 
कमत्यं दृभ्‌, करावच्छेद्रेनानुभूतस्य करच्छेदेऽस्मरणप्रसङ्गात्‌, यतो '“नान्यदृष्ट 
स्मरत्यन्यः' इति | किञ्च शरीरनाशो तत्कृतहिंसादिफछानुपभोगप्रसद्भात्‌ । न हि 
चेत्रेण कृतस्य पापस्य फलं मैत्रो भुँक्ते ततश्च कृतह।निरकृताभ्यागमश्च स्यात्‌ ॥४॥ 

ननु शरीरकारणेषु सूक्ष्ममात्रया भानमस्त शारोर लु स्फुटमतो नाकारण 
गणपूर्वेकता न चेकमत्यानुपपत्तिरित्याशङ्कयाह- 


कार्येषु ज्ञानात्‌ ॥ ५ ॥ 


यदि हि शरोरमूलकारणेधु परमाणुषु चेतन्यं स्यात्‌ तदा तद्‌।रव्धेष कार्येषु 
घटादिष्त्रपि स्यात्‌ । किञ्च पार्थिवबिशेषगुणानां सवपार्थिचवृत्तिताया व्याप्त 
कार्यष्वपि घटादिष चेतन्यं स्यान्न च तत्र चंतन्यसुपळभ्यते इत्यथः ॥ ५ ॥ 
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से, कारण यह कि अनेक चेतन आत्माओं का एकमत देखने में नहीं आता, तथा 
हस्त रूप अवयव से अनुभव किये विषय का इस्तच्छेंद होने पर स्मरण न होगा यह भी 
आपत्ति आयेगी, क्योंकि 'नान्यदृष्ट स्मरत्यन्य!? अथाँत्‌ दुसरेसे देखे विषय का दूसरे 
को स्मरण नहीं होता ( ऐसा नियम है ) । तथा शरीर के नष्ट होने पर उसके किये 
हिसादि रूप पापकमं के दुःखभोगरूप फल भी शरीररूप आत्मा का नाश हो जाने 
से कालान्तर में या जन्मान्तर में जो होता है वह न होगा, क्योंकि चैत्र नामक पुरुष 
से किये हुए पापकर्म का फल मैत्र नामक मनुष्य नहीं भोगता, ओर ऐसा होने से 
कृतपापादि कर्मों की हानि ( फल न होना ) तथा भ्रक्ृत का आगम (न किये पापादि 
कर्मों के फल दुःखादिकों की प्राप्ति ये दोनों दोष होंगे तस्भात्‌ शरीर को आत्मा 
मानने का चार्वाक-मत असंगत है) ॥ ४ ।। 
शरीर के अवयवरूप कारणों में सूदमरूप से आंशिक ज्ञान का भान होता है, 
और शरीर रूप कार्य अवयवों में स्पष्ट रूप से भान होता है, इसलिए अकारण गुण:- 
पुवंकता दोष नहीं हो सकता है नहीं तो एकमत न होने वा सिद्धान्ती से दिया दोष भा 
सकता है इस चार्वाक के आक्षेप का सूत्रकार समाधान करते हैँ-- 
पद्पदार्थ--कार्युघु = भूतरूप कार्यो में, ज्ञानात्‌ = ज्ञान होगा ॥ ५ ॥ 
भावार्थ--यदि मूलकारण परमाणुओं में ज्ञान होगा तो उनसे उत्पन्न घटादि 
कार्यों में भी ज्ञान होगा, ऐसा (घटादि कार्यों में ज्ञान है) यह देखने में नहीं आता, अतः 
चार्वाक का कहना असंगत है ।। ५ ॥। 
उपस्कार--प्रदि शरीर के मूल कारण पार्थिव परमाणुओं में चेतन्य ( ज्ञान ) 
“गुण होता तो उन पाथिव परमाणुओं से उत्पन्न धट, पट भादि कार्यों में ज्ञान. होता 
९ ऐसा न होने से ज्ञान शरीर-गुण नहीं हो सकता )। ओर पार्थिव रूपादि विशेष गुण 
सम्पूर्ण प।थिव द्रष्यों में रहते हैं ऐसा ( ब्याप्ति) नियम होने के कारण पाथिव कायं _ 


अ० २, आ० २] ©श्रत्रादोनामात्मळिङ्गत्वकथनम्‌ २०१ 


ननु घटादावपि सूक्ष्ममात्रया चेतन्थमस्त्येवेत्याशङ्गयाह- 


अज्ञानाच्च ॥ ६ ॥ 
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सर्वे: प्रमाणेरज्ञानात्‌ कुम्भादौ न चैतन्यमित्यर्थः । सवप्रमाणागोचरस्या- 
स्यभ्युपगमे शशविषाणादेरप्यभ्युपरमप्रसङ्गः । न हि घटादो चेतन्यं केनापि 
प्रमाणेन ज्ञायत इति ॥ ६॥ 

ननु श्रोत्रादिभिः करणेरधिष्ठाताऽड॒मीयते इत्युक्तं, तदयुक्तम्‌ न हि श्रोत्रा- 
दिभिरात्मनस्तादात्म्यं तदुत्पत्तिबी, न च ताभ्यामन्तरेणाविनाभावसिद्धिः, 
न चाविनाभावमन्तरेणानुमितिरित्यत आहू-- 


अन्यदेव हेतुरित्यनपदेशः ॥ ७ ॥ 
sn रक OT तत en ih i २ 
रूप घटादिकों में भी ज्ञान होने लगेगा, किन्तु उनमें ज्ञान उपलब्ध नहीं होता थह सूत्र 
का अर्थ है ।। ५ ॥ 

धटादिकों में भी सूक्ष्महप से ज्ञान गुण है ही इस चार्दाक शांका का सूत्र में उत्तर 
देते है «५ 

पद्पदाथ-अज्ञानात्‌ च = घटादिकों में ज्ञान न होने से भी ॥ ६॥ 

भावाशे--घटादिकों में किसी भी प्रमाण से ज्ञान उपलब्ध न होने के कारण सूक्ष्म 
रूप से उनमें ज्ञान मानना भी चार्वाक का असंगत है ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--सम्पूर्ण प्रत्यक्षादि प्रमाणों से ज्ञान न होने के कारण घटादिको में 
ज्ञान गुण नहीं है । यह सूत्राथं है । यदि सम्पूर्ण प्रमाणों से असिद्ध भी विषय माना 
जाय तो शशपशु को श्वृंग होते हैं यह भी मानना होगा यह आपत्ति आवेगी । क्योंकि 
घटा दि पदार्थों में ज्ञान गुण है यह किसी भी प्रमाण सेज्ञ।त नहीं है ॥ ६ ॥ 

'श्रोत्रादि इन्द्रियरूप करणों से उनके अधिष्ठाता (आश्रय) शरीरादि भिन्न आत्मा 
द्रव्य का अनुमान होता हैं' ऐसा सिद्धान्ती ने पूवं में कहा है, वह अयुक्त है, क्योंकि 
श्रोत्रादि इन्द्रियों से आत्मा का तादात्म्य ( अभेद ) अथवा श्रोत्रादिकों से आत्मा की 
उत्पत्ति इन दोनों में से एक भी नहीं है, और उन तादात्म्य अथवो तदुत्पत्ति इन दोनों 
को विना अविना भाव (व्याप्ति) की सिद्धि नहीं हो सकती है ओर विना व्याप्ति ज्ञान 
के अनुमान नहीं हो सकता ( अर्थात्‌ तादात्म्य बा तदुत्पत्ति ही अनुमानमें हैतु होते हैं ) 
इस पूवंपक्षी के आक्षेप के समाघानार्थ सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथे-मन्यत्‌ एव = साध्य से भिन्न ही, हेतुः = साघकलिङ्ग होता है, इति= 
इस कारण, अनपदेद: = तादात्म्य में हेतु दुष्ट हेतु है :! ७ ॥ 

भावार्थ--तादात्म्य ( अभेद ) से होने वाला हेतु दुष्ट होता है, क्योंकि हेतु 
साध्य से भिन्न होता है, अर्थात्‌ सिद्ध से साध्य का साधन करने के कारण साध्य के 
अविशेषता को आपत्ति आने से साध्य से अभिन्न हेतु नहीं हो सकता ॥ ७॥ 


२०२ » बैशेषिकसुत्रोपस्कार: 


हेतुः साध्यादन्य एब भत्रति न तु साध्यात्मा साध्याविशेषप्रसङ्गात्‌ , 
तस्माः्तादा म्यघटितो हेतुरहेतुरनपदेश इत्यथः ।।: ७ ॥ 

नलु भोत्रादिभिरिन्द्रियरात्मनो यथा न तादात्म्यं तथा तदुत्पत्तिरपि नास्ति 
नहि वहन धूम इव आत्मनः श्रोत्रादिकरणसझुपपद्यते इत्यत आहू-- 


अर्थान्तरं ह्य्थोन्तरस्यानपदेशः ॥ ८ 
हि यतः कायं धूमादि यथा रासभादेरथोन्तरन्तथा कारणाइह्नयादेरप्य्थी- 
न्तरमेव। तथा चाथौन्तरत्वाविशेषात्‌ धूमो रासभं न गमयति किन्तु वहिमेव 
गमयतीत्यत्र स्वभावविशेष एब नियामकः | स च स्वभावो यदि कायोदन्य- 
स्यापि भवति तदा सोऽप्यदेशो भव्ये । तथा च काय्यमबिवक्षितस्चभाव- 
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उपस्कार- हेतु ( लिङ्ग ) साध्य अर्थ से भिन्न ही होता है, न कि साध्यस्वरूप 
क्योंकि साध्य के साथ भविशेषता (विशेष न होने की) आपत्ति आ जायगी, इस कारण 
अभेद-घटित हेतु दृष्ट हेतु होता है ॥ ७ ॥ 

'श्रोत्रादि इन्द्रियों से आत्मा का जिस प्रकार तादात्म्य ( अभेद ) नहीं है उसी 
प्रकार आत्मा से श्रोत्रादि इन्द्रियों की उत्पत्ति भी नहीं होती, क्योंकि बह्लिं से धूम के 
समान आत्मा से श्रोत्रादिरूपकरण उत्पन्न नहीं होते, ( अतः तदुत्पत्ति के कारण भी 
श्रोत्रादिकरणों से आत्मारूप कर्ता का अनुमान नहीं हो सकता? इस शंका के समाधा- 
नार्थं सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अर्थान्तरम्‌ = दुसरा पदार्थ, हिर जिस कारण, अर्थान्तरस्य = दूसरे 
पदार्थ का, अनपदेश:--साधक हेतु नहीं होता ॥ ८ ॥ 

भादा केवल साध्यरूप दूसरे पदार्थ का हेतु रूप दूसरा पदार्थ साधक हेतु, 
नहीं हो सकता, अतः कोई स्वुभाव विशेष हीं साध्य को सिद्ध करने में हेतु का धमं 
मानना होगा, वही उपांधि-राहित्य रूप ब्याप्ति है ऐसा आगे सिद्ध करेगे ॥ ८ ॥ 

उपस्क।र-हि (जिस कारण) धुमादिरूप कायं जिस प्रकार रासभ आदि पदार्थो से: 
भिन्न पदार्थ है उसी प्रकार धूम के कारण वह्लि आदिको से भी भिन्न ही हैं ऐसा होने 

से भिन्न पदार्थ होना समान होने से धूम रासभ की अनुमान से सिद्धि नहीं कराता 
किन्तु वह्वि की ही अनुमान से सिद्धि करता है इस विषय !में अनोपाधिकत्व ( उपाधि- 
राहित्य ) अथवा सामान।धिकरण्य में एक आश्रय में हेतु तथा साध्यका रहना रूप- 
विशेषस्वभाव ही नियम करने वाला है और वह स्वभाव यदि कायंसे भिन्नमें भी होता 
है तो वह भी साधक हेतु होता ही है । इससे यह सिद्ध होता है कि उक्त के स्वभाव 
विशेष की अपेक्षा न रखने काला हेतु साध्यसाघक नहीं हो सकता । अतः तादात्म्य 
( अभेद ) तथा तदुत्पत्ति ( कायंकारणभाव ) ही अविना भाव ( व्याप्ति ) है, इन्हीं 
दोनों का व्याप्ति स्वरूप में पर्यवसान ( परिणाम ) होता है इन्हीं दोनों के समान 








अ० २, आ० २] श्रोत्रादोनामार्त्मालङ्गत्वकथनम्‌ २०३ 


भेदम्‌ अनपदेशः। तथा च तादास्म्यतदत्पत्तो एचाविनाभावः तयो रेवावि ना- 
भावपयवसानम्‌ ताभ्यां समानोपायो वा तदुभयमात्रम्रहाघोनम्रहो वेति 
स्वशिष्यव्यामोहनाय परिभाषामात्रमिति भावः ॥ ८ ॥ 


सम्प्रत्यविनाभावस्य तदुभयव्यभिचारमेव स्फुटयिटुमाह- 


ष्य 4" © |! ~ ~ 
संयोगि ससवाय्येकाथसमवायि विरोधि च ॥ ९ ॥ 
शरीर त्वग्बद्‌ शारोरत्वादिस्ययं हेतु: संयोगी | बृद्धिक्षयबद्द्रवयसहज्ञावरणं 
हि त्बगित्युच्यते | तच्च न शारोरस्य कार्य कारणं वा, किन्तु सह्दोत्पत्तिकमात्रं 
नियठसंयोगवत्‌ । एवं समवायि यथाकाशं परिमाणवद्‌ द्रव्यत्वात्‌ घटादिव- 
दिति । अत्र परिमाणं साध्यं द्रव्यत्वेनाकाशसमचायिना धमण साध्यते | यद्वा 








उपाय वाला विनाभाव होता है अथवा इन्हीं दोनों के ग्रहणमात्र से गृहीत होनेवाला 
त्यादि बुद्ध गौतम का अपने झिष्यों की बुद्धि को मोहित करने मात्र के लिये बौद्ध 
दशंनों में उपदेश होने से केवल यह बोद्ध-दशन की परिभाषा है॥ ८ ॥। 
सांप्रत अविनाभाव ( व्याप्ति ) पदाथ में तादात्म्य तथा तदुस्पत्ति के व्यभिचार 
को स्पष्ट करने के लिये सूत्रकार कहते हैं--- 
पद पदाथ संयोगिसंयोगसम्बन्चवाल।, समवायि = ससवायसम्वन्चवाला, 
एकार्थसमवायि=एकपदार्थं भी समदाय सम्बन्ध दाला, विरोधि च = और विरोध 
ला भी ( लिङ्ग होता है ) ॥ ६॥ 

[थ-सयोग सम्बन्ध का आधार, समवाय सम्बन्ध का आघार तथा एक पदाथ 
में समवाय सम्बन्ध से रहने-वाला तथा विरोध वाला भी साध्य साधक लिङ्ग होता 
है, जिनमें तादात्म्य तथा तदुत्पत्ति का व्यभिचार स्पष्ट है, अतः वौद्धो का इन्हीं दोनों 
को व्याप्ति का नियामक मानना अयुक्त है ॥ ६ ॥। 

उपस्कार्‌-'शरीर, त्वगिन्द्रिय वालः है, शरीर होने से! इस अनुमान में यह शरीर» 
त्व हेतुक संयोगी हेतु है। क्योंकि वृद्धि तथा नाश वाले शरीर रूप द्रव्य का 
स्वाभाविक आवरण (ढांपने वाळे) को त्वक-चमं ऐसा कहते हैं। ओर वह शरीर का 
कार्य या कारण नहीं है, किन्तु नियत संयोग के समान केबल साथ में उत्पन्न 
होता है, इसी प्रकार आकाश, परिमाण का आश्रय है द्रव्य होने से घट 
के समान” इस अनुमान में परिमाण गुण साध्य है जो आकाश में समबाय सम्बन्ध 
से वत्तंमान द्रव्यत्व हेतू से सिद्ध किया जाता है अतः द्रव्यत्व समवायि हेतु है । अथवा 
परिमाण गुण का 'तर-तमभाव' अधिक तथा अति अधिक भाव कहीं विश्रान्त है, इस 
अनुमान से अणु रूप परिमाश विशेष सिद्ध होता है, उससे उस अणु परिमाण के 
साधार परमाणु द्रव्य की सिद्धि होती है ( अर्थात्‌ “अणुपरिमाण, कहीं आश्रित है, 
परिमाण होने से आकाश के परमहतु परिमाण के समान' इस समवायि लिङ्ग वाले 


२०४ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


पिरिमाणतारतम्यं क्चिद्विश्रान्तसित्यनेनाणुत्वं परिमाणविशेषः सिद्धः । तेन तदा- 
श्रयः परमाणुरनुमोयते । शब्दादिना च्वाक्राशध्य, ज्ञानादिना त्याःमनो$5चुमानं 
कार्येणेब करणानुमानमिति नोदाहृतम्‌ ॥ ९॥ 
एकाथ समवायिनं सूत्रकृदुदाहरति-- 
काय कार्य्यान्तरस्य ॥ १० ॥ 
काय रूपं कार्यान्तरस्य स्पशंस्य ळिङ्गम्‌ । उपलक्षणञ्जेतत्‌ भकायंमप्याका- 
शैकत्वम्‌ आकाशैकप्रथक्त्वे लिङ्गम्‌ । एवं परममहत्त्वे ॥ १० ॥ 
विरोधिलिङ्गमुदाहरति-- 
विरोध्यभूत भतस्य ॥ ११ ॥ 
अभूतं वर्ष, भूतस्य वाय्वञ्जसंयोगस्य लिङ्गम्‌ । एवं रफोटादेर्बिरोधी मन्त्र" 
पाठ: | तथा चाभूतमनुत्पन्न॑ स्फोटादि भूतस्य मन्त्रपाठस्य छिङ्गम्‌ ॥ ११ ॥ 





अनुमान से इतर के बाध की सहायता से परमाण्‌ की सिद्धि होती है । इससे तादात्म्य 
तथा तदुत्पत्ति के न रहने से उनका व्यभिचार स्पष्ट ही है। ) ( आगे शंकर मिश्र 
सूत्र की न्यूनता का परिहार करने के लिये कहते हैं कि) शब्दादि गुणों स आकाश द्रव्य 
का तथा ज्ञान-सुखादि गुणों से आत्म द्रव्य का अनुमान तो धूम से बाह्लि के अनुमान 
के समान कार्य ही से कारण का अनुमान हे, अतः सुत्र में उसका उदाहरण नहीं 
दिया है ॥। ९॥ 

एकार्थसमवायिलिङ्ग का सुत्रकार स्वयं उदाहरण देते हैं-- 

पद्पदार्थ-कार्य = रूपस्वरूप कार्य, कार्यान्तरस्य = दूसरे स्पर्शं रूप कार्य का, 
लिङ्गं = रिङ्ग (साधक) होता है । ( अर्थात्‌ रूपादि गुणों मे स्पर्शादि का अभेद तथा 
रूपकार्यंता भी स्पशं में न होने से व्याप्ति पदार्थ में तादात्म्य तथा तत्दुपत्ति अवश्य 
' होती है यह बौद्धों का मत बाधित हो जाता है । ) यह रूप से स्पर्श का साधन कायं न 
होने पर भी आकाश कीं एक संख्या आकाश में वर्तमान एक पृथबत्वगुण की साधक 
लिंग होती है यह भी सुचित करता है । इसी प्रकार आकाश के परममहत्परिमाण में 
भी साधक होता है।। १० ॥। 

विरोधिछिग का सूत्रकार उदाहरण देते हैं 

पद्‌ पदाथ--विरोधी लिंग है, भअभूतं=न भया हुवा, भूतस्य=भये हुए का ॥११॥ 

भावार्थ--वर्षा के न होने से होने वाली वर्षा के प्रतिबन्ध करने वाल वायु तथा 
मेधों के संयोग रूप साध्य के ज्ञान में वर्षा का न होना विरोधि लिंग का उदाह- 
रण है ॥ ११ ॥ 

उपस्कार--भभुत (न भई हुई) वर्ष (वर्षा) भूत (होने वाळे) वायु तथा मेघों के 
संयोग रूप प्रतिबन्धक का लिङ्ग है। इसी प्रकार स्फोट ( विष का फोड़ा ) इत्य।- 
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बिरोधिलिङ्गस्यो दाहरणान्तरमाह- 
भूतमभूतस्य ॥ १२ ॥ 
भूतं स्फोटादिकम्‌ अभूतस्य मन्त्रपाठस्य छिङ्गम्‌। एवं भूतो वाय्वञ्चसं- 
योगोऽभूतस्य बपेस्य लिङ्गम्‌ | एवं भूतो दाहोऽभूतस्य मण्यादिसिमवधानस्य 
लिङ्गमेवमन्यदप्यूह्मम्‌ ॥ १२ ॥ 
ढिङ्गान्तरमुदाहरति-- 
भूतो भूतस्य ॥ १२ ॥ | 
विद्यमानेनेव विरोधिना विद्यमानस्येव विरोधिनः कचिदनुमानम्‌ यथा 
विस्फूजन्तमहिँ दृष्टा काटान्तरितस्य नकुलस्य । अत्र हि विस्फूजन्नहिभूंतो 





दिकों का मंत्रपाठ विरोधी लिङ्ग है। इसमें न पदा हुये विष के फोडे भये हुए मन्त्र 
पाठ का लिङ्ग है अर्थात्‌ मन्त्रपाठ करने से विष के फोड़ नहीं होते इसलिये विष के 
फोड़ों का न होना भये हुए मंत्रपाठ का विरोधी लिङ्क है ॥ ११॥। 

विरोबीलिङ्ग का दूसरा उदाहरण सूत्रकार देते है 

पदपदाथ--भूतं = भया हुआ, अभूतस्य > न भये हुये का विरोधी ( साधक 
होता ) ॥ १२ ।! 


सावार्थ-विष के फोडों का होना, न - होने वाले मंत्रपाठ का विरोधी लिङ्क 
है ॥ १२ ॥। 


उपस्कार--भूत (भया हुआ ) विष का फोड़ा इत्यादि, न. भये हुए मंत्रपाठ 
का विरोधी लिङ्ग है । इसी प्रकार भया हुआ वायु तथा मेघका प्रतिबन्धक संयोग 
झभूत ( नहीं भई हुई) वर्षा का विरोधी लिङ्ग है। इसी प्रकार दाहरूप विरोधी 
कायं न रहने वाले चन्द्रकान्तमणि आदि के सांनिघ्य का विरोधी लिङ्ग है। इसी 
प्रकार दूसरे भी बिरोधी लिङ्ग के उदाहरण स्वयं जान लेना ॥ १२॥ 

सूत्रकार दूसरा लिङ्ग भी देते हैं--- 

पद्पद्ार्थ---भूतः = विद्यमान, भूतस्य = विद्यमान का ( विरोधी लिङ्ग होता 
है ॥ १३॥। 

भावाथ--अविद्यमान विरोधी के समान न विद्यमान ही विरोधी से कहीं २ 
बिद्यमान विरोधी का अनुमान होता है, जैसे 'फुफकारने वाले विद्यमान सर्प को देखनेसे 
झाडी के भाड़ में रहने वाले विद्यमान नेवले का अनुमान, इसमें विद्यमान ही सर्प रूप 
विरोधी विद्यमान नेवले का साधक लिङ्ग है ॥ १३ ॥ 

उपस्कार--विद्यमान ही विरोधी से विद्यमान ही विरोधी का भी कहीं 
अनुमान होता है । जिस प्रकार फुफकारने वाले सर्प को देखकर झाडी के याड़ में 
रहने वाल नेवल का अनुमान । इस अनुमान में फुफकारने वाला सप भूत नाम विद्य- 


२०६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


विद्यमानो झाटान्तरितो नकुलो5पि विद्यमान एवेति भवति भूतो भूतस्य तिङ्ग- 
मित्यथः | बषंवाय्वश्रसंयोगस्य तु नेकस्मिन्‌ काळे विद्यमानता न चा स्फोट- 
मन्त्रपाठयोरिति ॥ १३॥ . | 

इदानीं परिगणनस्य प्रयोजनमाह-- 


प्रसिद्विपूर्वकस्वादपदेशस्य ॥ १४ ॥ | 
प्रसिद्धिः स्मय्यमाणा व्याप्तिः, अपदेशो हेठवचनं, तेन स्मयमाणब्याप्ति- 
विशिष्टो देतुहतबवयवेनोपनयाबयवेन दोच्यते इति भवति प्रसिद्धिपूवको5पदेश 
इति । तथाच श्रोत्रादिना करणेनाधिष्ठातुः, ज्ञानादिना च शुणेन तदाश्रयस्यास्म- 
नो यदनुमानसुक्तम्‌ तत्र सत्र व्याप्तिरस्ति, त्वया तु शरोरकायग्रेत्वेन हेतुना 
ज्ञानस्य यच्छरोरशुणत्वं साधितं तत्र न व्याप्रिरिति भावः | 





मान है, तथा झाडी के आड़ में रहने वाला नेवला भी विद्यमान है इस कारण विद्य- 
मान विरोधी विद्यमान साध्य का साधक लिङ्ग है यह सुत्र का अर्थ है। पूर्व विरोधी 
' उदाहरणों में वर्षा तथा वायु और मेध का प्रतिबन्धक संयोग एक काळ में विद्यमान 
नहीं है, अथवा विष के फोड़ तथा मन्त्रपाठ एक काल में विद्यमान नहीं हैं इंति-यह 
विशेष है ॥ १३ ॥ 
सांप्रत संयोगी आदि हेतुभों की गणना करने का सूत्रकार प्रयोजन कहते हैं--- 
पदपदाथे--प्रसिद्धिपूवंकत्वात्‌  व्याप्तिपुवक होने से, भअपदेशस्य = हेतु के 
( व्याप्रिविशिष्ट ही हेतु होता है) ॥ १४।। 
भावार्थ--साधक हेतु व्याप्तिस्मरणपूवंक ही साध्य की सिद्धि कर सकता है, 
भत: उसे ऐसे हेतुओं के प्रकार कितने हैं यह संग्रोगी आदि सूत्र में गणना की है, अतः 
सिद्धान्ती से दिये हुए शरोत्रादिकरणों से आत्मारूप कर्ता के अनुमान से सर्वत्र व्याक्ति 
होने से साध्य सिद्धि हो सकती है किन्तु “शरीर कायंत्व रूप हेतु'से ज्ञान गुण शारीर 
का है, इस चार्वाक के अनुमान में व्याप्ति नहीं हो सकती ॥ १४॥ 
उपस्क्रार-—स्मरण की हुई ब्याप्ति सूत्र के प्रसिद्धि शब्द का अथं है। तथा अपदेश 
शब्द का अथ है हेतु का वचन, इस से स्मरण की हुई ब्याक्ति से विशिष्ट (युक्त ) 
हेतु हेतुरूप अवयव अथवा उपमेय रूप अवयव कहा जाना है इस कारण प्रसिद्धि 
( व्याक्ति ) पूवंक अपदेश हेतु होता हैं ऐसा सूत्र का अर्थ है । ऐसा होने से श्रोत्रेन्द्रिय 
इत्यादि कारणों से उनके अधिष्ठाता, तथा ज्ञान-सुख इत्यादि गुणों से उनके क्षाघार 
आत्मा द्रब्य का जो अनुमान पुवंग्रन्थ में कहा गया है उस सम्पुर्ण अनुमानों में ब्याक्ति 
है, और भाप ( चार्वाक ) ने शरीर कार्यत्व रूप हेतु से ज्ञान शरीर का गुण यह 
जो अनुमान से सिद्ध किया उसमें ब्याक्ति नहीं है। अतः उससे शान में शरीर की 
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ननु:केयं व्याप्तः ९ 

न तावद्व्य़भिचरितः सम्बन्धः अव्यभिचारध्य साध्यात्यन्ताभावसामा- 
नाघिकरण्यानघिकरणत्वस्यं केवलान्वयिन्यप्रसिद्ध:। साध्यानधिकरणत्वस्थापि 
केवलान्वयिन्यसम्भवात्‌ धूमादेरपि यतूकिब्रित्साध्यानधिकरणाधिकरणत्वात्‌ । 

नाप्यविनाभावः | स हि साध्यं बिनाउभावो चा हेतोः, अविनासाध्यान्वये 
सति भावो चा ? धूमस्यापि कचिद्रासभाभावेऽमावात्‌, रासभसर्वे सर्वाच्च 
नियतब्यतिरेको नियतश्चान्वयो विवक्षित इति चेत्‌, न नियमस्थेत्र निरूप्यसा- 
णत्वात्‌ । 

नाप कात्स्नन सम्बन्धः स यदि इत्स्नस्य साध्यस्य साधनसम्वन्धः, स 





गुणता सिद्ध नहीं हो सकती-प्रइन-यह व्यासि क्या है ? उत्तर-प्रीमांसकों को अभिमत 
ब्यभिचाररहित सम्बन्ध रूप व्याप्ति नहीं हो सकती क्योंकि साध्य के अव्यन्तामाव 
( वह्ूघभाव ) की जिसमें एक अधिकरण ( जलाशय ) में वत्तमानतां हो मीन उसकी 
आश्रयता धूम में न होना यही है अव्यभिचार जो 'घटो वाच्यः अप्रमेयत्वात्‌, इस 
केवलीन्त्रयि अनुमानमें वाच्यता का अभाव संसारके किसी पदार्थ में न होने से अप्रसिद्ध 
। (यहां पर 'दव्यं सत्वात्‌’ इस अनुमान में सत्ता जाति में द्रव्य को लकर द्रव्यत्वं के 
भाव की समानाधिकरणता नहों है ऐसी प्रतीति होने से अव्याप्यवृत्ति दव्यत्वाभाव के 
सामानःधिकरण्य की सत्ता जाति में अभाव होने के कारण अत्तिव्याप्ति दोष के वार- 
णाथ साध्यात्यन्ताभाव न कहकर साव्यात्यन्ताभाव सामानाधिकरण्याधिकरणता का 
अभाव क्रिया है, अव्याप्यवत्ति की अधिकरणता अव्याप्यबृत्ति न होने से अतिव्याप्ति 
दोष निवृत्त हो जाता है यह जानना )। 
इस प्रक्रार मीमांसकों को अभिमात व्याप्ति का खण्डन कर सिहव्यात्रोक्त व्याप्ति 
लक्षण का खण्डन करते हुए शकर मिश्र कहते हैं) कि साध्य के अनाश्रय की आाघारता 
होना रूप अर्थात्‌ सौध्य के भधिकरणता के अभाव के व्यापक अन्योन्याभाव की 
प्रतियोगिता क अवच्छेदकत्व अथवा साघ्यवान्‌ के भेद के व्यापक अन्योन्याभाव के 
प्रतियोगितावच्छेदकरूप  साध्यानधिकरणतानधिकरणत्व जसे वल्लि के अनाधार 
जलाशय की अनाधारता घुम में है ऐसे दोनों प्रकार के लक्षण भी पूर्वोक्त केवलान्वयि 
अनुमान में साध्य का अनधिकरण अप्रसिद्ध होने से तथा घुमादि हेतु में भी किसी 
एक महानसादिवह्लि के अनाधार पवत में घम की वतंमानता होने से भी अव्याप्ति 
दोष आवेगा (अर्थात्‌ साध्यवद्धभा द ओर साध्याधि करणत्वाभाव इन दोनों का लक्षण 
में सामान्याभाव रूप से निवेश करने से पूर्वोक्त केबळान्वयि में अनुमान और 


यत्किचित्साष्यवद्भेदादिकों का निवेश करने से थह्लिमान्‌ घूमादित्यादि अनुमान में 
अप्रसिद्धि होगी । 


(इस प्रकार सिहुव्याध्रोक्त लक्षण का खण्डन कर वोद्धोक्त व्याप्ति का खण्डन करते 


२०८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


विषमव्याप्त धूमादावपि नास्ति। अथ कृत्स्स्नस्य साधनस्य साध्यसम्बन्धः, सो- 
ऽप्येकस्य साध्यस्य कृत्स्नसाधने सम्बन्धाभावादनुपपन्न:। अथ कृत्स्नस्य साध्यस्य 
कृत्नेन साधनेन सम्बन्धः, एतदप्ययुक्तम्‌ न हि कृत्स्नेन साधनेन कृत्स्नस्य 
साध्यस्य क्वचिदृपि सम्बन्धः सम्भवति, प्रत्येकमेव साध्यसाधनयोः सम्ब- 
न्धात्‌ , विषमव्याप्ते चाव्याप्तेः | 

नापि स्वाभाविक: सम्बन्धः | स्वभावो हि स्वस्य भावो वा स्वमेव भावो 





हैं) कि अविनाभाव ( वह्लिरूप साध्य के विना धुम रूप हेतु का न होना) भी 
व्याप्ति पदार्थं नहीं हो सकता, क्योंकि वह अविनाभाव क्या साध्य के विना हेतु का 
न होना है [ अथवा 'अविना, साध्य का सम्ब्रन्ध रहते हेतु का होना है | कहीं २ 
रासभ के न रहने पर धुम का अभाव होता है,तथा रासभ के रहते धुम रहता है (अत: 
इनकी व्याप्ति हो जायगी ) । ( यदि इस दोष के वारणार्थं बोद्ध कहै कि )--निय- 
मित व्यतिरेक तथा नियमित अन्वय भी अविनाभाव शब्द से यहां विवक्षित है अतः धुम 
और रासभ के सवंत्र अन्वय तथा व्यतिरेक के न होने से उनका अविनाभाव न होगा ) 
( तो शंकरमिश्र कहते हैं कि) ऐसा नहीं क्योंकि नियम ही क्या है। यहीं तो आगे 
निरूपण करना है । 

(न्यायलीलावतीक!र वल्लभाचार्य को अभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए शंकर 
मिश्र कहते हैं कि )--कात्स्न्येन संपूर्ण रूप से सम्बन्ध होने को व्याप्ति कहते हैं। 
( यह भी नहीं कह सकते क्योंकि )--वह सम्बन्ध यदि संपूर्ण साष्यों का साधन के 
साथ सम्बन्ध लिया जाय तो, वह विषम व्याप्ति ( जहार धूम हैं वहाँ वहाँ वल्लि है। 
ऐसी व्याप्ति होने पर भी जहाँ २ वहि है वहाँ २ धूम है ऐसी व्थाप्ति न होने से ) 
वाले धुमादि हेतु में भी नहीं है । और यदि संपूर्ण हेतुओं का साध्य के साथ सम्वन्ध 
माना जाय, तो वह भी नहीं हो सकता, क्योंकि एक साष्थ का संपूर्ण हेतुओं में 
सम्बन्ध नहीं होता । भौर यदि संपूण साध्यों का संपुर्ण साधनों के साथ, सम्बन्ध माना 
जाय तो, यह भो अयुक्त है, क्योंकि कहीं भी संपूर्ण साधनो के साथ संपूर्ण साध्यों के ' 
साथ सम्बन्ध नहीं होता, पर्वतीय वहि तथा पर्वतीय धुम इस प्रकार प्रत्येक साध्य 
तथा साधन का सम्बन्ध होता है, और विषम व्याप्ति वाले धुमादिकों में भी 
संपूण साधन के साथ सपूर्ण साध्य का सम्बन्ध न होने से गब्याष्ति दोष भी भा 
जायगा । 

( इस प्रकार वाचस्पतिमिश्च को अभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए शंकर 
मिश्च कहते हैं कि ) यहाँ पर वाचस्पति मिश्र का यह भाव है कि सामानाधिकरण्ये 
रूप सम्बन्ध वह्विनिरूपित धुम में स्वाभाविक है, किन्तु वहिन में धुम सामानाधिकरण्य 
आाद्रेन्घन प्रयुक्त होने से भौपांधिक है अतः अतिव्याप्ति दोष न होगा ) स्वाभाविक 
सम्बन्धको भी व्याप्ठि नहीं कह सकते । क्योंकि अपना भाव ( घमं ) स्वभाव शब्द का 
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क च 
वा, तत्र तज्जन्यत्वव्वेत्तद्धिताथेः, तदा समवायढक्षणायां व्याप्तावव्याप्त: | तदा- 
f र्‌ हि 
श्रितत्वञ्चेत्तद्धिता्थः, तदापि समवायेऽव्याप्तिः, न हि समवायः कचि दाश्रितः 
संयोगस्यापि हवेतुधमंधूमत्वाद्यजन्यत्वाच्च । 


नाप्यनौपाधिकः सम्बन्धः। उपाधेरेव टुवेचस्वात्‌। सुत्रचव्वेऽपि ठुम्रहस्वात्‌; 


सुम्रहत्वेऽप्यन्योन्याश्रयात्‌ । साध्यव्यापकत्वे सति साधनाव्यापकत्वादेवर्याप्ति प्र- 
हाधीनम्रहत्वात्‌ । 


नापि सम्बन्धमात्रं व्याप्तिः । व्यभिचारि सम्बन्धस्यापि देशविशोषकाळविशे- 





भथ है, अथवा स्वस्वख्पभाव । उसमें स्वभाव दाब्द से भया हुआ 'ठक्प्रत्यय' रूप 
तद्धित का यंदि 'जन्यता' उत्पत्ति अथं लिया जाय ठो समवायरूप नित्यव्याप्ति मैं: 
लक्षण न जीने से अव्याप्ति दोष आ जायगा । यदि स्वभाव के आश्रित ऐसा तद्धितः 
का अर्थ करें तो उक्त दोषवारण होने पर भी ( अर्थात्‌ स्वस्य भाव इत्यादि प्रदर्शित 
दोनों प्रकार को व्युत्पत्ति से हेतुतावच्छदक और हेतुस्वरूप दोनों कल्पों में भी 'भावः'' 
इस पद में 'टिकन्‌' प्रत्यय का 'जन्यता' पक्ष में 'सत्तावान्‌ द्रव्यखात्‌' इत्यादि अनुमानों 
में अव्याक्ति दोष दिखाकर 'आश्रितत्व' पक्ष में भी दोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते. . 
हैं कि ॥--आश्रितत्व पक्ष में भी सम्रवायरूप व्याप्ति में झव्याप्ति दोष होगा, क्योंकि 
समवाय किसी में आश्रित नहीं होता ( अर्थात्‌ समवाय में स्वभिन्न सम्बन्ध को 

प्रतियोगिता होने से उसमें आश्रिता नहीं है) एवं संयोग सम्बन्ध भी हेतु के- 
घूमत्वरूप धमं के आश्रित नहीं है, तथा हेतु के घमं धुमत्व से उत्पन्न भी नहीं है । 

( इस प्रकार वाचस्पतिमिश्र को अभिमत व्याप्ति का खण्डन कर उदयनाचायं: 
को अभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उपाधिरहित 
सम्बन्ध को भी व्यास्ति नहीं कह सकते । क्योंकि प्रथम उपाधि का स्वख्प ही नहीं 
कहा जा सकता । अर्थात्‌ जितने ( स्व) अपने अधिकरण हैं उनमें साध्य की अधि- 
करणता रहते साधन के जितने आश्रय हों उनमें न रहना यह उपाधि का लक्षण: 
'स्व'पदघटित होने के कारण अनुगत न होने से दुर्वच । कहने योग्य नहीं ) है ।. 
( किसी प्रकार अनुगत मानकर यदि उसकी उक्ति हो भो तो 'द्रव्यं सत्त्रातु' 
इत्यादि अनुमानों में 'गुणवत्ता' रूप उपाधि के जितने द्रव्यत्व के आधार द्रव्य व्यक्ति: 
हैं उनमें हजारों वर्षों में ज्ञान होना कठिन है, इसी आशय से शांकरमिश्र कहते हैं 
कि )--उपाधिस्वरूप का ग्रहण होने पर भी अन्योन्याश्रय दोष आ जायगा, क्योंकि: 
साध्य की व्यापकता रहते साघन की अव्यापकता रूप उपाधि का ज्ञान व्याप्तिज्ञानः 
के अधीन है और 'अनोपाधिकत्व' रूप व्याप्ति का ज्ञान उपाधि के ज्ञान के अघीन है । 

एकदेशी नयायिकों का मत खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--केवल 
. सामान्य रूप से सम्बन्ध को 'व्याप्ति’' नहीं कह सकते । यद्यपि सम्बन्धमात्र को 
. व्याप्ति मानने से '्रव्यं सत्वात्‌ -सत्तावान्‌' होने से द्रव्य है। 'काल॥ तद्गोमान्‌ 
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षगभतया व्याप्तिहपत्वेषपि, तजज्ञानस्यानुमितावतन्त्रत्वात्‌ अनुमितिका रणोभू- 
< ०००१ 

तज्ञानविषयव्याप्ेरेव निरूपयितुमुचितत्वात्‌ | 

नापि साघनबवन्निष्ठात्यन्ता भावाप्रतियोगिसाध्य प्रामानाधिकरण्य व्याप्तिः । 

च ~ © .. ०१ 

वहरपि धूमवन्निष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्बात्‌ न हि धूमवति मद्दानसे पव॑तोयवहे- 

र्नात्यन्तामावः। इदं संयोगि द्रव्यत्वादित्यादी संयोगात्यन्ताभावस्य साधनसमा- 

नाधिकरणत्वाद्व्यापकताप्रसङ्गात्‌ । प्रतियोगिविरुद्धस्वसमानाधिकरणात्यन्ता- 





गोरूपात्‌' काल उस गौ वाला है, गोरूप होने से इत्यादि अनुमान में भी सम्बन्ध 
होने से व्याप्ति होगी इसलिये व्यभिचारी ऐसा शंकरमिश्र ने कहा है, अर्थात्‌ सत्ता 
जाति द्रव्यत्व का व्यभिचारी तथा तद्गौ का व्यभिचारी भी गौ का रूप जातित्वा- 
वच्छिन्न तथा गोस्पर्शत्वविशिष्ट का व्यभिचारी नहीं है क्योंकि सत्ता जाति के अभाव 
के भाश्रय में तथा गौ का रूप गोस्पशं के अभाव के अधिकरण में नहीं रहती, इसलिये 
देश तथा काल को लेकर भी व्याप्ति अभिमत ही है। (इंसी धभिप्राय से शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि )--व्यभिचारी सम्बन्ध के देशविशेष तथा कालविशेष से युक्त 
'होने से व्याप्तिर्ष होने पर भी, उसका ज्ञान अनुमिति में कारण नहीं है, इसलिये 
'अनुमिति में कारण होनेवाले ज्ञान का विषय व्याप्ति का ही निरूपण करना युक्त है । 
- साधन के भाश्रय में वर्तमान अत्यन्ताभाव के अप्रतियोगी साध्य के अधिकरण 
में रहना भी व्याप्ति नहीं हो सकती, क्योंकि धुमरूप साधन के आश्रय में वर्तमान 
अत्यन्ताभाव का वह्ि भी प्रतियोगी द्वोता है, कारण यह कि घुम के झाश्रय महा- 
-नस रसोईघर में पर्वतीय वह्लिं का अत्यन्ताभाव नहीं है ऐसा नहीं है । यहाँ साधना- 
'घिकरण-निष्ठात्यन्ताभाव की प्रतियोगिता का अनवच्छेरक--साष्यतावच्छेदक से 
झवच्छिस्न साध्य के अधिकरण में रहना यहां तक निवेश करने से, महानस में वतं- 
मान पवंतीय वह्वि के अभाव का प्रतियोगी पर्वतीय वल्लि के होने पर भी सामान्य 
रूप से वद्वि नहीं है ऐसा अभाव न होने से वहित्वरूप साध्यतानियामक घमं के 
प्रतियोगितानवच्छेदक होने के कारण उक्त दोष नहीं आ सकता । ( अतः स्थलान्तर 
'में अव्याप्ति दोष देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- यह संयोगाधार है, द्रव्य 
होने से, इत्यादि अनुमान में संयोगरूप साध्य के अत्यन्ताभाव हेतु के थाश्रय द्रव्यत्व में 
' रहने से अव्याप्ति दोष होगा ( अर्थात्‌ जेसे द्रव्यत्वाश्रय वृक्ष में कपि-संयोग रूप 
' साध्य मुलदेश में नहीं है भौर उसी वृक्ष में द्रव्यत्व रहता है), अतः संयोगाभाव का 
संयोगत्व साध्यतावच्छेदक घमं प्रतियोगितानवच्छेदक न होने से अव्याप्ति हो जायगी । 
' इस दोष फे वारण के लिये यदि "प्रतियोगी के विरुद्ध तथा हेतु के आधार में वतमान 
_ छत्यन्ताभाव के प्रतियोगी साध्य के सामानाधिकरण्य को व्याप्ति कहेंगे, बृक्षादिकों 
में रहुनेवाळा कपि-संयोग का भाव, उसी वृक्ष के अग्र में कपि-संयोग रहने से 
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भावाप्रतियागिसाध्यसामानाधिकरण्यं व्याप्ति: संयोगात्यन्ताभात्रस्य प्रतियो गिवि- 

रुद्धस्वाभावादिति चेन्न संयो गात्यन्ता भावस्यापि प्रतियो गिविरुद्धरवात्‌ अन्यथाऽ” 

वच्छेरभेदकल्पनावेय्योत्‌ न हि कृत कत्तानित्यस्तरयो व्यर्थं मवच्छेदभे रः ऋल्प्य- 
ते । नावि साध्यत्रैयधिकरण्यानधिकरणस्वम्‌ । केत्रलान्वयिनि साध्यव्रैयधिकर- 
ण्याप्रसिद्धेःसाध्यानधिकरणाधिकरणत्वं हि तत्‌ । नापि यत्सम्बन्धितावच्छेदकरू- 
पवत्त्वं यस्य तस्य सा व्याप्तिः वह्िवत्त्वस्यापि धूम सम्बन्धिताबच्छेदकर्बात्‌ | 
अधिकदेशवृत्तितया तन्न तथेति चेत्‌ व्यापकतावच्छेरकस्याधि कदेशत्रत्त रप्यभ्युप- 
गमात्‌ धूमत्बस्यापि गगनतळावळम्विधूमवृत्तितयाऽधिकदेशबृत्ति त्वात्‌ । अतएव 
तद्वारणाथ विशेषणमिति चेत्‌ , तर्हि यदू व्याप्यताबच्छेदकं तदेव सम्बन्धि- 





प्रतियोगी के विरुद्ध होने से घटाभाव को लेकर संयोगत्व के प्रतियोगितनवच्छेदक 
होने से अव्याप्ति दोष का वारण हो जायगा? ऐसा कहो तो यह नहीं हो सकता, 
क्योंकि संयोगात्यन्ताभाव भी प्रतियोगी के विरुद्ध है! यदि ऐसा न हो तो वृक्ष में 
मुल तथा अग्ररूप जिशेषण का भेद मानना व्यथं हो जायगा, क्योंकि शब्द में कायत्व 
तथा अनित्यता के रहने के लिये विशेषण भेद नहीं माना जाता । ( पू्वंवप्रदशित सिह- 
च्याघ्रोक्त दोनों लक्षणों को दिखाकर खण्डन करते हुए शंकरमिश्र झागें कहते हैं) कि 
साध्य के वेयधिकरण्य का अनधिकरणत्व अर्थात्‌ साध्य के अनधिक्रण में आश्रित 
न होना भी व्याप्ति नहीं कही जा सकती, क्योंकि केवलान्वयि स्थल में वाच्यस्वा- 


दिसाध्य का अनधिकरण अप्रसिद्ध है, कारण यह कि साध्य के अधिकरण में रहना 
ही साध्यवंयधिकरण्यानधिकरणत्व का अर्थ होता है । 


तथा 'यत्सम्वन्थितावच्छेदकख्पवत्त्व यस्य तस्य सा व्याप्तिः’ अर्यात्‌ वद्वि का 
सम्बन्धी धुम होने से उसमें वर्तमान सम्बन्धिता का नियामक घुमट्व-रूपवत्ता 
धूम में है यही उसमें वक्ति की व्याप्ति है: यह भी व्याप्ति का लक्षण नहीं 
हो सका, क्योंकि वह्लित्व में भी धुम का वहि सम्बन्धी होने से घुमसम्बन्धित। 
का नियामक घमं है। यदि कहो कि “धुम से वल्लि के तप्त लोहुपिण्ड थादि पदार्थ 
रूप अधिक देश में रहने के कारण वह सम्बन्षितानियामक घमं नहीं होगा' तो 
व्यापकता का नियामक घमं व्याप्य से श्रधिक देश में रहता है ऐसा माना है तथा 
धुमत्व भी क्षांकाश में रहने वाले घुम में रहने के कारण अधिक देश में वतमान है। 
( यदि 'वह्लित्व में सम्बन्धितानियामकतारूप व्याप्ति के रहने पर भी व्याप्यता- 
नियामकत्वरूप विशेषण न रहने से अतिब्याप्ति न होगी ऐसा. समझ कर 'व्याप्यता- 
वच्छेदकस्व' भी उक्त व्योप्ति-लक्षण में विशेषण देंगे! ऐसा कहो तो शंकरमिश्र कहते हैं 
कि)--तब तो जो व्याप्यता का नियामक है वही सम्बन्धितानियामक भी छापको 
सम्मत होने से आत्माश्रय दोष होगा ( अर्थात्‌ ब्याप्पतावच्छेदक है विशिष्ट धुमत्व, 
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तावच्छेदकत्वेनाभिमतमित्यभिमतं तथा चात्माश्रयः | एबचन्व यत्‌ सामानाधि- 
करण्यावच्छेदकरूपवत्त्वं यस्य तस्य सा व्याप्तिरित्यप्युक्तदोषाक्रान्तमिति चेत्‌ , 

अत्रोच्यते अनोपाधिकः सम्बन्धो व्याप्तिः । अनौपाधिकत्बन्तु याव तस्वव्य- 
भिचारिव्यभिचारिसाध्यसामानाधिकरण्यम्‌ , यावतस्वसमानाधिकरणात्य-ताभा- 
व्याप्ति भी उक्त रूप ही है अतः अपने में ही अपने विशेषण. होने से आत्माश्रय दोष आ 


जायगा ) । 
ओर ऐसा होने से जिसके सामानाधिकरण्य ( एकाधिकरणता ) के नियामक 


रूप का आश्रय जो होता है वही उसकी ब्याप्ति होती है यह व्याप्ति लक्षण भी भात्मा- 

श्रयरूप कहें हुए दोष से आक्रान्त (युक्त) है (अर्थात्‌ जिस धमं से युक्त से कहा गया 

हुआ, जिस रूप से युक्त जिसका सामानाधिकरण्य होता है, उस घमं से युक्त को विधेय | 
रखनेवाली तथा उस रूप से युक्त हेतुवाली अनुमिति की कारणता का जो नियामक 

हो वही सामानाधिकरण्यरूप व्याप्ति होती है यह लक्षण भी आत्माश्रय दोष युक्त 

है) इस दोष से उक्त प्रकार की व्याप्ति के अनेक प्रकार होने से पर्वत से वतंमान 

धुम में स्मरण किये महानसवह्वि सामानाधिकरण्य के होने से और पर्वत के वहिः 
का सामानाधिकरण्य का घुम में पूवंकाल में अनुभव न होने के कारण परामश भी 

न हो सकेगा । भतः 'सन्तावान्‌ जाते: इत्यादि अनुमान में अव्यास्ति भी दोष होगा 
यह सुचित होता है ! इस विषय में अधिक विस्तार विशेष व्याप्ति आदि प्रकरण ग्रन्थ 


में देखना चाहिये । | 
( इस प्रकार पुवंपक्ष व्याक्तियों का खण्डन कर स्वमत से सिद्धान्त व्याप्ति का 


लक्षण शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--यहां पर सिद्धान्त व्याप्ति का लक्षण कहा जाता: 
है उपाधिरहित सम्बन्ध को व्याप्ति कहते हँ । ( यथाश्रुत में उदयनाचार्योक्त लक्षण 
में दोष के समान होने से अनौपाधिक शब्द का विशेषः अर्थ कहते हैं कि )--जितने 
हेतु के व्यभिचारी पदार्थ हों उनके व्यभिचारी साध्य के साथ एक आश्रय में रहना हीं 
अनौपाधिकता है (अतः "धूमवान्‌ वह्नेः’ वहि होने से धुमेवान्‌ है, इस अनुमान में वल्लि 
के व्यभिचारी भाद्रंइन्धान के संयोग के धूम के साथ व्यभिचार न होने से अतिव्याप्ति 
दोष न होगा ) । यदि व्यभिचारी शब्द का अथ हो अभाव के भाश्रय में रहना, वह 
बृत्तितावंशिधय रूप विशेषण के भेद से भी भिन्न नहीं है, क्योंकि गुण में गुण कमं भेद- 
विशिष्ट सत्ता जाति का ज्ञान होता है ऐसा होनेः से 'द्रव्यं विशिष्टसत्तात्वातु यह द्रव्यत्व- 
जातिमान्‌ है ग्रुण-कमंभेदविशिए सत्ता का आधार होने सेः इस अनुमान में विशिष्ट सत्ता 
विशिष्ट शुद्ध से भिन्न नहीं होता' इस प्रदर्शित न्यास से 'गुणकमं में भी रहने से अव्याप्तिः 
दोष होगा' ऐसा कहो तो शंकरमिश्च दूसरे प्रकार से भनोपाधिकत्व शब्द का अर्थ 
हते हैं कि )--जितने हेतु के अधिकरण में वतंमान अत्यन्ताभाव हों उनके प्रति- 
योगी जिनमें प्रतियोगी हों ऐसे अत्यन्ताभाव के भअधिकरण' में वतंमान साध्य के अधि- 
करण “में रहना -अनौपाधिकता है ( जसे घुम के परवंतादि अधिकरणों में वर्तमानः 
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वप्रतियोगिप्रतियोगिकात्यन्ताभावसमानाधिकरण छाध्यसामानाधिकरण्य चा । 
यावतसाधनाव्या पकाव्याप्यसाध्यसामानाधिकरण्यमिति निरुक्तिद्वयाथः । 
यावस्साध्यव्यापकव्यापकत्वं वा बहुत्नोहिणा दुप्रहमिदसिति चेत्‌ अत 


एव तत्र भूयोदशंनापेक्षा तकोपेक्षा च । यद्वा साधनसमाना- 
चिकरणास्यन्ताभावाप्रतियोगिसाध्यसामाचाधिकरण्यं व्याप्तिः । अत्यन्ता- 


भावश्च वह्लित्वादिसामान्याबच्छिन्नप्रतियोगिताको विवक्षितः तेन महानसोय- 
धूमे पवेतीयवहृ थत्यन्ताभ।वसामानाधिकरण्येऽपि न दोषः, धूमवति वहिना. 





घटादिकों के अभाव के प्रतियोगी घटादि प्रतियोगी वाले घटादि अत्यन्ताभाव के 
आधार पर्वतादिकों में वर्तमान वहिह्प साध्य के अधिकरण में घुम वर्तमान होता 
है, अतः इस पक्ष में निरूपक के नियामक घर्म के भेर से अधिकरणता भिन्न होने से 
उक्त व्याप्ति दोप न आवेगा ) । ( यदि हेतुसमानाविकरण विशिष्टाभावादिकों को 
छेकर अव्याप्ति दोष कहो तो शंकरमिश्च कहते हैं कि )--इन दोनों प्रकार के 
अनौपाधिकत्व शब्द का ऐसा अर्थ है कि जितने हेतु के अव्यापक पदार्थ .हों उनके 
अव्याप्य साध्य के अधिकरण में रहना, अतः उक्त प्रकार से भी दोष न होगा । 

( दूसरे प्रकार से अनौपाधिकरत्व शबद का निर्वत्रन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि ) जितने वह्ूघादिसाघ्य के व्यापक पदार्थ हों उनका व्यापक होना धूमादिकों में 
भनोपाधिकत्व है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि 'जितने साध्य के व्यापक जिस हेतु के 
व्यापक हों ऐसे अन्य पदार्थ बहुब्रीहि समास यहां पर करना पड़ेगा, जिससे अपने 
व्यापक जितने साध्य हों उनके व्यापकसम्वन्घी ऐसी प्रतीति होती है, जिसमें अपने २ 
वाचक 'स्वत्व” पदयुक्त यह लक्षण होने से अतीत तथा भविष्य हेठुओं में उसका 
ग्रहण होना कठिन है अतः शंकरमिश्र कहते हैं कि बहुब्रीहि समास होने के 
कारण उक्त व्याप्तिज्ञान का ग्रहण होना कठिन है, ऐसा यदि कहो तो इसी- 
लिये ( भूयो भूयः) वार-वार व्याप्ति-ग्रहण की अपेक्षा होती है तथा व्यभिचार 
झंका-निवारक तक की भी अपेक्षा होती है। ( अथवा लघुरूप ऐसा भी लक्षण 
व्याप्ति का हो सकता है )--साघन के आधार में वतंमान अत्यन्ताभाव के मप्रतियोगी 
सःऽ्य के अधिकरण में हेतु का रहना ही व्याप्तिपदार्थं है। इप लक्षण में धुम- 
रूपसाघन के आधार में रहनेवाला अत्यन्ताभाव साध्यता के नियामक वहित्व रूप 
सामान्यघमं से युक्त वह्नि सामान्य का अभाव विवक्षित है, जिससे महानस के धूम 
में पर्वंतीयवह्लि के अत्यन्ताभावकी एकाधिकरणता होने पर भी अव्याप्ति दोष 

न होगा, क्योंकि किसीभी धुमके आश्रय पर्वतादिकों में सामान्यरूपसे वह्वि नहीं है ऐसी 
प्रतीति नहीं होती ( अतः घटादियों का ही अभाव लेकर वह्विरूप साध्य के अप्रतियोगी 
होने से लक्षण का समन्वय हो जायगा )। इस लक्षण में “वादन समानाधिकरणः 
शब्द का साघनतावच्छेइकावच्छिन्न ( साधनता के नियायक्रषमें से युक्त, हेतु के 
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स्तीति प्रतीतेरनुदयात्‌ | द्रव्यत्वन्तु संयोगित्वात्यन्ताभावासमानाधिकरणमेव, 
न हि भवति द्रव्यं न संयोगोति प्रतीतिः, संयोगानां प्रत्येकमव्याप्यबृत्तित्वेडपि 
संयोगित्वसामान्यस्य व्याप्यवृत्तित्वात्‌ तस्येव 'च व्यापकत्वात्‌ । नन्वनोपाधि- 
कत्वमुपाधिविरह: उपाधिरेव दुष्परिकळनोय इति चेन्न साध्यव्यापकत्वे 
सति साधनाव्यापकस्योपाधित्वात्‌ | तदुक्तम्‌-- 

साधने सोपाधिः साध्ये निरुपाधिरुपाधिः। 





अधिकरण में वतंमान ऐसा अर्थ करना चाहिये, नहीं तो द्रव्य है विशिष्टसत्ता 
होनेस' इस अनुमान में “विशिष्ट शुद्ध से भिन्न नहीं होता' इस पूर्वप्रदशित न्याय से 
शुद्धसत्ताधिकरण गुणकमं में द्रव्यत्व का अभाव लेकर अव्याप्तिदोष हो जायगा, 
प्रकृत में साघनतावच्छेदक विशिष्ट-सत्तात्वावच्छिन्न का अधिकरण गुण-कमं न होने 
से दोष नहीं होगा, क्योंकि विदिष्ट-सत्ता के क्षाश्रयद्रव्य में द्रव्यत्वाभाव नहीं 
है। एवं वह्नित्वावच्छि्न साध्यतावच्छदक होने से तद्वयक्ति नहीं है इस अभाव 
को भी लेकर अव्याप्तिदोष न होगा ( यह भी यहाँ जान लेना चाहिये) यदि 
“ट्रव्यत्वाश्रय वृक्षादि द्रव्य में संयोगरूप साध्य का अभाव रहने से अव्याप्ति 
दोष इस लक्षण में होगा” 'ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो शंकरमिश्र कहते हैं कि.) 
द्रव्यत्व जाति तो संयोपित्व के बत्यन्ताभाव के अधिकरण में रहता ही है, क्योंकि 
द्रव्य संयोगी नहीं है ऐसी प्रतीति नहीं होती, प्रत्येक संयोगों के अव्याप्यबृत्ति 
( एकदेश में वतमान ) होने पर भी, संयोगी द्रब्य में वर्तमान संयोगिताधमंव्याप्य- 
वृत्ति हो है। धौर “संयोगी द्रव्यत्वात्‌' इस अनुमान में वही व्यापक (साध्य ) 
है । ( अर्थात्‌ संयोगविशेष का श्रभाव द्रव्य में रहने पर भी संयोगसामान्य का 
'अभाव द्रव्य में न रहने से अभावान्तर को लेकर साध्य के अप्रतियोगी होने से) 
अव्याप्ति न होगी । तथापि 'कपिसंयोगी एतद्वृक्षत्वात्‌' यह वृक्ष कपिसंयोग 
वाला है यह वृक्ष होने से, इस अनुमान में कपिसंयोग का सामान्याभाव मुल ( जड़ ) 
प्रदेश को लेकर वृक्ष में वतंमान है, अतः क्षव्याप्ति दोष होगा । ऐसा भी नहीं कहु 
सकते, क्योंकि. साध्यतानियामक सम्बन्ध से हेतुनिरूपित अधिकरणता विवक्षित है। 
( प्रागे धनोपाधिकत्वरूप सिद्धान्त व्याप्ति के लक्षण में पूर्वपक्षिमत से आक्षेप 
दिखाते हुए कहते हैं कि )--उपाधि के विरद्द (अभाव ) को ही अनोपाधिक सम्बन्ध 
कहते हैं, किन्तु उपाधि का ही ज्ञान होना कठिन है, (अतः यह लक्षण नहीं हो सकता) । 
( इसके उत्तर में उपाधि का स्वरूप प्रमाण देते हुए शंकरमिश्र ऐसा कहते हैं कि )-- 
साध्य का व्यापक होते हुए जो साधन का अव्यापक हो उसे उपाधि कहते हैं इसी 
कारण प्राचीन नैयायिको ने कहा है--सांघन में उपाधिसहित ( अध्यापक ) तथ; 
साध्य मे उपाधिधिरहिठ ,( व्यापक ) हो, ( वह उपाधि कहाता है)। ४ 


अ० ३, आ० १ सू० १४] व्याप्तिसिद्धान्तः २१५. 


ननु केवलसाध्यव्यापको पाध्यव्यापकमेतत्‌ । यथा चायुः प्रत्यक्षः 
प्रत्यक्षस्पर्शाश्रयत्वादित्यत्रोद्भूतरूपवत्त्वम्‌, स श्यामो मित्रातनयत्त्रादित्यत्र 
शाकपाकजत्वम्‌ , न ह्यद्भूतरूपबत्त्वं प्रत्यक्षत्वव्यापकम्‌ आत्मनि शुणकम्मादो 
च प्रत्यक्षे तदभावात्‌, नापि शाकपाकजत्बं इयामत्वव्यापकम्‌ काककोकिळ ज- 
ळदजम्बूकळादो इयामे तदभावादिति चेन्न पय्यंबसितसाध्यञ्यापकरबे सति 
साधनाव्यापकस्वस्य तथा विवक्षितत्वात्‌ । पय्येवसितद्च साध्यं यद्धमीवच्छेदे- 
 नोपाधेव्यापकत्वमभग्नं तद्धमोबच्छिन्नम्‌ , प्रकृते बहिद्रव्यत्वावच्छेदेन प्रत्यक्ष- 
त्वस्योद्भूतरूपवत्त्व॑ व्यापकम्‌ , अन्यव्यतिरकाभ्यां गृहीतम्‌ , औत्पत्तिकनर- 
उयामत्वाचच्छिन्नं साध्यं प्रति चरकसुश्रतादौ शाकपाकजत्वस्य व्यापकस्वाच- 


(पूर्वपक्षो के मत से उक्त उपाधि लक्षण में दोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)- 
उपर्युक्त उपाधि का ९.क्षण केवळ साध्यव्यापक उपाधि में न जायगा, जसे 'वायु प्रत्यक्ष है, 
प्रत्यक्ष स्पर्श का आश्रय होने से! इस अनुमान में उद्भूतरूप की अधिकरणातारूप उपाधि, 
क्योंकि आत्मा मानसप्रत्यक्ष तथा रूपादि गुण भी प्रत्यक्ष हैं किन्तु उनमें उद्धुतरूप 
नहीं है । (यदि पक्षघमं वायु की बहिद्रंव्यतायुक्त प्रत्यक्षत्व साध्य की व्यापकता लें तो 
झात्मा तथा रूपादिको में बहिद्रंव्यता न होने से उक्त स्थल में दोष न होगा तथापि 
शंकरमिश्च कहते हैं कि)--“वह, श्याम वर्ण है, मित्रा का पुत्र होने से' इस अनुमान में 
'शाकपाकजता' (साग खाने से उत्पन्न होना ) (दोनों उक्त अनुमानों में उपाधि में 
साध्यव्यापकता नहीं है यह आगे दिखाते हैं कि )--प्रथम अनुमान में उद्भूत- 
रूपाश्रयता प्रत्यक्षतारूपसाध्य का व्यापक नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्ष होने वाले आत्मा 
तथा गुण, और कर्मादिकों में उद्भूतरूपगुण नहीं है, तथा द्वितीय अनुमान में शाक- 
पाकजतारूप उपाधि श्यामतारूप साध्य का व्यापक नहीं है। क्योंकि काक(कौआ), कोकिल 
(कोयल), मेघ, जम्बू (जामुन) फल आदि श्यामवणंवाले पदार्थों में शाकपाकजत्व नहीं है 
(तस्मात्‌ सिद्धान्ति मत से उपाधिलक्षण युक्त नहीं है) । (इस पूवपक्ष का समाधान शंकर- 
मिश्र ऐसा करते हैं कि)--पयंवसिता (एकाधिकरणतासम्बन्ध से किसी एक घमं विशेषः 
से विशिष्ट ) साध्य का व्यापक होकर साधन का अव्यापक होना उपाधि शब्द से. 
विवक्षित है । पर्यवसित ( पयंवसान में सिद्ध ) साध्य वह होता है जिस घमं से युक्त. 

होने के कारण उपाधि की साध्यव्यापकता का भंग न हो उस घ॒र्म से विशिष्ट साध्य 
होना, प्रस्तुत में वायु के प्रदर्शित अनुमान में बहिद्रंव्यताखूप वायुपक्ष के घम को 
विशेषण लेकर (बहिद्रेव्यता-विशिष्ट प्रत्यक्षता' का उद्भूतरूप गुण का आाघार 
होना अन्वय तथा व्यतिरेक (जो २ बहिद्रव्य प्रत्यक्ष होते हैं उनमें उद्भूतरूप. 
का होना, तथा जो-जो बहिद्रेव्य प्रत्यक्ष नहीं होते उनमें उद्भूतरूप का नहीं होना ). 
से ग्रहीत है, एवं उत्पत्ति से मनुष्यों की श्यामता से युक्त श्यामगुण में शाकपाकजत्व 


२१६. वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


घारणादेवमन्यत्राप्यूह्यम्‌ । ननु नायमुपाधिपद्वाच्यः, यद्धर्मोऽन्यत्र भासते स 
उपाधिः यथा स्फटिकादी जवाकुसुमादि विषमव्याप्तोपाधो च व्याप्यत्वाभावा- 
न्ञद्धमस्य साघनाभिमतेऽनवभासनादिति चेत्‌, सत्यम्‌ समव्याप्त एवाद्रेन्धन- 
प्रभववहिमत्त्वादौ मुख्य उपाधिपदप्रयोगः, अन्यत्र तु गौण: । गुणश्च व्यभि- 
चारोन्नायकत्वम्‌ , यद्धि यद्यापकव्यभिचारि तस्य तद्वयभिचारित्वनियमात्‌ 
भवति च साध्यव्यापकस्योपाधेव्यभिचारि साधनम्‌, अतः साध्यव्यभि चारीति। 








'प्रयोजक उपाधि की साध्यव्यापकता चरक-सुश्रत आदि वेद्यकग्रन्यों में प्रमाणित जानना 
( इसी प्रकार "ध्वंस, विनाशी है जन्य होने से इस अनुमान में भावत्व उपाधि भी 
"जान लेना चाहिये ) ॥ 

(शंकरमिश्र “उक्त उपाधिरूप में साध्य के समनियत (समान आश्रय पें रहने वाला) 

-हौ उपाधि शब्द का अर्थ होता है न कि साध्य का व्यापक, क्योंकि अतिरिक्त घर्मी के 
श्रम ज्ञान के विषय घमं की आधारता ही उपाधि षब्द के प्रवृत्ति का (निमित्त) विषय 
'होने से लोक में उपाधि शब्द का प्रयोग होता है (जसे स्फटिक रक्त होने पर भी रक्त 
द्रव्य के समीप होने से स्फटिक रक्त है इत्याकारक भ्रमात्मक ज्ञान का विषय रक्तता 
"के आश्रय पुष्प को स्फटिक को रक्तता ज्ञान की उपाधि है ऐसा लोक में व्यवहार होतां 
“है ) ऐसा होने से साधन में आरोपित की हुई साध्य की व्याप्ति का जो आधार हो 
उसी को उपाधि मानना उचित है” ऐसी शांका पूर्वपक्षिमत से दिखाते हैं कि )--- 
“साध्यव्यापक तथा साधनाव्यापक यह उपाधि शब्द का अर्थ नहीं है किन्तु जिसका 
'घमं अन्य पदार्थं में प्रतीऽ होता है, वह उपाधि कहाता है, जिस प्रकार स्फटिकादि श्वेत 
मणि में रक्त जपापुष्पादिक की रक्तता तथा विषय व्याप्ति वाळे उपाधि में व्याप्यता 
न होने से उस उपाधि का घरम-साधन में प्रतीति भी नहीं होती” ( ऐसी शंका का 
उत्तर शंकरमिश्र देते हैं कि )-_पूर्वपक्षी का कहना सत्य है क्योंकि समान व्याप्ति 
वाल आद्रेइन्धन से उत्पन्न वहिमत्ता आदि में ही मुख्य उपाधि पद का प्रयोग है । 
विषमव्याप्त उपाधि में उपाधि पद का प्रयोग गोण है। वह गुण है व्यभिचार को 
उठाना 'जन!ना, क्योंकि’ जो 'जिसके व्यापक का व्यभिचारी होता है वह उसका 
व्यभिचारी होता है! यह नियम है । साध्य ( धुम ) के व्यापक (आद्रेन्धनसंयोग) रूप 
'उपाधि का वह्विरूप साधन व्यभिचारी होता है, अतः घुमरूप साध्य का व्यभिचारी 
-है ऐसा ( उपाधि से व्यभिचारज्ञान 'धुमवान्‌ वह्वेः' इस अनुमान में वह्विहेतु में) व्यभि- 
-चारानुमान होता है ( इसी प्रकार पूर्वोक्त वायु प्रत्यक्ष है प्रत्यक्ष स्पर्शाधार होने से' 
इस अनुमान में प्रत्यक्ष स्पर्शाश्रयत्वहेतु प्रत्यक्षत्व साध्य का व्यभिचारी है बाह्य द्रव्य 
में उद्धत रूप का व्यभिचारी होने से, प्रमेयत्व के समान, और “स श्यामः' में इत्यादि 
पूर्वोक्त अनुमान में मित्रातनयत्वहेतु श्यामतासाध्य का व्यभिचारी है मित्रातनय में 
-शाकपाकजता व्यभिचारी होने से द्रव्यत्व के समान, इस प्रकार व्यभिचारज्ञान हेतु में 


अ० ३, आ० १ सू० १४] व्याप्तिप्िद्धान्तः २१७ 


यद्वःथापकाव्याप्ये यत्‌ तत्‌ तदव्याप्यम्‌ इति व्याप्यत्वासिद्ध्युन्नायकखं वा। 
सत्प्रतिपक्षोत्थापकत्वं चा पक्षे उपाधेः साध्यव्यापकस्याभावात्‌ साध्याभाव- 
साधनात्‌ । तदुक्त-- 

वोद्यक्तसाध्यनियमच्युतोऽपि कथकेरुपाधिरुद्ध!व्यः | 

पय्येवासतं नियमयन्‌ दूषकत।वो जसाम्यात्‌ ॥ इति | 


उन्नीयते चायं घाघव्यमिचारानुकूळतकोभावप्रतिकूळतकेः । यत्तु यद्वयभि- 
चारित्वेन साधनस्य साध्यव्यभिचारित्वं स उपाधिरिति । तत्र तृतोया न करणे न 


होता है ) । ( व्यभिचार के समान उपाधिज्ञान से हेतु में व्याप्त्वासिद्धि का ज्ञान 
भी उपाघिज्ञान का फल हो सकता है ईस आशय से शंक्ररमिश्र द्वितीय पक्ष दिखाते 
हैं कि)--जो वह्लि जिसके (धाद्रधन-संयोग के) ब्यापक (धूम) का व्याप्य नहीं होता, 
वह ( वल्लि) उस (धुम ) का व्याप्य नहीं होता इस प्रकार वह्नि हेतु में व्याप्यत्वा- 
सिद्धि दोष का आद्रेन्धनसंयोगरूप उपाधि के ज्ञान से उद्भावन हो सकता है। अथवा 
पक्ष ( पर्वत ) में घुमसाध्य के व्यापक क्षाद्रन्धनसंयोगरूप उपाधि क्रेन रहने से 
साध्य ( धूम ) के अभाव की सिद्धि होने से ( पर्वत धूमवान्‌ नहीं है घुम व्यापक 
आद्रे्धनसंयोग न होने से) इस प्रकार सत्प्रतिपक्ष ( विरुद्ध अनुमान ) का भी ज्ञान 
होना उपाधिज्ञान का फल हो सकता है | इसी कारण प्राचीन नेयादिकों ने कहा 
है--वादी के कहे हुए साध्य के नियम (व्याप्ति) से रहित होने वाले भी उपाधि की 
कथा करने वाले वादियों ने हेतु में उपाधि का उद्भावन ( प्रकाशन) करना चाहिये, 
जो उपाघि-दूषकता का बीज समान होने से पर्यवसित जो ( व्यभिचारादि ज्ञान होने 
में समाप्त होता हो ) नियमित करता है। और इसी कारण यह उपाधि-वाघ, व्यभि- 
चार, अनुकूल तकं का न होना, तथा प्रतिकूल तर्को से जाना जाता है । नेसे 'वल्ि 
उष्ण नहीं है कार्य होने से! इस अनुमानमें पक्ष (वह्वि से) इतर (भिन्न) होना रूप उपाधि 
प्रत्यक्ष वल्लि की उष्णता के बाघ से जाना जाता है "धूमवान्‌ है वह्विमान्‌ होने से' 
इस अनुमान में आद्रन्धनसंयोगरूप उपाधि का व्यभिचार दोष से ज्ञान होता है। 
सथा पूर्वोक्त “वायु प्रत्यक्ष है' इस अनुमान में उद्धत रूप उपाधि वायु की प्रत्यक्षता में 
अनुकूल तकं के न होने से जाना जाता है। एवं 'ध्वंस विनाशी है? इस अनुमान से 
विनाशिता सिद्ध करने में घट के पुनः प्रकार होने की आपत्तिरूप प्रतिकूल तकं 
से भावत्व रूप उपाधि जाना जाता है । 


(आगे चिन्तामणि ग्रन्थकार गंगेशोपाध्याय के उपाघिलक्षण को दिखाकर खंडन 
करते हुए दांकरमिश्र कहते हैं कि )--'जिसकी व्यभिचारिता से हेतु में साध्य की 
च्यभिचारिता हो वह उपाधि कहाता है' ऐसा गंगेशोपाष्याय कहते हैं। इस लक्षण में 
'यद्वधमिचारित्वेन' इस पद में तृतीया विभक्ति का अर्थं करण नहीं हो सकता, (क्योंकि 


२१८ वेशेषिकसूत्रोपरकारः 


देतो न प्रकारे न छक्षणे। न च यद्वयभिचारित्वेन ज्ञातेन साधनस्य साध्यव्यमि- 
चारित्वं ज्ञायते इति पूरणीयम्‌ अज्ञायमानोपाध्यव्यापनात्‌ स्फुटव्यभिचारस्थ- 
छॉपाध्यव्यापनात्‌ । योग्यतागर्भो तु दुर्निरूपा, व्यभिचारोन्नायक्रखमव्यव स्था- 
प्य उपाध्युद्कावनाशक्यत्वाच। पक्षतरत्वन्तु उपाधिळक्षणाक्रान्तमपि स्वव्याघ।- 





साध्य की व्यभिचारिता (व्यभिचार ) यदि समवायादिरूप हो तो समवाय के नित्य . 
होने से तथा संयोगादिरूप हो तो भी उपाधि की व्यभिचारिता संयोग का उत्पादक 
नहीं है तथा संयोगजनक कोई उसका व्यापार भी नहीं है अतः करण पक्ष अयुक्त 
हैं ) तथा हेतुरूप अर्थ भी उक्त तृतीया विभक्ति का नहीं हो सकता (क्योंकि हेतु शब्द: 
का अर्थ ज्ञापक ( जनाने वाला ) झ्ाथवा कारक ( करने वाला ) दोनों पक्षों में 
उपाधि व्यभिचार में ज्ञापकता न होने से, तथा नित्यसमवायादि सम्बन्धरूप ब्यभि- 
चार के कारण न होने से भी तृतीया का हेतु ऐसा अर्थ नहीं हो सकता ) एवं प्रकार 
भी तृतीयार्थ नहीं हो सकता ( क्योंकि प्रकारतारूप तृतीया के अर्थं का व्यभिचारादि 
रूप निविषयक ( विषय रहित ) पदार्थ में अन्वय नहीं हो सकता ) तथा लक्षण 
में उक्त तृतीया विभक्ति नहीं हो सकती ( क्योंकि लक्षण शब्द का अर्थं है व्यावतंक. 
( भेद करने वाला ) वह व्यावतंक धमं विशेषण तथा उपलक्षण दो प्रकार का होता 
है । जिसमें विद्यमान होता हुआ व्यावतंक 'घमं' विशेषण होता है जसे 'दण्डी पुरुषः: 
इसमें पुरुष का दण्ड आदि विशेषण उसमें वर्तमान होता हुआ दण्डसहित पुरुष से 
भेद करता है। न रहता हुआ भेदक घमं उपलक्षण होता है, जसे वापसी ( मुनि ) 
का पूर्वकाल में वर्तमान जटा-कमंडलु आदि उत्तरकाल में न रहता हुआ भी तापसी 
से भिन्न पुरुषों का भेदक होता है । दोनों प्रकार से प्रस्तुत में व्यावतंकता नहीं हो 
सकती, क्योंकि साधन में वर्तमान उपाधिता में साध्यव्यभिचारित्वरूप विशेष्यत 
के नियामक घर्मं का सामानाधिकरण्य नहीं है, अतः उक्त लक्षण में तृतीया 
विभक्ति नहीं हो सकती । शंकरमिश्र कहते हैं कि इस दोष के वारणाथं जिस उपाधि 
के साधन ( वह्मि) में व्यभिचार ज्ञान होने से साधन ( वह्मि) में साध्य ( धूम ) का 
व्यभिचार जाना जाय ( उसे आद्रन्धनसंयोग उपाधि कहते हैं। ऐसे उपाधिलक्षण 
में पुति भी नहीं की जा सकती, क्योंकि रहने पर भी जाने हुए उपाधि में इस 
लक्षणा की अव्याप्ति, तथा जहाँ अतिस्पष्ड उपाधि है वहाँ उसके ज्ञान की आवश्य- 
कता न होने से भी उक्त दोष हो जायगा। यदि इन दोनों में उपाधिलक्षण को 
योग्यता है अतः ऐसे लक्षण वाळे उपाधि की योग्यता ही ऐसा योग्यताघटित लक्षणः 
करें तो उसका निरूपण 'नहीं हो सकता, तथा यह उपाधि व्यभिचार के उद्धावन 
में समर्थ है यह स्थापन किये बिना उपाधिका उद्भावन (प्रकट करना ) भी: 


शक्य है । 
पक्ष से भिन्न होना ( जसे वहि से भिन्नता वक्ति उष्ण नहीं है कार्य होने रे 


भ० ३, आ० १४२० १५]  हेत्वाभासोद्देशः २१५ 


तकत्वान्नोपाधि: यथा पक्षे सन्दिग्धानेक्रान्तिकत्वम्‌ । यदि हि तत्र न सन्देह- 
स्तदा न पक्षता, यदि पक्षता तदा सन्देहस्याचऱ्यकता सन्दिग्धानकान्ति- 
कत्वध्रोब्यात्‌ । अवशिष्टं मयूखेऽन्वेष्टऽ्यम्‌ ॥ १४ ॥ 


इदानों वृत्तानां वक्तिष्यमाणानाम्ञ हेतूनां दवेत्वाभासाद्विवेकाय दवेत्वाभास- 
प्रकरणमारभमाण आह-- 


अग्रसिद्धोऽनपदेशोऽसन्‌ सन्दिग्धश्चानपदेशः ॥ १५ ॥ 
अप्रसिद्ध इति | अयव्याप्लोऽगृहीतञ्याप्िक्रो विपरोतव्याप्तिकश्च विरुद्धः | 





इस अनुमान में अनुष्णता साध्य का वह्वितरत्व जलादिकों में व्यापक है, 
तथा वल्लि में वह्लीतरता न होने से कार्यता का अध्यापक भी है इस प्रकार उपाधि- 
लक्षण से युक्त होने पर भी अपना ही व्याघात करने से उपाधि सर्वत्र नहीं हो 
सकती, क्योंकि उदाहरण प्रत्यक्ष अग्नि में अनुष्णता का वाघ होने से वह्नीतरत्व 
उपाधि है किन्तु 'पवंत वह्मिमान्‌ है! इत्यादि अनुमान में पवत से भिन्नता उपाधि 
होने से पक्ष में संदिग्ध व्यभिचारिता के समान अपना ही घात करेगी क्योंकि यदि 
पवंतपक्ष में वल्लि का संशय न हो तो वहां पक्षता न होगी ( अर्थात्‌ संदिग्ध साध्य: 
वन्‌ पक्ष होता है यह पक्ष-लक्षण न आवेग) और यदि पक्षता हो तो संशय 
आवश्यक होने से संदिग्ध व्यभिचार दोष धुमादि सद्धेतुओं में अवश्य ही रहेगा ( अर्थात्‌ 
पक्षेतरता मात्र को उपाधि मानें तो उसका सवंअनुमानों में सम्भव होने से सम्पूणं 
अनुमानो का ही उच्छेद हो जायगा अतः संदिग्धानेकान्तिकता के समान वह दूषक 
नहीं हो सकता ) शंकरमिश्च कहते हैं कि इससे इस विषय का विस्तार मेरे किये मयूख 
नामक ग्रंथ में देखना चाहिये ॥ १४ ॥ 


साम्प्रत कहे हुए तथा आगे कहे जाने वाळे सद्धतुओं का दुष्ट हेतुओं से पृथक्‌ 
ज्ञान होने के लिये हेत्वाभास का प्रकरण आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथ--अप्रसिद्धः = सिद्ध ( हेतु), अनपदेशः = दुष्ट होता है, असन्‌ = 
पक्ष में अवर्तमान, सन्दिग्ध च = और सन्दिरब भी हेतु, अनपदेशःन्दुष्ट होता है ।।१५॥। 
भावाथे--जिसमें व्याप्तिज्ञान न हो तथा विपरीत व्याप्तिज्ञान हो ऐसा अप्रसिद्ध 
नामक १, एवं (असन्‌) पक्ष में रहुनेवाळा २, तथा पक्ष में साध्य की सत्ता तथा 
असत्ता दोनों कोटि के संशय को उत्पन्न करने वाला संदिग्ध ३, इस प्रकार कणाद-मत 
में तीन ही दृष्ट हेतु होते हैं। इस सूत्र में प्रथम अनपदेश शब्द हेत्वाभास सामान्य 
लक्षण की सूचना के लिये है जो भागे दिखाये जायेंगे । अथवा गोण दुसरे हेत्वाभासों 
को दिलाने के लिये है, वे भी आगे दिखाये जायेंगे इसी कारण कण्ठ से उसका विचार 
छोड़कर शंकर मिश्र ने अप्रसिद्ध इत्यादिना व्याख्या की है ॥ १५ ॥ | 
उपस्कार प्रसिद्ध इस सूत्रोक्त हेत्वाभास से जिसमें व्याप्तिज्ञान न हुआ 


२२० वेशेषिकसूत्रो पस्कार 


'एतेन व्याप्यत्वासिद्धदिरुद्धयोः संग्रहः । असन्‌ इति। पक्षेऽसन्‌ अपक्षधमं 
इत्यथः । स च कचित्‌ स्वरूपविरहात्‌ कचित्‌ सन्देहसिषाधयिषयोरभावात्‌ | 
सिद्धसाधने । सन्दिग्ध इति | पक्षे साध्यसद्सत्त्वकोटिकसंशायजनकः। स च 
संशयः समानधर्मदशनात्‌ कचिदसाधारणधमंदशनात्‌ कचित्‌ पक्ष एव हेतोः 





`हो, अथवा विपरीत ब्याप्तिज्ञान हुआ हो ऐसा विरुद्ध नामक दुष्ट हेतु लेना । इससे 
।( अप्रसिद्ध से ) व्याप्यत्वासिद्धतया विरुद्धदुष्ट हेतुओं का संग्रह होता हे । ( हेतु 
में व्योप्तिज्ञान का विरह रूप व्याप्तित्वासिद्धि दोष जिसमें हो उसे व्याप्यत्वासिद्ध 
कहते हैं। अर्थात्‌ जिस रूप से निरूपित्र विषयवाळा निश्चय ( धुम के अभाव के 
अधिकरण अयःपिण्ड में वह्वि रहता है यह निश्चय) वह्लिदेतुक धूमसाच्य के 
-व्याप्तिज्ञान ( धुम के अभाव के शाश्रय में वल्लि नहीं रहता ) इसके प्रतिवन्धकता 

` भसे भिन्न में नहीं है अतः इस रूप से युक्त वह्लि है यह जान लेना चाहिये। यह 
साघारण हेतु के समान असिद्ध हो जायगा ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि यह इष्ट ही 
'हे, असिद्धि आदि दोषों को लेकर ही हेत्वाभ!सों का विभाग किया है साधारणादि 
दोष से निरूपित न होने रूप से उक्त विषयता का निवेश होने से भी दोषों में परस्पर 
'ऐक्य नहीं हो सकता । अर्थात्‌ साध्य की तथा हेतु की असिद्धि उक्त लक्षण में झा 
जाती है । हेतु के अधिकरण में वतमान अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिता के अनियामक 
-्साध्या भावस्ववान्‌ होना विरोध दोष है इस दोष वाले हेतु को विरुद्ध कहते हैं, 
उक्त व्याप्यत्वासिद्धि तथा विरोध, दोनों में से अन्यतरत्व एक इस धर्म से 
"अप्रसिद्ध शब्द का अनुगत अर्थ जानना । ( शंकरमिश्र सूत्र के 'असन्‌' शब्द का 
अर्थ करते हैं कि )--पक्ष में न रहनेवाले हेतु को 'असन्‌' अर्थात्‌ अपक्षधम (पक्ष में 
न रहनेवाला ) कहते हैं यह सुत्र का अथे है। ओर वह असन्‌ दुष्ट हेतु कहीं स्वरूप 
-क्रे न होने से तथा कहीं-कहीं सन्देह तथा 'विषाघयिषा' अनुमिति से सिद्ध करने को 
इच्छा न होने से सिद्ध के साधन करने में होता है। (पक्ष में हेतु के न रहने से 
-स्वरूपासिद्धि अथवा पक्षतानियामक धर्म पक्ष में न होने से भआश्रयासिद्धि दोष होता 
है । और पक्ष में सन्देह तथा सिषाधयिषा दोनों रूप की पक्षतान होने से सिद्ध- 
-साधन दोष भी होता है, उक्त असिद्धि दोष वाला हेतु असिद्ध होता है ( अर्थात्‌ 
क्षाश्रपासिद्धि भादि दोषों में कोई दोष होना यह सामान्य असिद्ध का लक्षण है यह 
“भी जानना चाहिये) । (तीसरे सन्दिरघ नाम के सूत्रोक्त हेत्वाभास का वर्णन उपस्कार 
में करते हैं कि)--पक्ष में साघ्य की वतंमानता तथा अवतंमानता दोनों भाग वाले सन्देह 
-को उत्पन्न करने बाला सन्दिग्ध सव्यभिचार दुष्ट हेतु कहाता है । ( प्रस्तुत पक्ष धर्मों 
चाले साध्य तथा उसके अभाव के ज्ञान में वर्तमान सन्देह के प्रयोजक दोनों कोटियों 
त्से व्याबुत्त रूपवान्‌ होना, सव्यभिचारता है, वह रूप व्यभिचारी हेतु में साध्य 


अ० ३ आ० १ सू० १६]  हेत्वाभासोददशः २२९ 


साध्यतद्भावसाह चय्यदशनात्‌ । आद्यः साधारणानेकान्तिकः । द्वितोयस्त्वसा- 
च ७ ~ 
घारणानकान्तिकः । दृतीयोऽनुपसंहारी ॥ १५॥ 


तत्र व्याप्यत्वासिद्ध विरुद्धस्वरूपासिद्धाना मु दा ह रण माह-- 
यस्माद्विपाणी तस्मादरवः ॥ १६ ॥ 


तथा उसके अभाव के साथ मे रहता है, और सत्प्रतिपक्ष में विरोधी परामश ज्ञान, 
काल के दूसरे परामशं ज्ञान की विषयता होती है। यहाँ पर दोनों कोटि से व्यावृत्तः 
होना' इससे दूसरा प्रयोजन नहीं है यह सुचित होता है । अतः कोटिद्वय में अतिव्याप्ति 
दोष न होगा, इसी कारण 'सत्प्रतिपक्ष भी व्यभिचारादिक में ही प्यवसित ( निश्चित 
होता है' ऐसा आगे शंक्रमिश्र कहेंगे। साघारणादि भेद इस सन्दिग्ध दुष्टहेतु के 
भेद धागे कहे जायेंगे ।) (आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उक्त संदिग्ध नामक 
हेत्वाभास में वह संशय कुछ स्थलों में समानघमं के दर्शन से तथा कुछ स्थलों में 
असाघारण ( विशेष ) घमं के दर्शन से तथा कहीं-कहीं पक्ष में ही हेतु के साध्य 
तथा उसके अभाव का साथ में रहना देखने से होता है। ( यद्यपि साध्यसंदेह युक्त 
विषय होनेवाळा अनुपसंहारी साध्य तथा साध्याभाव उभय कोटि वाले संशय का 
उत्पादक नहीं है तथापि पक्ष को लेकर साध्य तथा उसके अभाव का सहचारी होने 
से जाना हुआ ही संशय को उत्पन्न करता है, इसलिये अनुपसंहारी में अव्याप्ति दोष 
न होगा इसी आशय से शंकरमिश्र ने उपर्युक्त “पक्ष एव' पक्ष ही में यह तीसरा 
कल्प कहा है ) अर्थात्‌ जिस रूप से संशयजनःता हो वही विभाग करता है यहु. 
नियम नहीं है यह उनका तात्पर्यं है । ( उक्त तीन प्रकार के सन्देहजनकों का क्रम से 
नामनिदेश करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--जिनमें प्रयम का नाम है साधारण 
अनैकान्तिक, द्वितीय है, असाधारण अनेकान्तिक तथा तृतीय का नाम है अनुप- 
संहारी ॥ १५॥ [ | 
उनमें से “व्याप्यखासिद्ध, विरुद्ध तथा स्वहूपासिद्ध ऐसे तीन दुष्टहेतुओं का 
उदाहरण सुत्र में देते है-- 
पद्पदार्थ--यस्मातु = जिस कारण, विषाणी = श्टङ्गवाला है, तस्मात्‌ = इस 
कारण, अश्वः = अश्व है ॥ १६॥। 
भावार्थ-रासम को देखकर यह “बद्व है, श्जुंगवान्‌ होने से! ऐसा जो पुरुष 
मोह से अनुमान करता है यह समझ कर कि 'जो अश्‍व नहीं होता वह शङ्गवाला 
नहीं होता' इस अनुमान में व्याप्यत्वासिद्धि अइवता तथा श्वङ्गवत्ता को व्याप्ति न 
होन। तथा अश्व मे श्यंगवत्तास्वरूप .की असिद्धि एवं श्रश्वतारहित गो आादि में 
शृङ्ग हीने से विरोध भी होने से यह श्वङ्गवत्ता हेतु व्याप्यत्वासिद्ध, स्वरूपासिद्ध एकं. 
विरुद्ध नामक भी <दुष्टहेतु है ॥ १६ ॥। 


२२२ बेशेषिकसुत्रो पस्कारः 


यत्र रासभपिण्डं पक्षो कृत्यायमसाबइबः विषाणिस्वात्‌ यस्तु नाइवो नासौ 
विषाणो, यथा शशश गाळनरवानरादिरिति व्यतिरेकसहच।रदइानादितव्या मोह: 
प्रयुङ्क्ते । तत्र व्याप्यस्वासिद्धस्वरूपालिद्धविरुद्वानामुदाहरणमिदम्‌ ॥ १६॥ 
अनेकान्तिकमुदाहरति— 
यस्माद्विपाणी तस्माद्‌ गौरिति चानेकान्तिकस्योदाहरणम्‌ ॥ १७॥ 
यत्र महिषं पक्षयित्वा अयं गौिषाणित्वादिति साधयति तत्र साधारणानेक्रा- 





उपस्कार--जिस स्थळ में राभ के शरीर को पक्ष (घर्मो) कर यह वह 
भश्व है श्यृंगवान्‌ होने से, जो अश्‍व नहीं होता वह श्युंगवान्‌ नहीं होता, जसे शश (ससा। 
अ्युगाल ( सियार ) मनुष्य वानर इत्यादि इस प्रकार के व्यतिरेक सहचार के दशंन के 
मोह से प्रदर्शित अनुमान का प्रयोग करता है । उसमें व्याप्यत्त्रासिद्ध, स्वरूपासिद्ध तया 
'विरुद्ध का उदाहरण यह है ऐसा जानना ॥ १६॥ 
अर्नकान्तिक का सूत्रकार उदाहरण देते हैं 
पद्पदाथ- यस्मात्‌ = जिस कारण, विषाणी = श्ुंगत्राला है, तस्मात्‌ = इस 
-कारण गौ: - गो है, इति च--और यह, अनेक।न्तिकस्य=ध्रनेक।न्तिक ( व्यभिचार) का 
उदाहरण है ॥ १७ ॥ 
भावाथ--जिस अनुमान में महिष को पक्ष को 'यह गो है, श्वंगवान होने से' ऐसा 
-कोई अनुमान से सिद्ध करता है उसमें साधारण नामक अनैकान्तिक दुष्टहेतु है। 
“क्योंकि श्टङ्गवत्ता गौ के समान गोत्वाभावरूप साध्य के अनाधार महिष मे भो रहती 


है ॥ १७॥ 
उपस्कार--जिस स्थल में महिष को पक्ष कर “यह गो है, श्टङ्गवान्‌ होने से' ऐसा 
कोइ अनुमान से सिद्ध करता है उसमें साधारण नामक षपैकान्तिक (व्यभिचार) दोष 
“है । , यहां साधारण आदि तीन अनैक्रान्तिको में अन्यतम ( कोई एक ) का होना अने- 
कान्तिक का सामान्य लक्षण है। जिसमें से साध्य के अभाव के आधार में वर्तमान हेतु 
-साघारण दृष्टहेतु होता है जसे “महिष गो है श्टंगवान्‌ होनेसे' इस अनुमान में गो से 
भिन्न में श्युंगवत्ता होना, यह दुष्टहेतु ब्याप्तिज्ञान का प्रतिबन्ध अनुमान में करता 
महै । तथा संपूर्ण सपक्ष तथा विपक्ष में न रहने वाला धसाघारण अनैकान्तिक होता 
है इस उभयव्यावृत्तताज्ञान के साध्य तथा उसके क्षमाव दोनों के साथ व्याप्तिज्ञान 
;के प्रतिदन्धक होने के कारण दूषकता होती है । जसे 'आकाश नित्य है, शब्दाश्रय होनेसे' 
*इस अनुमान में आकाश का दाब्दाश्रयस्तविशेषधमं होने के कारण दृष्टान्त में व्याप्षिज्ञान न 
-होने से व्याप्तिज्ञान को न करने से दुष्टहेतु है । एवं अत्यन्ताभाव के प्रतियोगि साध्य 
वाला हेतु अनुपसंहारी होता है, वह व्यतिरेक व्याप्विज्ञान का श्रतिबन्धक होने से 
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'न्तिकता । यदा चाकाश नित्यं शब्दाश्रयत्वादिति साधयति तदाऽस्यासाधारणा- 
नेकान्तिकता एवं शब्दोऽनित्यः शब्दत्वादित्याद्यप्यगृह्यममाणदशायामसाधारणा- 
नेकान्तिकमेव, यदा तु विपक्षब।धक्रतकोवतारात्‌ पक्ष एत्र साध्यं सिध्येत्‌ तदा 
सपक्षवृत्तिताज्ञानदशायां सद्धतुरेव पक्षस्यापि सपक्षत्वात्‌ । तत्र व्याप्तपक्षघरमे- 
'तयाऽप्रमितोऽसिद्धः। स च त्रिविधः व्याप्यत्वासिद्धः स्त्ररूपासिद्धः आश्रया 
सिद्धश्च । तत्रागृह्ोतव्याप्तिको व्याप्यत्त्रासिद्धः, सत्या एव व्याप्तेरमहात्‌ व्याप्नेर- 
साबाश्च भयथापि । तेनानुकू छतको भावादयोऽसिद्धभेद।ः । स चायम समर्थवि- 
त्रिशेषणा-लमथविशेष्या - समर्थोभय - संदिग्थासमथविशेषण-सन्दिर्घा सम थे - 





दूषण करता है, जसे 'गो ज्ञानविषय है श्ङ्गवान्‌ होने से! इस अनुमान में ज्ञान 
विषय न होने वाला कोई पदार्थ न होने से व्यतिरेक व्याप्तिज्ञान न होने से साब्य+ 
साधक नहीं होने के कारण दूषक है ।) (आगे असाधारण दुष्टहेतु का लक्षण शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि )--यदि 'आकाश नित्य है, शब्दाश्रय होने से' ऐसा अनुमान किया 
जाता है तब असाधारण अरनेकान्तिकता दोष होता है। एवं 'शब्द अनित्य है, 
शब्दत्त्रजातिमान्‌ होने से इत्यादिक अनुमान भी शाब्दत्व के आकाश से भिन्न में न होने के 
कारण व्याप्ति का ग्रहण नहीं होता तब वह धसाघारण अरनेकान्तिक ही होता है, और 
यदि शब्द में नित्यता में बाघक तकं के होने से शब्दरूप पक्ष ही में अनित्यत। साध्य 
सिद्ध हो तो सपक्षशब्द ही है उसमें शब्दत्व के रहने के ज्ञान के समय शब्दत्व हेतु भी 
सद्धेतु ही है, क्योंकि शब्दरूप पक्ष ही सपक्ष है । 'अप्रसिद्ध इस सूत्र में व्याप्तिविशिप्ट- 
पक्ष में वतंमानरूप से न जाना हुआ हेतु अप्रसिद्ध होता है। (यहां पर बाश्रयासिद्धि 
आदि तीन असिद्धियों में अन्यतम कोई एक (यह असिद्धि का सामान्यलक्षण जानना)। 
ओर वह असिद्ध व्याप्यत्वासिद्ध १, स्वरूपासिद्ध २, आश्रयासिद्ध ३, ऐसा तीन 
प्रकार है । 
उन तीनों में से जिसमें व्याप्ति का ज्ञान न हुआ हो उसे ( अग्रहीतऱ्याव्तिक ) 
' च्याप्यत्वासिद्ध कहते हैं । व्याप्ति के रहने पर उसके ग्रहण न होने से, तथा व्याप्ति के 
न रहने से इस प्रकार दोनों प्रकार से होना है। इससे अनुकूल तकं का न होना 
इत्यादि भी असिद्ध में भेद है यह सिद्ध होता है। इसके भी विशेषणों का असमर्थ 
होना, विशेष्य का समर्थं होना, विशेषण तथा विशेष्य दोनों का असमर्थ 
होना, तथा संदिग्ध ( संशययुक्त ) असमर्थ विशेषण, सन्दिग्ध असमर्थ विशेष्य 
''एवं सन्दिग्च असमर्थ विशेषण तथा विशेष्य उभय, इत्यादि भेद से सह्रघा ( हजारों ) 
भेद हो सकते है। इन सम्पूर्णो में हेतु का सिद्ध न होना ही शास्त्राथं में उद्भावन 
'( प्रकट ) किया जाता है । 


२२४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


विशेष्य-सन्दिग्घासमर्थोभय-भेदप्रपञ्चेन सहस्रधा भिद्यते । सवत्र चाकर 
सिद्धिविरह एवोद्भाव्यः | 

अत्रेदं तत्त्वम्‌। हेतुस्तावत्‌ केबळान्वय्य्रन्वयव्यततिरेकिकेवळव्यतिरेकिभे दा - 
स्त्रिबिधः | तत्र सवधर्भिंगतो धमे: केतळान्बयो, यथा प्रमेयत्वा-मिघेयत्व-विशे- 
ष्यत्व-विशेषणत्व-नित्यद्रव्यास्यान्ताभावा-श्रयनाइयरुणादिध्तंसात्यन्ठाभावाद्यः। 
नह्यस्ति ताह॒शं किश्चत्‌ , यत्रेते धर्मा न विद्यन्ते। तथा 'च सवगतत्वम्‌ 
अत्यन्ताभावाप्रतियोगित्वं वा केवळान्वयित्वम्‌ । एतेषाञ्च स्वास्मवृत्तित्वेऽपि न. 
दोषः तदुक्तम्‌ 

प्रमाणं शरणं वृत्ती न भिन्नाभिन्नते यतः । इति | 

केचळान्वयिसाध्यको हेतुः केवळान्बयी | अस्य च पक्ष सत्त्वसपक्षसत्त्वाबा- 
धितस्वासअतिपक्षितत्वानि चत्वारि रूपाणि गमकत्वोपयिकानि | अन्त्रयव्यति- 
रेकिणस्तुहेतोबिपक्षासर्वेन सह पञ्च केवलव्यतिरेकिणः सपक्ष सत्त्वव्यतिरेकेण 


यहाँ पर यह वास्तविक तात्पर्य है कि सद्धेतु १, केवलान्वयी २ केवलव्यति- 

रेकी, ३ अन्वयव्यतिरेकी इस भेद से तीन प्रकार का है। उनमें संपूर्ण पदाथों में वतंभान 
हेतु केवलान्वयी होता है, जैसे प्रमेयत्व ( ज्ञानविषयता ) अभिघेयत्व ( शब्द से वाच्य 
होना ), त्रिशेष्यता ( विशेष्य ) होना, विशेषणता ( विशेषण होना ), निस्य द्रव्यो का 
अत्यन्ताभाव, आश्रय के नाश से नष्ट होने वाले गुणादिकों का ध्वंस ( नाश ) अत्यस्ता- 
भाव इत्यादि तथा संयोगाभाव यह सम्पूणं केवलान्वयी हैं क्योंकि ऐसा कोई नहीं 
है जिसमें यह प्रमेंयस्वादि घमं न रहते हों । इस कारण सर्वपदार्थो में रहना, अथवा 
अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी न होना यह केवलान्वयित्व का अर्थ है । ( जो जहाँ रहता हैं 
वह उससे भिन्न होता है जसे घट ओर उसके रूपादि गुण इस व्याप्ति से प्रमेयत्व धर्म 
अपने रहने से स्वभिन्न ( अपने से भिन्न ) हो जायगा ऐसा दोष पूवंपक्षी दे सकता 
है जिसके परिहाराथं शांकरमिश्र आगे कहते हैं क्रि )--इन प्रमेयत्वादि धर्मों के अपने 
में रहने पर कोई दोष न होगा, क्योंकि इसी कारण वृद्ध नेयायिकादि विद्वानों ने कहा 
है कि वृत्तिता में ( रहने में प्रमाण ही शरण ( नियामक ) है, क्योंकि भेद ओर 
अभेद, वृत्तिता में नियामक नहीं होते ( अर्थात्‌ वृत्तिता प्रमाण से जानी जाती है न कि. 
भेद और अभेद से ) । केवल झन्वयव्याप्ति वाले साध्य का साधक हेतु केवलान्वयी 
होता है । इसके पक्षसत्त्व (पक्ष में रहना ) १, सपक्षसत्त्व ( निश्चित साध्यवाले 
भें रहना ) २, अबाधितस्व (बाध न होना ३, भसत्प्रतिपक्षितत्व तथा 
( विरोधी अनुमान का न होना) ४, ऐसे चार रूप साध्य की साधकता 
में हेतु के उपर्युक्त सहायक रूप हैं । मौर अन्वयव्यतिरेकी हेतु के विपक्ष 
( निश्चित साध्याभाव वाले ) में अवुत्तिता (न रहना) के साथ उपर्युक्त चार ऐसे 
पाँच रूप हेतु से साध्यसिद्धि करने में सहायक होते हैं, केवळ व्यतिरेकि हेतु के उक्त 
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चत्बारि। तथाच यस्य हेतोर्याबन्ति रूपाणि गमकतोपयिकानि तदन्यतर- 
रूपहीनः स हेतुराभासः। एवञ्च गमकतोर्पायकान्यतररूपशून्यत्वं हेत्वा भास- 
त्वम्‌ , तेनान्यतररूपझून्यत्वस्य निश्चयबत्सन्देहोऽप्यनुसितिप्रतिवन्धकः वादि- 
हेतोरलाधकतासाधकऋश्च । न च केवळान्वयिके बळब्यतिरेकिणो हत्वोरन्यतररूप- 
शुन्यतया देत्वाभा सत्वापत्तिः, केवढान्वयिनि विपश्चा सर्वस्य केबळव्यतिरेकिणि. 
सपक्षसत्वस्य गमकत्वोपयिकत्वाभाचात्‌ | एवच्राश्रयासिद्धस्वरूपासिद्धभागासि- 
द्धानां पक्षसत्त्वरूपविरहादाभासत्दम्‌ । व्याप्यत्वासिद्धविरुद्धसाधारणानेकान्ति- 
कानां विपक्षासत्त्वरूपवेकल्यात्‌ । अप्ाधारणानेकान्तिकानुपसंहारिणो: सपक्ष 





पांच रूपों में से सपक्षसत्त्व रूप की छोड़कर अवशिष्ट चार रूप साध्यसाधन करने 
में सहायक होते हैं। ( इसमें अन्वयसहचार ज्ञान के विना भी अनुमान होता है 
यह पूवंग्रन्थ में दिखा चुके हैं। ) ऐसा होने से जिस हेतु के जितने प्रदर्शित रूप 
साध्य की सिद्धि करने में सहायक हों उनमें से किसी एक रूप का न होना ही हेतु 
की दुष्टता का प्रयोजक है । ऐसा होने से साव्यसाधक रूपों में से किसी एक रूप 
का न होना'ही सामान्य दुष्ट हेतु का लक्षण है यह सिद्ध होता है, और उक्त रूपों. 
में से किसी रूपके न रहने के निश्चय के समान उसका संशय भी अनुमिति का 
प्रतिवन्धक होता है, तथा वादी के दिये हेतु में साध्य के साधन करने का सामथ्यं 
नहीं है यह भी सिद्ध होता है । 

यहाँ पर 'केवलान्वयी तथा केवल व्यतिरेकी इन दोनों सद्धेतुओं में उक्त पाँच 
रूपों में से प्रथम हेतु में विपक्षासत्त्व तथा द्वितीय में सपक्षसत्त्व रूप न होने से 
ये दोनों सद्धेतु भी दुष्ट हेतु हो जायेंगे' ऐसी शंका नहीं हो सकती, क्योंकि केवला- 
न्बयी में विपक्षासत्त्व तथा केवल व्यतिरेकी सद्धेतु में सपक्षसत्तारूप हेतु साध्य 
की साधकता से साधक नहीं होते। ( आगे प्रदर्शित रूपों की सत्ता से मुख्य तथा 
गौण हेत्वाभासों को शांकरमिश्र दिखाते हैं कि)--ऐसा होने से आश्रयासिद्ध, स्वरूपा: 
सिद्ध-तथा असमथ विशषणादि पूर्वप्रदशित भागासिद्ध ये पक्षसत्त्वकूप न होने से 
असिद्ध के अन्तर्गत हैं । (अर्थात्‌ इनमें विपक्षासत्त्वादिकों का निश्चय न होने से हेत्वा- 
भास व्यवहार होता है । इस प्रकार विपक्षासत्त्वादि ज्ञान के विरोधी गुणों का सम्बन्ध 
होने से व्यभिचारादिकों के समान सोपाधिता इत्यादिकों में भी दोषत्व है ऐसा 
प्राचीन नेयायिक कहते हैं। किन्तु सोपाधिता, अनुकूळतर्काभाव यह साक्षात्‌ 
अनुमिति तथा परामश के प्रतिवन्धक न होने के कारण व्यभिचारप्रत्यक्ष के कारण 
इन्द्रियार्थसंनिकर्षादिकों के समान दूसरे का मुख देखने के कारण हेत्वाभास नहीं 
है ऐसा गंगेशोपाघ्याय का मत है । ) । (आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि)--व्याप्यत्वा- 
सिद्ध, विरुद्ध तथा साधारण सव्यभिचार इन तीनों दुष्ट हेतुओं में सपक्षसत्त्वरूप 
न होने से हेत्वाभासता है । असाधारण तथा अनुपसंहारी इन दोनों अनकान्तिक दुष्ट 

१५ वै? | 


वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


प्रति पक्षितयोरबाधितत्वासप्प्रतिपक्षि तस्वविरहात्‌ । 
योरपि विपक्षासत्त्वनिश्चयाभावादगमकत्वम्‌ | 
विपक्षासत्त्वनिश्चयविरद्दात्‌ । एवं साध्य. 
भासानां यदि देत्वाभासविधया दोपत्व 
द्रि स्वातन्त्रयेण दृष्टान्ताभासतया तथापि द्वार 
तदा rl य अनुपद ितान्वयालुपद सितव्यतिरेकविपरो- 
द वान्बयबिपरीतो पदरशितव्यतिरेकास्त ज्याना 
| आत्माश्रयान्योन्याश्रयचक्रकानवस्थास्तु व्यास नश्चय 'वघटयन्त; 
सय त्वविपक्षासत्त्वान्यतररूपविकला एबं हेत्वामासठामा साढ्यन्ति | तत्र 
पक्षे दाष्यसद्सरबकोटिकसंशयेजनको हेत्वाभासः सव्यभिचारः हे क्षे 
| ड को देतबाभासो विरुद्धः । व्याप्षिपक्षधमताप्रमिदिविरहोऽ- 


` साध्याभावनिश्वयफङ 
Po । बाधसत्प्रतिपक्षौ तु काइयपीये मते न स्वतन्त्रा । तत्र बाध आशभ्रया- 


। हेतुओं को सपक्षसत्तारूप न होने के कारण दुष्टहेतुता भ कारण दष्टहेतुता है । बाधित तथा । बाधित तथा सत्पति- 
पक्षित इनं दोनों में क्रम से अंबाधितत्व तथा असत्प्रतिपक्षितहेतुता ; न होने से 
'डुष्टहेतुता है । इसी प्रकार अनुकूल तर्क का न होना तथा प्रतिकूल तक का होना 
“इन दोनों में विपक्षासत्त्व का निश्चय न होने के कारण गौण हेत्वाभासता हे । इसी 
प्रकार साध्य से. विकल ) रहित तथा साधन से विकल एवं उक्त दोतों से रहित 
'ष्टान्ताभासों (दुष्ट इष्टान्तों) में यदि हेत्वाभासता के रूप से दोषता हो, तो सपक्ष में 
उस हेतु की सत्ताके निश्चय न होने से दोष होता है, और यदि स्वतन्त्रडष्टांताभास 
के रूप से दोष हो तो उसमें भी सपक्ष में सत्ताका निश्चय न होने द्वारा ही दोषव्यवहार 
होता है । जिसमें अन्वयव्याप्ति को न दिखलाया जाय, जिसमें व्यतिरेकव्याप्ति न 
दिखाई जाय, जिसमें विपरीत अन्वयव्यासि तथा विपरीत व्यतिरेक व्याप्ति दिखाई हो 
ऐसे हेतु न्युन, अप्राप्तकाल, निग्रहस्थान में ही अन्तर्भूत होते हैं। आत्माश्रय, अन्यो- 
न्याश्रय, चक्रक, अनवस्थारूप हेतु में दोष तो व्याप्ति-निश्चय को हटाते हुए सपक्षसत्त्व, 
विपक्षासत्त्व इत्यादि पंच रूपों में से किसी एक रूप से रहित होने से ही हेत्वाभास- 
'रूपता को प्राप्त होते हैं । उनमें से साध्य की सत्ता तथा असत्ता ऐसे दो कोटिवाले 
संशय को उत्पन्न करनेवाले दुष्टहेतु को सव्यभिचार कहते हैं। पक्ष में साध्य के 


जयात के निश्चय को उत्पन्न करने वाले हेत्वाभास को विरुद्ध कहते हैं । व्याप्ति 
'तथा पक्षधमता के ज्ञान से विरहित हेतु को असिद्ध दुष्ट हेतु. कहते है । बाध तथा 


सत्प्रतिपक्ष यह दोनों तो कणाद महर्षि के मत में स्वतन्त्र हेत्वाभास ही नहीं है । 
उनमें से बाध आश्रयासिद्ध अथवा अनैकान्तिक दुष्ट हेतु में ही अन्तगत होता है 
( अर्थात्‌ पक्ष में साध्य के अभाव को बाध कहते हैं, अतः वह आश्रयासिद्ध ही है । 
अर्थात्‌ इसमें भी आश्रयासिद्धि के समान पक्षसत्तारूप नहीं है। साध्य के अभाव 


२२६ 

सत्व वैकल्यात्‌ । बाघितसः 
वं सोपाधिकत्वाप्योक > र 
अनुकूलतको भावश्रतिकूछतक रपि 
विकळसाधनविकळोभयविकळड्टान्त' 


-सपक्षस 
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सिद्धावनेकान्तिके वा पयेवस्यति । तदक्त 
कादावेव पयवस्यति । 


वृत्तिकारस्तु “अप्रसिद्धोऽनपदेशोऽसन्‌ सन्दिग्धाश्व नपदेश:” इति सूत्रस्थ- 
चकारस्य बाधसत्मतिपक्षसमुश्ययार्थंतामाह । तेन “सव्यभिचारबिरुद्धप्रकरण- 
समसाध्यसमातीतकाला: पन्च हेत्वाभासा:” इति गौतमीयमेव मतमनुधावति । 
परन्तु“ विरुद्धासिद्धसन्दिग्धम ढिङ्ग काश्यपोऽब्रवीत्‌” इत्याद्यभिधानात्‌ 
सूत्रकारस्वर्सो हेत्वाभासत्रित्वे, चकार तूक्तसमुच्चयाथ इति तत्त्वम्‌ । ग्रन्थ- 
गौरव भयात्‌ प्रपञ्चो न कनो मयूखे बिस्तरोऽन्नेष्टञ्यः ॥ १ ५॥। 

इदानीं हेत्वाभासविवेचनस्य 'फलछमाह-- 


आत्मेन्द्रयाथ॑स न्निकर्पाध न्निष्पच्यते तदन्यत्‌ ॥१८॥ 


वाले पक्ष में हेतु के सत्ता के ज्ञान होने से व्यभिचार के समान वाध में भी सपक्ष 
सत्तारूप न होने से वाध अथवा अनैकान्तिक ही' होता है, इसी अभिप्राय से शंकर- 
मिश्र ने ऊपर अनकान्तिक में बाघ का अन्त भी दिखाया: है ( इसी अभिप्राय से 
शंकरमिश्र प्रमाण दिखाते हैं कि )- “वाधायामपक्षधर्मो हेतुरनकान्तिको वा 
अर्थात्‌ वाध में दुष्ट हेतु पक्ष में नहीं रहता अथवा व्यभिचारी होता है, ऐसा प्राचीन 
कणाद महषि के मतानुयायी का वचन है । सत्प्रतिपक्ष में दो अनुमानों में से एक में 
व्याप्ति तथा पक्षधमंता और परामश इत्यादिको में संशय का उत्पादक होता हुआ 
सब्यभिचांरादिकों में ही अन्तर्भूत्त होता है। किन्तु 'अप्रसिद्धोऽनपदेशोऽसन्‌ सन्दि- 
ग्धश्चानपदेशः' इस सूत्र के 'चकार' पद से सूत्रकार ने 'बाध तथा सत्प्रतिपक्ष इन दोनों 
हेत्वाभासों का संग्रह होता है' यह कहा है, इससे सव्यभिचार १, विरुद्ध २, प्रकरण- 
सम (सत्प्रतिपक्ष) ३, साध्यसम (असिद्ध) ४, अतीतकालं (बाधित ) ५, ऐसे पाँच 
हेत्वाभास हैं इसलिये गौतमोक्त उक्त पाँच हेत्वाभास होने का ही मत महषि कणाद 
ने भी स्वीकृत किया है, ऐसा वेशेषिक सूत्र के वृत्तिकार का यहाँ मत है, किन्तु 
प्रशस्तपादभाष्य में “विरुद्धासिद्धसन्दिग्धमलिज्धं काइ्यपोऽब्रवीत्‌' अर्थात्‌ विरुद्ध, असिद्ध 
तथा सन्दिग्ध को कश्यपगोत्री कणाद महि ने तीन प्रकार के ही हेत्वाभास कहे हैं 
इस. कारण हेत्वाभास तीन हैं इसी में सूत्रकार का अभिप्राय है और चकार इन कहे 
हुए तीन हेत्वाभासों का ही संग्रह करता है यह वास्तविक तत्त्व है। ग्रन्थ के गौरव 
( बढ़ जाने के )-भय से यहाँ हमने विस्तार नहीं किया है, जो मयूख में पाठकों 
को अन्वेषण ( खोज ) करना चाहिये ॥ १७ ॥ र 
सांप्रत प्रदाशित हेत्वाभास के विवेचन का फल सूत्रकार कहते हैं-- ४ 
पदपदाथं-आत्मेऽन्द्रियार्थसन्निकर्षात्‌--आत्मासहित इन्द्रिय तथा अर्थ के 


“ बाघायामपक्षघर्मों हेतुरनेक्रान्तिको 
व्याप्यादिसंशयमापादयन्‌ अने क्रान्ति 





: वैशेषिकसूत्रोपस्कारः * ` 
उ्नानमुत्पद्यते तच्चात्मनि लिङ्गम्‌ असिद्धबिरु, 
मित्यथंः | तथाहि ज्ञानमात्मन्युभयथा लिङ्ग 
5० न्तिकेभ्योऽन्यत्‌. अनाभास ४ । 
त कार्यत्वादूपादिवदिति बा, प्रत्यमिज्ञारूपतया वा योञ्हमद्राक्ष 
शान ज्ञ मोति | तत्र ज्ञानगतं कायत्बं नासिद्धं यन्निष्पद्यत इत्यभिधानात्‌ | 
सोऽह स्ट्शा >८न्र विरोधाभावात्‌ । न चानकान्तिकम्‌ तत एव | 


न विरुद्धं SE सामान्यतोषृष्टेन ज्ञानमेवास्मनि ढिङ्गम्‌। 


जो, उत्पद्यते = उत्पन्न होता हैं, तत्‌ = वह ज्ञान, अन्यत्‌ = हेता 


२२८ 
। आत्मेन्द्रिया्थ सन्निकर्षोत्ताव 


संनिकर्ष से, यत्‌ या 


भास नही है॥ १८ ॥ 2१ ] | | 
भावार्थ--आत्मासहित इन्द्रिय तथा पदार्था के सन्निकर्ष से जो ज्ञान उत्पन्न 


होता है; वह आत्मा का साधकलिङ्ग दुष्टहेतु नहीं है। इसमें अप किया न 
के कारण आत्मा तथा मृतंत्रव्यो के संयोग से अनुमिति के कारण व्याप्तिपक्षधमंता 
इत्यादिकों का प्रतिपादन न होने के कारण तथा अनुमिति न होनेसे भी 'इन्द्रियाथ' 
ऐसा विशेषण तथा इन्द्रिय और अर्थ के संयोग के नाझ में . व्यभिचा र-निरासाथं 
'आत्म'पद दिया है । ऐसा होने से आत्मासहित इन्द्रिय और अथ के संनिकषं से जो 
उत्पन्न होता है वह प्रत्यक्ष रूप हीं ज्ञान होता है, अतः असिद्धि तथा व्यभिचार दोष 
नहीं हो सकते यह सूत्रकार का आशय है॥ १८॥ 
उपस्का र--आत्मासहित इन्द्रिय और अर्थो के संनिकषं से प्रथम ज्ञान उत्पन्न होता 
है और-वह भी आत्मा में साधक लिङ्ग है और वह असिद्ध, विरुद्ध तथा अनैका- 
न्तिक तीनों हेत्वाभासों से भिन्न है यह सूत्र का अर्थ है। वह इस प्रकार है कि ज्ञान- 
गुण दो प्रकार से आत्मा का साधक है--नज्ञान किसी में आश्रित है, कार्य होने से, 
रुपादि गुणों के समान इस अनुमान से, अथवा - “जिसे मैंने' देखा था, वह मैं स्पर्श 
: करता हुं! इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा से। उसमें से प्रथम अनुमान में दिया हुआ कार्यंत्व 
हेतु ज्ञानपक्ष में असिद्ध नहीं है क्योंकि: 'यन्निष्पद्चते' जो पैदा होता है ऐसा कहने 
के कारण कायत्वहेतु ज्ञान में सिद्ध ही है। न कायत्वहेतु : विरुद्ध भी है, क्योंकि इस 
सामान्यत|दृष्ट. नामक अनुमान में विरोध नहीं है ( अर्थात्‌ सामान्यतोरष्टानु- 
: मान में उपस्थित जितने हेतु के समान जातीय हो वह संपुण साध्य के समानजातीय 
होते हैं ऐसा व्याप्तिज्ञान होने से तथा प्रस्तुत कार्यत्वहेतु के ज्ञानरूप पक्ष में रहने 
#का जान होने से भी प्रस्तुत साध्य के विरोधि (व्याप्त्यादि) ज्ञान उसको: विघटक 
( रोकनेवाला ) नहीं हो सकता, अत: विरोध दोष नहीं है। इसी. कारण उक्त 
ज्ञान के होने से प्रकृत साध्य के असामानाधिकरण्य ( एक आश्रय में न रहना ) रूप 
हततारं के प्रतिबन्धक न होने से ही शकरमिश्रः कहते हैं कि )--इस कार्यत्व 
“हे तु म अनकान्तिकता दोष से दुष्टता नहीं है। ऐसा होने से. ज्ञानगुण में वर्तमान 


अ० २ आ० १ दू० १४ |  आत्मानुमानप्रकार: - २२९ 
प्रत्यभिज्ञानन्तु भिज्ञ कतेके* पो व्यावत्तमानमेककत्‌कतायां पर्द॑बस्यति | न च 
बुद्धिचैतन्येऽपि कायकारंगमावनिघन्धनमेब प्रतिसन्धानम्‌, शिष्यगुरुबुद्धथोरपि 
प्रतिसन्धानभसङ्गात्‌ | उपादानोपादेयभाबस्तत्र नास्ति स च प्रतिसन्धानप्रयो जक 
इति चेदुपादानत्वस्य द्रव्यघमतया चुद्वावसम्भवात्‌ , सम्भवे वा बुद्धोनां 
क्षणिकतया पूवा नुभूतप्रतिसल्थानानुप पत्ते: । न हि पूवबुद्धया उत्तरासु बुद्धिषु 
कश्चित संस्कार आधोयते, स्थिरस्य तस्य त्वयाऽनभ्युपगमात्‌ । क्षणिकबुद्धिधा- 
रारूपस्य च काळान्तरस्मृतो प्रतिसन्धाने वाऽसामथ्योत्‌। आलय- 
विज्ञानसन्वानः प्रबृत्तिविज्ञानसन्तानादन्य एब स्मर्ता च प्रतिसन्धाता 
य 20-5५ दने र टीका 
कार्यत्व तथा गुणत्व के द्वारा प्रदर्शित सामान्यतोदृष्ट अनुमान से ज्ञान ही आत्म- 
साधक सद्धेतु है। प्रदशित प्रत्यभिज्ञा तो भिन्न कर्ताओं में न' हो सकने से एक ही 
प्रत्यभिज्ञा का कर्ता है इस विषय में पर्यवसित ( समाप्त) होती है । 


. यहाँ बौद्धमत से पूर्वपक्ष दिखाकर शंकरमिश्र कहते हैं कि )--'क्षणिकविज्ञान 
आत्मा है । इन वोद्धो के पक्ष में भी उक्त प्रत्यभिज्ञा हो सकेगी, क्योंकि पूर्व-पूर्व विज्ञान 
धारा उत्तर २ विज्ञानों में कारण होने से मैत्र नामक मनुष्य के देखे हुए की चत्र 
को प्रत्यभिज्ञा न होगी, क्योंकि उनके क्षणिक विज्ञानरूप आत्मा का कार्यकारणभाव 
नहीं है' ऐसा वोद्धमत युक्त नहीं है क्योंकि ऐसा मानने से शिष्य तथा गुरु के ज्ञानों में 
प्रयोज्य-प्रयोजक ( प्रेयेप्रेरकभावरूप ) कार्यकारणभाव होने के कारण गुरु के अनुभव 
"किये विषय का शिष्य को भी स्मरण होने लगेगा । 


यदि वौद्ध कहें कि “शिष्य तथा गुरु के क्षणिकज्ञानरूप आत्माओं में उपादान- 
उपादेय ( समवायिकारण तथा कार्यभाव )नहीं है, ( किन्तु गुरु का विज्ञान शिष्य- 
विज्ञान में निमित्त कारण है ), वही स्मरणादिप्रतिसन्धान का प्रयोजक ( कारण ) 
होता है, तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि समवायिकारणता द्रव्य का धमं होने के 
कारण ज्ञानगुण में नहीं हो सकती । यदि हो तो भी ज्ञानों के बौद्धमत में क्षण- 
विनाशी होने के कारण पूर्वकाल में अनुभव किये विषय का स्मरणादि-प्रतिसन्धान 
न वन सकेगा । क्योंकि पूवं २ ज्ञानों से उत्तर २ विज्ञानो में कोई भावनासंस्कार 
उत्पन्न नहीं होता,. हो भी तो आप बौद्ध उसे स्थिर नहीं मानते । क्षणिक ज्ञानो 
की धारारूप संस्कार भी क्षणविनाशी होने के कारण कालान्तर ( भिन्नकाल.) में 
स्मरण होने अथवा प्रतिसन्धान ( पश्चात्‌ अनुसन्धान ) करने में सामर्थ्यं नहीं 
रखता ।' यदि 'तत्स्यादालयविज्ञानं यङ्भवेदहमास्पदमु । तत्स्यात्प्रवृत्तिविज्ञानं 
यन्नीलादिकमुल्लिखेत्‌ ।' अर्थात्‌ अहं ( मैं ) हूं इस विज्ञानधारा को आलयविज्ञान : 


२३० बेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


चेति चेत्‌ , स यदि स्थिरः तदा सिद्ध नः समोहितम्‌ | क्षणिकबुद्धिधारारूपश्रेत्‌ 
तदा पू्षेदो षानतिवृत्तः, न हि तत्रापि स्थिरः कश्चित्‌ संस्कारः | किङच प्रवृत्ति- 
विज्ञानातिरिक्ते तत्र प्रमाणाभावः | अहमिति बुद्विधारैब प्रमाणमिति चेत्‌ भवतु 
तत्र यदि प्रवृत्तिविज्ञानान्याळयविज्ञानमेव चेदुपादत्ते दा प्रशरृत्तिविज्ञानानास्ुपा 
दानताविरहे निमित्तताऽपि न स्यात्‌, उपादानताव्याप्त्वा न्निमित्ततायाः। माऽस्तु 
निमित्तताऽपीति चेत्‌ तर्हि सत्त्वमपि गतम्‌ , अथक्रियांकारित्वस्य सत्त्वळक्षण- 
त्वात्‌ | प्रबृत्तिसन्ता नाळयविज्ञानसन्तानाभ्यां सम्भूय सन्तानद्वयसुपादोयत इति 
चेत्‌ तहिं किमपराद्धमबवयविसंयोगादिभिः, व्यासञ्यवृृत्तितायारत्त्रयाप्यभ्युपग- 
मात्‌ । तस्माजज्ञा नेनाश्रयतयाऽनुमितमात्मानं प्रतिसन्धानं स्थिरत्वेन साधय- 


तीति न किश्िदनुपपन्नम्‌ | 

तथा यह नोल है” इत्यादि ज्ञानधारा को प्रवृत्तिविज्ञान कहते हैं, ऐसे वौद्धग्रन्थां 
के प्रमाण होने से आलयविज्ञानरूप आत्मा प्रवृत्तिविज्ञानों से भिन्न ही हे और 
स्मरण तथा अनुसन्धान इत्यादि करनेवाला भी है' ऐसा बौद्ध कहे तो यदि वह 
आलयविज्ञानरूप बौद्धों का आत्मा स्थिर हो तो हम नेयायिको की इच्छा का 
विषय ( नित्य आत्मा मानना ) मत सिद्ध हो गया । और यदि वह आलयविज्ञान' 
रूप आत्मा भी क्षणिक ज्ञान-प्रवाहरूप है तो पूर्वोक्त दोष नहीं हट सकते, क्योंकि 
आप कालान्तर में स्मरण का उत्पादक कोई स्थिर संस्कार नहीं मानते तथा प्रवृत्ति- 
विज्ञान से भिन्न आल्यविज्ञान मानने में कोई प्रमाण भी नहीं है यदि वौद्ध कहे कि 
“अहं मैं हूं, मैं हुं ऐसी ज्ञानों की धारा ही उसमें प्रमाण है तो बौद्ध यह वतलावे' 
कि यदि आलयविज्ञान प्रवृत्तिविज्ञानों का उपादानकारण हो तो प्रवृत्ति- 
विज्ञानो में समवायिकारणता न होने से निमित्तकारणता न आवेगी क्योंकि 
निमित्तकारण जहाँ होता है वह उपादान ( समवायि ) कारण भी होता है यह 
नियम है । यदि 'प्रवृत्तिविज्ञान निमित्तकारण भी न हो” ऐसा कहो तब तो उसकी 
सत्ता भी चली जायगी, क्योंकि अर्थक्रियाकारित्व ( किसी कार्य को करना ) ही 
सत्ता का लक्षण बौद्धों ने माना है। यदि 'प्रवृत्तिज्ञानधारा तथा आलयविज्ञान- 
धारा दोनों से मिल कर दोनों प्रकार के ज्ञानसन्तान उत्पन्न होते हैं ऐसा कहो तो 
हमारे नैयायिको के माने अवयवियों के संयोगादिकों ने क्या अपराध किया है, क्योंकि 
व्यासज्यवृत्तिता ( एक भिन्न में रहना ) आपने भो मानही लिया । इस कारण 
ज्ञानरूप गुण के आधारखूप से पूर्वप्रदशित सामान्यतोडष्ट अनुमान द्वारा सिद्ध आत्मा 
को स्मरण तथा अनुसन्धान ज्ञानादिक स्थिर ही सिद्ध. करते हैं इसलिये कोई 


अनुपपत्ति ( न होने का दोष ) नहीं.हो सकता । , 





७० ३, आ०१ सू० १८-१६ ] आःमानुमानप्रकारः २३१ 


यद्वा नित्या बुद्धिनोत्मानं कारणत्वेन गमयितुमहेतीतिसाङ्कयमतनिरा साय 
सूत्रमिदमुपतिष्ठते “आत्मेन्द्रियार्थसन्निकषोद्‌ यन्निष्पद्यते तदन्यत्‌” । बुद्धितत्त्वं 
यत्त्वयोच्यते तउज्ञानमेव, बुद्धिरुपळव्धिर्ञानमिति हि पयर्यायामिधानं तञ्चात्मादि- 


सन्निकषांदुत्पन्नम्‌ , अन्यदेव व्वद्‌भ्युपगतादन्तःकरणादित्यर्शः। तथाच भवति 
तत्‌ आत्मनो लिङ्गमिति भावः ।।१८।। 


आत्मन्यनुमानमभिघाय इदानीं परात्मानुमानमाह-- 
La रे 
प्रवृत्तिनिइत्ती च प्रत्यगात्मनि दष्टं परत्र लिङ्गम्‌ ॥१६॥ 


प्र्यगात्मनोति । स्वात्मनोत्यथेः | इच्छाद्वष जनिते प्रवृत्ति निवृत्ती प्रयत्नवि- 





( अथवा प्रकृति ही जगत्कायं की कर्त्री है। उसका आत्मा कारण नहीं है 
ऐसे सांख्यमत के खण्डन के पक्ष में सूत्र का समन्वय करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि )--अथवा नित्यबुद्धि ( प्रकृति का प्रथम परिमाण) आत्मा कारण है 
ऐसा बोधित नहीं कर सकती' ऐसे सांख्यमत के खण्डन के लिये 'आत्मेन्द्रियाथसंनि- 
कर्षाच्चन्निप्पद्यते तदन्यत्‌’ यह सूत्र उपस्थित होता है। जो आप सांख्यमतावलम्बी 
बुद्धिनामक तत्त्व ( पदार्थ ) कहते हैं, वह बुद्धि, उपलब्धि, ज्ञान यह पर्याय शब्द 
है, वह ज्ञान आत्मा इन्द्रिय आदिको के संनिकष से उत्पन्न होता है और वह सांख्यों 
के माने अन्तःकरण रूप बुद्धि से भिन्न है यह सूत्र का अथं है, ऐसा होने से वह आत्मा. 
का लिङ्ग ( साधकसद्धेतु ) है॥ १८ ॥। 

इस प्रकार स्व आत्मा में अन्‌मानप्रमाण कहकर सांप्रत पर आत्मा का अनुमान- 
प्रकार सूत्रकार कहते हैं-- 


पदपदाथ--प्रवृत्तिनिवृत्ती च = और किसी कायं में प्रवृत्ति तथा निवृत्ति होना, 
घ्रयगात्मनि = अपनी आत्मा में, दष्टे = देखे हुए, परत्र = पर की आत्मा में, िङ्गं= 
साधक होते हैं ॥ १९॥। 
भ।बाथ अपने आत्मा की इच्छा तथा द्वेष से जैसे किसी कार्य में प्रवृत्ति तथा 
निवृत्ति होती है उसो प्रकार अन्य शरीर में भी चेष्टा को देखकर प्रवृत्ति-निवृत्ति- 
रूप प्रयत्न वाले आत्मा की अनुमान से सिद्धि होती है ॥ १९ ॥ 


उपस्कार--प्रत्यागात्मनि' इस सूत्र के पद का स्वात्मा ( अपनी आत्मा ) ऐसा 
अथ है। इच्छा तथा द्वेष से होनेवाली कार्यो में प्रबृत्ति तथा निवृत्तिलूप विशेष 
प्रयत्न गुणों को और उन दोनों से क्रम से हित की प्राप्ति तथा अहित की निवृत्ति 
रूप फल को उत्पन्न करनेवाली चेष्टारूप दोनों शरीर में क्रिया होती हैं। ऐसा 
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शेषौ तांभ्याळ्च हितोहितप्राप्तिपरिहारफलके शरीरकर्मणी चेष्टाळक्षणे जन्येते । 
तथाच परशरोरे चेष्टा दृष्टा इयं चेष्टा प्रयत्नजन्याचेष्टात्वात्‌ मदीयचेष्टावत्‌ स 
च प्रयत्न आत्मजन्य; आत्मनिष्ठो वा प्रयत्नध्वात्‌ मदोयप्रयत्नवदिति पर- 
मात्मातुमानम्‌ ॥ (९ ॥ 


इति शाङ्करे वैशोषिकसूत्रो पस्का रे तृतीयाध्यायस्याद्यमाहिकम्‌ । 








होने से दुसरे के शरीर में उक्त चेष्टा को देखकर . 'यह चेष्टा प्रयत्न से उत्पन्न है, 
चेष्टा होने से, मेरी चेष्टा के समान और “वह प्रयत्न आत्मा से उत्पन्न हुआ है, अथवा 
आत्मा में रहता है प्रयत्न होने से, मेरे प्रयत्न के समान! इस प्रकार पर आत्मा की 
“अनुमान से सिद्धि होती है ॥ १९॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रक्कत वैशेषिकसूत्रों की उपस्कार नामक व्याख्या में 
तृतीयाध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त हुआ । 





तृतीयाध्याये द्वितीयाहिकम 


हे तुहेत्वःभासविवेकः आहिकाथ:। इदानोमात्मपरोक्षांशे . वत्तयिष्यन्‌ 
उद्देशक्रमल्ह्ठुनेन मनःपरीक्षामवतार्यन्नाह-- 
आस्मेन्द्रियार्थसन्निकर्ष ज्ञानस्य भात्रोऽमावश्च मनसो लिङ्गम्‌ ॥ १ ॥ 


मनोगतिमात्मनो लिङ्गं वक्ष्यति | तदू यदि मनो ज्ञानकरणत्वन मूत्तत्वेन 
च परोक्षितं भवति तदा यत्रेरितं मनः इन्द्रियान्तरादभिमतविषयग्माहिणि इन्द्रिये 
सम्बध्यते स आत्मेति सिद्धं भवतीत्येतदर्थ ऋमछच्नम्‌ । आत्मेन्द्रियाथस जिकर्षे 





पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यो से भिन्न आत्मारूप द्रव्य के साधक हेतु तथा शरीरादि 
आत्मभिन्न पदार्थों में आत्मता के साधक दुष्ट हेतुओं का विवेचन ( विचार ) 
करना संपूर्ण द्वितीयाह्लिक का अर्थ है इस आशय से प्रथम सूत्र का शंकरमिश्र अव- 
तरण देते हैं कि---सद्धेतु तथां असद्धेतु का विवेचन करना सम्पूर्ण इस द्वितीय आक्तिक 
का अर्थ है। सांप्रत उक्त आत्मा का परीक्षा के अंवशिष्ट भाग को आगे दिखाने के 
किये उद्देश के क्रम को छोड़कर मध्य में मन द्रव्य की परीक्षा का सुत्रकार अवतरण 
देते हैं--- 
` पदपदार्थ-आत्मेन्द्रियार्थसंनिकर्षे = आत्मा, इन्द्रिय तथा अथ का सनिकर्ष 
( सम्बन्ध ) होने पर, ज्ञानस्य = ज्ञान का, भावः = सत्ता ( होना ), अभावः च = 
और असत्ता (न होना) भी, मनसः = मन नामक द्रव्य का, लिङ्ग = साधक हैं ॥१॥ 
` आावार्थ-आत्मा, इन्द्रिय तथा अर्थो ( विषयों ) का संनिकषं ( सान्निव्य ) 
होने पर भी ज्ञानादि रूप गुण जिसके रहने से आत्मा में उत्पन्न होते हैं तथा न रहने 
से उत्पन्न नहीं होते यह अर्थात्‌ ज्ञानादिकों का होना न होना जिसके कारण 
है, वह मनरूप द्रव्य की सत्ता में साधक लिङ्ग है ॥ १ ॥। 
उपस्कार--मन को गतिनामक क्रिया आत्मा की साधक होती है यह चतुर्थ- 
सूत्र में कहेंगे किन्तु उस मन को यदि मन ज्ञानकरण है तथा मूतंद्रव्य है यह परीक्षा 
द्वारा सिद्ध हो जाय तो जिसकी प्ररणा से मन दूसरे बाह्य चक्षुरादि इन्द्रियों से हटा 
कर अभिमत ( प्रिय ) विषय को ग्रहण करनेवाले इन्द्रिय में सम्वन्ध को करना हैं, 
वेह आत्मो है यह-सिद्ध होता. हैं इसलिये आत्मसाधन प्रकरण का उल्लंघन कर 
( छोड़कर ) प्रथम मन की सिद्धि यहां सूत्रकार ने की है। आत्मा, इन्द्रिय तथा 
अर्थो के संनिकषं के रहते जिसके बाह्य इन्द्रियों से सम्बद्ध होने पर ज्ञानगुण का भाव 
( उत्पत्ति ) होती है, और जिस बाह्येन्ट्रियों के साथ सम्बन्ध न होने से ज्ञान का 


होता 
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सति यस्मिन्‌ इन्द्रियसन्निकृष्टे ञानस्य भावः उत्पादः, असन्निकृष्टे शानस्याभावो- 
ऽनुत्पादस्तन्मन इत्यर्थंः | ननु मनोत्रेभवेऽप करणधमंत्वादेव ज्ञानायौगपद्यमुपप- 
द्यते, क्रिंच मनो विभु विशेषगुणशून्यद्रव्यत्वात्‌ कालवत्‌ , शानासमवायिकार- 
णसंयोगाधारत्वादात्मवत्‌ , स्पर्शीत्यन्ताभाववत्त्वादाकाशवदित्य।दि वेभवसाधकं 
प्रमाणमिति चेत्‌, मैवम्‌ यदि मनो विभु स्यात्तदा सवेन्द्र यशन्निक्ष्टात्ततः सव- 
न्द्रियकमेकमेव ज्ञानं स्यात्‌ । का्येत्रिरोधान्नेवमिति चेन्न नहि सामग्री विरो- 
घाबिरोधमाकळयति येन चाक्षुषत्वरासनत्वादिविरोधाय बिभ्येत्‌ , चित्ररूपबत्त्‌ 
चित्राकारमेव वा स्यात्‌ | भवत्येव दीघेशष्कुलोभक्षणस्थले इति चेन्न तत्रापि 
व्यासङ्गदशनात्‌ | तहिं रूपरसगन्धस्पशीन्‌ युगपत्‌. प्रत्येमोति कथमनुव्यवसाय 
इति चेन्न शोधसंचारिमनोजनितेषु पंचछु स्मृत्युपनोतज्ञानेषु योगपद्याभिमा- 
नात | व्यासङ्गोऽपि करणध्माधीन इति चेन्न उक्तोत्तरस्त्रात्‌। बुसुत्साधोनो 
व्यासङ्ग इति चेन्न स्ेबुस्ुतसायां सबवेविषयकसर्वोदयप्रसंगात्‌ । बुभुत्साया अपि 


अभाव अर्थात्‌ उत्पत्ति नहीं होती, वह मन नामक द्रव्य है । पूवंपक्षी मन को व्यापक 
. मानकर शंका करत! है कि 'मनरूप करण को व्यापक मानने पर भी एक करण 
एक समय एक ही में एक ही क्रिया को उत्पन्न करता है, अनेक क्रिया को उत्पन्नः 
नहीं करता ऐसा नियम होने से अनेक ज्ञानों की एक काल में उत्पत्ति नहीं होगी । 
इसीसे हम मन व्यापक है, विशेष गुणों से शुन्य द्रव्य होने के कारण काल के समान 
अथवा ज्ञान के असमवायिकारणसंयोग का आश्रय होने से, आत्मा के समान, या 
स्पशं के अत्यन्ताभाव का आधार होने से, आकाश के समान । यह अनुमान से ही 
मन में विमुत्वसाधक प्रमाण दे सकते हैं । ( उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि ) पूवं- 
पक्षी ऐसा नहीं कह सकता, क्योंकि यदि मन व्यापक होगा तो सम्पूर्ण वाह्येन्द्रियों 
से सम्बन्ध होने के कारण उस मन से सम्पूणं इन्द्रियों से होनेवाला एक ही ज्ञान 
होगा । यदि चाक्षुषप्रत्यक्ष रासन प्रत्यक्षादिकों का परस्पर विरोध होने से ऐसा 
न होगा' ऐसा कहो तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि काय होने की सामग्री कार्य के 
विरोध तथा विरोध न होने का विचार नहीं रखती, जिससे कायं में चाक्षुष प्रत्यक्षता 
तथा रासना।द प्रत्यक्षों के विरोध के लिये भय करे, अथवा चित्ररूप के समान 
विचित्र रूप ही कार्य होगा । यदि पूर्वपक्षी कहे कि लम्बी शष्कुली (गुझिय।) के खाने 
के समय चाक्षुष तथा रासन और प्राणेन्द्रियजन्य भी विचित्र प्रत्यक्ष ज्ञानरूप कार्य 
होता ही है, तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि वहां भी दूसरे प्रत्यक्ष के विरोधी 
प्रत्यक्ष को उत्पन्न करनेवाले संयोगविशेष व्यासङ्ग ( एक ही पदार्थ के ज्ञान में 
आसक्ति ) देखने में आती है ( अर्थात्‌ लम्बी गुझया खाने के समय किसी खाने 
वाले के मन का रसनेन्द्रिय से उक्त व्यासंग के कारण रस का ही अनुभव होता है 
तथा किसी को ध्याणेन्द्रिय से व्यासङ्ग के कारण गन्ध का ही अनुभव होता है ऐसा 
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अभिमताशेम्राहीन्द्रियमनःसम्वन्धमात्रफळलकत्वात्‌, तस्माज्यानायीगपद्यान्यथा- 
नुपपत्त्या सिध्यत अणु मनः। ततो धर्मिप्राहकमानबाधिताः वैभवद्देतवः | किच 
मनोवेभवे पादे मे सुखं शिरसि मे वेदनेति प्रादेशिकत्वं सुखादोनां न स्यातू 
विभुकार्य्यांणामसमवायिक्रारणावच्छिन्नदेशे उत्पादनियमात्‌ | तथापि सुखादीना- 


पुरुप तथा कालादि भेद से निश्चित होता है ) ॥ “यदि ऐसा है तो मैं दीघ शष्कुली 
के रूप, रस, गन्ध तथा स्पशं को एक साथ ही जानता हूं ऐसा अनुभव क्यों होता 
है' ऐसा पुर्वपक्षी कहे तो यह भी ठीक नहीं है । क्योंकि शीघ्र सच्चार करनेवाले मन 
से उत्पन्न स्मरण से प्राप्त उक्त पाँच प्रकार के क्रम से होनेवाले ज्ञानों में एक साथ 
अनुभव करता हुं ऐसा एककाल में होने का अभिमान (श्रम) है । वस्तुतः उक्त पाँचों 
ज्ञान क्रम से ही होते हैं । यदि पूवपक्षी कहे कि व्यासङ्ग ( एक विषय में आसक्ति ) 
यह भी ( एककरण एक काल में एक ही क्रिया को उत्पन्न करता है। इस करण- 
धर्म के ही अधीन है (अतः मन को विभु मानने में भी कोई दोष न आवेगा) तो ऐसा 
हो सकता क्योंकि इसका उत्तर दे ही चुके हैं। ( अर्थात 'वह्विसामग्री' इत्यादि 
उपस्कार म सम्पूण इन्द्रियों के संयोगरूप सामग्री रहने पर एक ही के साथ संयोग होता 
है अन्य के साथ नहीं, अथवा सम्पूण संयोग के रहने पर भी एक ही प्रत्यक्ष होता है 
दूसरा नहीं होता यह युक्त नहीं है यह यहाँ शंकरमिश्र का तात्पर्य है ) । यदि पूर्व- 
पक्षी कहे किमन को विभु मानने पर भी ( बुभुत्सा ) ज्ञान की होने की इच्छा 
के अनुसार मन का व्यासङ्ग ( एक विषय में आसक्ति ) भी वन जायगी तो वह 
नहीं हो सकता क्योंकि तव तो ( सव बुभुत्सा ) सम्पूर्ण ज्ञानों के होने की इच्छा 
रहते सम्पूर्ण विषय कभी एक काल में ज्ञान होने लगेंगे। और बुभुत्सा का भी प्रिय 
विषय को ग्रहण करनेवाले इन्द्रिय के साथ मन का सम्वन्ध होना फल है, इस कारण 
ज्ञानों के एक कालों में उत्पन्न न होने की मन को अणु मानने विना सिद्धि न हो 
सकने के कारण मन अणु परिमाण वाला सिद्ध होता है। इस कारण पूर्वपक्षी के 
किये अनुमानों में मन के विभुत्व-साधक हेतु बाधित दुष्ट हेतु हैं । ( अर्थात्‌ चाक्षुष- 
“प्रत्यक्ष करने वाले मनुष्य का चाक्षुषप्रत्यक्ष विषय पदार्थ में सम्बद्ध घ्राणेन्द्रिय 
अपने विषय के ध्राणेन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष के कारण संयोग से रहित है, चाक्षुष पदाथ- 
प्रत्यक्ष काल में घ्राणन्द्रियजन्य प्रत्यक्षजनक न होने से, इन्द्रियसम्बद्ध घटादिकों के: 
समान, इस अनुमान से विभुत्व का वाध होने से पूर्वपक्षी के हेतु बाधित हैं )। और 
एक यह भी दोष है कि यदि मन को व्यापक मानने से मेरे पैर में आराम है किन्तु 
सिर में पीड़ा हे । इत्यादि रूप से सुखादि आत्मगुणों में जो एकदेश में होने का 
अनुभव होता है वह मन को व्यापक मानने से न होगा, क्योंकि विभुद्रव्य के कार्यो 
की असमवायिकारण से युक्त प्रदेश में ही उत्पन्न होने का नियम है। तथापि मन को 
अणु मानने से सुखादि गुण अणुप्रदेश हो जायंगे' ऐसा पूवपक्षी नहीं कह सकता, 


0000 ' 


२३६ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


मणुदेशापत्तिरिति चेन्न असमवायिकारिणं विभुक्राय्य स्वदेशे जनयत्येवेति निय- 
मात्‌ , तथाच निमित्तचन्दनाद्यवच्छेदादधिकदेशे$पि जननाविरोधात्‌ | ममापि 
निमित्तससवधानानुरोध इति चेन्न उक्तनियमसंगप्रसंगात्‌ | किंचात्मना विभुना 
मनस: संयोगोऽपि कथं स्यात्‌ | अजो5साविति चेन्न विभागस्याप्यजत्वप्रसं- 
गात्‌ । अवच्छेदभेदेनो भावप्यविरुद्धाविति चेन्न संयोगविभागयोरवच्छेदभेद- 
स्य स्वकारणाधोनत्वात्‌ अजयोस्तु तदभावादिति दिक्‌ ॥ १ ॥ 
ननु सुखाद्यपळव्धिः करणसाध्या क्रियात्वात्‌ रूपोपलब्धिवदित्याद्यनुमा- 
[त युगपञ्चानानुत्प्त्या वा यन्मनः सिद्ध तत्करणतया तथाच तस्य द्रव्यत्वं 
So कुत इत्यत आह | 
तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २ ॥ 





क्‍योंकि असमवायिकारण व्यापक के कार्य को अपने देश में उत्पन्न करना ही है यह 
'तियम है । इसीसे सुख के निमित्तकारण चन्दनादिकों के आश्रय हस्त आदि अवयवों 
से अधिक प्रदेश में भी चन्दन से उत्पन्न सुख का अनुभव होता है । भेरे भी. (मन को 
व्यापक मानने के ) पक्ष में भी निमित्तकारण चन्दनादिकों के सांनिध्य की मन 
आवश्यकता रख सकेगा” ऐसा पूवंपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि ( असमवायिकारण 


. व्यापक समवेत कार्य को असमवायिकारण वाले प्रदेश में उत्पन्न करता ही है ) इस 


पूर्वोक्त नियम का भंग हो जायगा । ( यदि 'निमित्तकारण की अपेक्षा करनेंवाले 
असमवायिकारण को कारण माने तो मन के विभुत्वपक्ष में दोप न होगा' ऐसा 
पूर्वपक्षी कहे तो शंकरमिश्र दूसरा दोष देते हें कि )--व्यापक आत्मा व्यापक मन 
का संयोग भी केसे उत्पन्न होगा ( क्योंकि उनकी अप्राप्ति नहीं है, अप्राप्त की प्राप्ति 
को ही संयोग कहते हैं ) । यदि कहो कि आत्मा तथा. मन का संयोग नित्य होगा” 
यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि संयोग के समान विभागगुण भी नित्य हो जायगा । 


. यदि कहो कि अवच्छेदक (विशेषण) के विभेद से संयोग तथा विभाग दोनों विरुद्ध न 


होंगे तो यह भी कहना युक्त नहीं है, क्योंकि संयोग तथा विभाग के अवच्छेद का 
( विशेषण व्यावतंक ) का भेद अपने २ कारण के .अधीन्‌ होता है, नित्य संयोग 
तथा विभाग का तो कारण न होने से अवच्छेदभेद नहीं हो सकता ।। १ ॥ 
शंका है कि 'सुखादिकों के अनुभव की प्राप्ति करण से साध्य है, क्रिया होने से, 
रूप की उपलब्धि के समान” इत्यादि अनुमान से, अथवा एक काल में अनेक ज्ञानों की 
न उत्पत्ति से जो मन उसके करणरूप से सिद्ध होता है, ऐसा होने पर भी वह मन 
रूप द्रव्य तथा नित्य है इसमें क्या प्रमाणं है ? इस पर सूत्रकार उत्तर कहते हैं-- 
पद्‌ पदाथ--तस्य = उस मन की, द्रव्यत्वनित्यत्वे = द्रव्य होना तथा,नित्य होना, ` 
चायुना = परमाणु रूप वायु द्रव्य से, व्याख्याते = व्याख्या की गई ॥ २॥। 


झ० ३, आ० २ सू० २-३] मनोगुणत्वव्यवस्थापनम्‌ २३७ 


यथांडवयविद्र॒व्यानुसितों वायुपरमाणुणुणत्रस्वात्‌ क्रियावत्त्वाच्र द्रव्यम्‌ , 
तथा युगपञज्ञानानुरपत््याऽनुमितं मनो गुणवत्त्वाद द्रव्यं, न हि तस्य इन्द्रिय- 
संयोगमन्तरेण ज्ञानोत्पादकं येन शुणवत्त्वं न स्यात्‌ । बिशन सुखादिस।क्षा- 
स्कारः इन्द्रियकरणकः साक्षात्कारस्वात्‌ रूपादि साक्षात्कारत्रदती न्त्रियत्वेन मनः 
सिद्धम ! इन्द्रियत्वञ्च ज्ञानकरणमनःसंयोगाश्रयस्वमिस्ययत्नसिद्धमेच मनसो 
द्रव्यत्वम्‌ | नित्यत्वळ्च तस्य!नाश्रितत्वात्‌ । तस्यावयवकल्पनायाँ प्रमाणामाचा- 
द्नाश्रितत्वसिति ॥ २ ॥ 

तत्‌ कि प्रतिशरीरमेकमनेक वेति सन्देहे निणायकमाह- 

प्रयत्नायौगपद्याज्ज्ञानायौगपद्याच्चैकम्‌ ॥ ३ ॥ 

मनः प्रतिशरीरमिति शेषः । यद्येकेकस्मिन्नपि शारीरे बहूनि मनांसि स्युस्तदा 


भावाथे--जिस प्रकार अवयवि कार्यरूपवाबु से अनुमान किया हुआ वायु 
परमाणु गुणवान्‌ तथा क्रियावान्‌ होने से द्रव्य तथा नित्य है उसी प्रकार मन भी 
गुणवान्‌ होने से द्रव्य तथा नित्य है ॥ २॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार अवयवी वायु द्रव्य से अनुमान. किया हुआ वायु 
परमाणु गुणाधार तथा क्रिया का भी आश्रय होने से द्रव्य है, उसी प्रकार एक- 
काल में अनेक ज्ञानों की उत्पत्ति न होने से अनुमान द्वारा सिद्ध मन भी गुणाश्रय 
होने से द्रव्यत्व जाति का आश्रय द्रव्य पदार्थ है, उसमें विना इऱ्द्रियों के संयोग के 
ज्ञान की जनकता नहीं हो सकती जिससे उसमें गुणाधारता न हो । तथा 'सुखादिकों 
का प्रत्यक्ष, इन्द्रियकरण वाला है, प्रत्यक्ष होने से, रूपादि गुणों के प्रत्यक्ष के समान, 
इस अनुमान से इन्द्रियत्व भी मन में सिद्ध होता है । ज्ञान के कारण मन के संयोग, 
के आधार को इन्द्रिय कहते है इस कारण उसमें विना प्रयास के ही द्रव्यत्व सिद्ध 
होता है । और वायु-परमाणुओं के समान कारण द्रव्य में आश्रित न होने के कारण 
मन नित्य है यह भी सिद्ध होता है। उस मन के अवयव मानने में प्रमाण न होने से 
उसमें अनाश्रितत्व ( किसी में आश्रित न होना ) भी सिद्ध होता है ॥ २॥ 

वह मन क्या प्रत्येक शरीर में एक है, अथवा अनेक इस प्रकार के संशय में 
सूत्रकार निणय करते हैं-- I I 

पद्पदाथ--प्रयत्नायौगपद्यात्‌ = प्रयत्नों के एककाल में न होने से, ज्ञ नायोग- 
पद्यात्‌ च = और अनेक ज्ञानों के एककाल में न होने से भी, एकं=्मन एक है ।।३।। 

भावार्थ--एक-एक शरीर में यदि अनेक मन माने जांय तो अनेक कार्यो के 
लिये आत्मा के अनेक प्रयत्न एककाल में होने लगेंगे, तथा अनेक ज्ञान भी एक- 
काळ में होने लगेंगे अतः एक शरीर में मन एक ही है यह सिद्ध होता है ॥ ३॥ 

उपस्कार--सूत्र में आंकाक्षित “मन प्रति शरीर में' एक है ऐसा शेष भाग पूरणः 
करना । यदि एक भी शरीर में अनेक मन हो तो अनेक ज्ञान तथा प्रयत्नो की. 





२३८ वेशोपिकसुत्रो पस्कारः 


ज्ञानप्रयत्नानां यौगपद्यं स्यात्त । यत्तु नत्तेकोकरचरणाङ्कुळोषु युगपत कमद्शनादू 
-युगपदेव बहवः प्रयत्ना उत्पद्यन्ते इति मतम्‌ | तदयुक्तम्‌ , अनः शीघसञ्चा- 
.रादेव तदुपपत्तेः अविनइयदवस्थयोग्यारमविशेषगुणानः यौगपद्यानभ्युपरमात्‌ । 
'एतेनैकस्मिन्नपि शरोरे पंच अनांसि तेपां हित्रिचतुःपंचानां त त यसा 
योगे ह्वे त्रीणि चस्वारि पन्च वा ज्ञानानि युगपज्चायन्ते इति मतं नरस्तम्‌ कल्प- 
नागौरवप्रसंगात्‌ । योगपद्याभिसानस्तु समर्थित एव | रसनेन्द्रियावच्छेदेन स्थगि- 
न्द्रियसम्बन्धेन मनसस्तिक्तो गुड इति ज्ञानद्वययौगपद्यापत्तिरपि करणधमेत्वादेब 
MT SN Me Se ST HT छा काहा TT 
एककाल में उत्पत्ति होने लगेगी। ( यहाँ चिन्तामणि ग्रन्थकार गंगेशोपाध्याय 
-के मत का खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- “नतंकी ( नचनी 
स्त्री ) के हस्त, पाद तथा उनको अंगुलियों में एककाल में अनेक क्रियाओं के 
दिखाई देने से एककाल ही में अनेक प्रयत्न उत्पन्न होते हैं । ऐसा जो गंगेशो- 
'पाध्याय का मत है, वह असंगत है । क्योंकि मन के अतिशीघ्र संचार से ही यह 
हो सकता है, क्योंकि विनाशावस्था- के अयोग्य अर्थात्‌ स्थिर तथा प्रत्यक्षयोग्य 
व्यापक द्रव्यो के विशेष गुण एककाल में होते हैं यह नहीं माना जाता । इम 
कथन से एक भी शरीर में पांच मन हैं, उन दो-तीन, चार तथा पांचों के उन- 
उन बाह्य इन्द्रियों के साथ संयोग होने पर, दो, तीन, चार, या पांच ज्ञान एककाल 
'में उत्पन्न होते हैं ऐसा पांच बाह्येन्द्रियो के लिए पांच मन प्रतिशरीर में मानने 
वालों का भी मत खण्डित हो जाता है क्योंकि संपूण मनो से एक ज्ञान उत्पन्न 
करने से क्रिया तथा संयोग भी एककाल में होते हैं ऐसा मानना पड़ेगा, और 
“ऐसा होने से उन २ के प्रत्यक्ष भी एककाल में होने लगेंगे, इस दोष के वारणाथं 
परस्पर में प्रतिवघ्य-प्रतिवन्धकभाव' भी मानना होगा, तथा संख्या भी अधिक 
* माननी होगी इस प्रकार कल्पनाओं के. करने की आपत्ति आ जायगी । एककाल 
में शष्कुली-भक्षण: में अनेक ज्ञान होना यह अभिमान ( मात्र ) है यह पूवंग्रन्थ 
में समथन कर ही चुके हैं। जिह्वा ( रसनेन्द्रिय ) में वर्तमान त्वचारूप इन्द्रिय 
सम्बन्ध से मन को गुड होता है । ऐसा जिह्वा के पित्ती दोष वाले मनुष्य को एक 
ही समय में रासन तथा स्पशन ऐसे दो ज्ञानों के एककाल में होने की आपत्ति 
भी पूर्वोक्त करण धमं होने से ही न होगी । दो-तीन टुकड़े में खड्ग आदि से काटे 
हुए गोह, सपं आदिको के शरीर को दो या तीन अवयवों में-जो कुछ काल फड़कने को 
किया होती है वह भी उनके मन के शीघ्र संचार से अथवा उसी काल के अदष्ट- 
विशेष से होती है, अथवा दूसरे पण्ड ( संसार के न कराने वाले व्यर्थं ) दूसरे 
'मन के ग्रहण से ही होती है और “मन, अवयवी ही है, जलौका के समान, उसके 
“संकुचित तथा विकसित होने से क्रम से ज्ञानों की एककाल में उत्पत्ति तथा अनुत्पत्ति 
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ज्ञास्ति | द्वित्रिच्छन्नगोधभुजगादावपि अवय 


मनस आशु संचाराद्वा तदानोमेवाहप्टेस पण्डमनोन्तरग्र 
म रौ ष्र न्तरग्रहणाट्ठा । यत्त, 
अनोऽवयव्येव जलोकावत्‌ तत्सङ्को चत्रिकाशाभ्याँ त्रानयोगपद्यायौगपद्ये इति, 
तत तदवयवकल्पनागोरदप्रतिह्तमिति दिक ॥ ३ ॥ 
- इदानीं क्रमळक्ठुनप्रयोजनमादशयज्नेत्ात्मपरीक्षाशेषं वत्तेयिष्यन्नाहू-- 
प्राणापानांनमेपोन्मेपजीवनमनोगतीन्टरि पान्तरविकारा;' सुखदुः- 
खेच्छाद्वपप्रयत्नाथात्मनो लिज्ञानि॥ ४ ॥ 
प्रसिद्धिज्ञोनमेव केषलमात्मनो ढिङ्गमिति न मन्तव्यम्‌ प्राणाद्यो$पि सन्ति 
आत्मनो लिंगानि | तथाहि शारीरान्तश्चारिणि समोरणे प्राणापानक्षणे ऊध्त्री- 


~ 
थोगती उतक्षेपणाबक्षपणे सुसलादाबिव प्रयत्नं विनाऽनुपपद्यमाने यस्य प्रय- 
MPS 2+5 व नि 

होती है. ऐसा जो मत है, वह भी संकोच-विकास वाले होने से अवयवों की 
कल्पना करनी पड़ेगी इस गौरव दोष होने के कारण खण्डित हो जाता है ॥ ३ ॥ 
- > _ सांप्रत आत्मपरीक्षा के मध्य में मन. की परीक्षा करने रूपक्रम के उल्लंघन 
का प्रयोजन दिखाते हुए अवशिष्ट आत्म-परीक्षा करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्‌ पदा थ -प्राणापाननिमेषोन्मेषजीवनमनोगतीन्द्रियान्तरविका रा:=प्राण तथा 
अपान वायु की क्रिया, निमेष ( नेत्र को वन्द करना ), उन्मेष (उसको खोलता), 
जीवन ( जीना ), मन की गति ( क्रिया ), तथा रसनादि बाह्येन्द्रियो के विकार, 
सुखदुःखेच्छाद्वेषप्रयत्ना; च = और सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष तथा प्रयत्न नामक 
विशेष गुण भी, आत्मनः = आत्मा नामक द्रव्य के, लिङ्गानि = साधक हैं ॥ ४॥ 

भावार्थ- केवल पूर्वोक्त ज्ञान ही आत्मा का साधक लिङ्ग नहीं है, किन्तु प्राण 
तथा अपान वायु की श्वासःप्रश्वास क्रिया, नेत्रों को बन्द करना-खोलना, बढ़ना 
घटना इत्यादि जीवन, मन की _गति, तथा दूसरे रसना आदि इन्द्रियों का विकार 
एवं सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष तथा प्रयत्न नामक विशेष गुण भी आत्मा के साधक 
लिङ्ग है ॥ ४ ॥। | 

उपस्कार--पूर्वोक्त प्रसिद्धि अर्थात्‌ केवल ज्ञान ही आत्मा का साधक लिङ्ग है 
'ऐसा न समझा जाय किन्तु प्राण-अपान के श्वास-प्रश्वास व्यापारादिक भी आत्मा 
के साधक लिङ्ग हैं । 

वह इस प्रकार है कि शरीर के मध्य में संचार करने वाले प्राण तथा अपान- 
रूप दोनों वायुओं की मुसलादिकों में उत्परेक्षण तथा अपक्षेपक दोनों क्रियाओं के 
समान, ऊर्ध्वप्रदेश तथा अधोदेश में श्रास-प्रश्वासरूप गति विना प्रयत्न केन हो 
सकने से जिसके प्रयत्न से होती है वह निश्चय से आत्मा है ( यहाँ पर यद्यपि 
'प्राण-अपान इत्यादिक भी प्रयत्न के द्वारा ही आत्मा के साधक हैं, तथापि 


बद्दये कम खडगाद्यभिघाताद्दा 








वशेषिकसूत्रोपस्कारः 
| | न हि तियंग्गमनस्वभावस्य वायोरेव १ स्वभाववि- 
शी विना प्रयत्नात्‌ । न च विरुद्धदिकक्रिययो बा्योः सळिळ्योरिवोध्बंगतिः 
पयय (वना भ चं सत्युध्यगमनमेव स्यान्न त्वघोगमनं फूत्कारादी वा तिस. 
Fil 4 खित्‌, यः प्रयत्नेन वायुमूष्वमधो वा प्रेरयति 
गमनम्‌ | तथा चारित के 2 न्न इदानों यो ८. 
आ क ग्रेरूध्वाधो गतो इति चेन्न इद्रानों य ग्यप्रयत्नामा- 
सु$प्रिदशाया कथं प्राणापानय रू क ने 
हे । स एवं जीवनयोनिः प्रयत्न इत्युच्यते | 
न पा य प्रयत्नान्तरस्य सद्भावातू शा 
जात की भी क्रिया से ही सिद्धि होने के कारण प्रयत्न 
परात्मा के अनुमान म प्रयत्न फ्रयाओं 
पक्कि दिखलाने के लिये प्राणादि क्रियाओं का पृथक्‌ ग्रहण 
+ अपेक्षा से कमं की प्रधानता ॥दक%। h 
र > यह जानना चाहिये) । ( विना आत्मा. के प्रयत्न के प्राणादिको की 
FC i र शंकरमिश्र आगे कहते हैं 
प्रदर्शित क्रिया नहीं हो सकती इसमें युक्ति 22 i ना का अध्वं Rs 
कि )--तियंग्गमन ( तिरछे चलने के ) स्वभाव व ड क्त ज 
अघोदेशगतिरूप स्वभाव का विपरीत होना विना प्रयत्न के नहीं हो सकता। 
'विरुद्धदिश्याओ में क्रिया को करने वाले दो जळ-प्रवाहों 'के समान ऐसे दो 
वायुओं की. भी ऊष्वंप्रदेश में गति हो सकती है ऐसा नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि ऐसा होने से उध्वंदेश में .ही गति होगी अधोदेश में न होगी, अथवा 
'फृत्कार' अग्नि को मुख से फू-फू करने से वायु में तियक्‌ ( तिरछे ) ` गमन न 
' होगा । अतः ऐसा कोई अवश्य शरीर में है जो अपने प्रयत्न से प्राणवायु को ऊषध्वे 
अथवा अधोदेश में प्रेरणा करता है । यदि निद्रा अवस्था में प्राण तथा अपान दोनों 
वायुओं में ऊध्वं तथा अधोदेश में गति कसे होगी' ऐसी शंका पूवपक्षी करे तो, इस 
अवस्था में प्रत्यक्ष-योग्य प्रयत्न न होने के कारण ही अतीन्द्रिय एक प्रयत्न सुषुप्ति 
में प्राण तथा अपान की ऊध्वं तथा अधोदेश में गति कराता है यही इस तीसरे 
प्रयत्न की सत्ता में प्रमाण है, इसी को जीवन-योनि प्रयत्न ऐसा कहा जाता है । 
इसी प्रकार निमेष ( आंख बन्द करना ) तथा उन्मेष ( नेत्र खोलना ) यह 
दोनों भी शरीर के अधिष्ठाता आत्मा की अनुमान से सिद्धि कराते हूँ, वह इस 
प्रकार है कि नेत्र के दोनों ( पक्ष्म) पलकों के परस्पर संयोग ( नेत्र को बन्द 
करना ) को उत्पन्न करने वाली क्रिया को निमेष कहते हैं। और उन्हीं दोनों 
पलकों के परस्पर विभागजनक क्रिया को उन्मेष कहते हैं। यह दोनों निरन्तर 
उत्पन्न होने वाली क्रिया प्रत्यक्ष होने वाले नोदन तथा अभिघात संयोग नामक 
कारण के विना होने से विना किसी के प्रयत्न के नहीं हो सकती है । जिस प्रकार 
जने 2 
काष्ठ के पुतली का नाचनारूप क्रिया किसी कठपुतली के चलाने वाले के प्रयत्न 


२४० न 
त्नादू भवत. स नूनमात्म 


के विना नहीं होती उसी प्रकार नेत्रों के पलकों का नाचना भी बिना किसी के 


प्रयत्न के नहीं हो सकता, इससे इनका नचांने वाला प्रयत्नवान्‌ आत्मा है यह 
अनुमान से सिद्ध होता है । Kd | 
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ह एवं I रारोरस्याधिष्ठातारसनुमापयतः । तथाहि निमेषस्तावत्‌ 
अ Co । उन्मेषस्तयोरेब विभागज्ञनक कर्म | एते च 
IG र का रू t= = ~ 
कम ती शर्‌णमन्तरेण निरन्तरमुत्पद्यमाने प्रयत्नं बिना 
नोत्पद्यते उनेकेनतन कस्यचित्‌ प्रयत्नात्‌ तथाऽक्षिपद्ष्मनतनसपि, 
तेन प्रयत्नवाननुमोयते । 


एवं जोवनसप्यात्मढिङ्गम्‌ | तथाहि जोवनपदेन छक्षणया जोबनक्रारी वृद्धि- 
क्षतभग्नसंरोहणादि लक्ष्यात | तथा च यथा गृहपतिभग्नस्य गृहस्य निर्माणं 
करोति लघोयो वा गृहं बद्धयत्ति, तथा देहाधिष्ठाता ग्रहस्थानोयस्य देहस्या- 
हाराद्ना वृद्धिसुपचयं करोति क्षतश्च भेषजादिना प्ररोहयति भग्नच्च कर- 
चरणादि संरोहयति तथाच गृहृपतिरिव देहस्याप्यधिष्ठाता सिध्यतोति । 

एवं सनोगतिरप्यात्मढिङ्गम्‌ । तथाहि मनस्तावन्मूतमणु चेति पूर्वप्रकरणे 
साधितम्‌ । तस्य चाभिसतविषयम्राद्विणि इन्द्रिये निवेशनम्‌ इच्छाप्रणिधा- 
नाधीनम्‌ । तथाच यस्येच्छप्रणिधाने मनः प्रेरयतः स आत्मेत्यनुमीयते यथा ग्रह- 
कोणावस्थितो दारकः कन्दुकं लक्षागुटक वा गृहाभ्यन्तर एव इतस्तत: प्रेरयति । 


ननु दारुपुत्रनत्तथिता गृहपतिदीरको वा न शरोरादन्यो यो दृष्टान्त: 5 5 ` एइपातदारको वा न रारोरादन्यो यो दृष्टान्त: किञ्च 


इसी प्रकर जीवन भी आत्मा का साधक है, वह इस प्रकार है कि यहाँ पर 
जावन शब्द स लक्षणा वृत्ति से जीवन का कार्य वृद्धि ( बढ़ना ) क्षत ( घावों ) 
का तथा भन्न ( हुठे ) हुए का संरोहण ( पुनः ठीक होना ) इत्यादि कायं सूचित 
होता है, ऐसा होने से जेसे किसी घर का स्वामी टुटे हुए घर को पुनः निर्माण 
( मरम्मत ) करता है अथवा छोटे घर को बड़ा करता है, उसी प्रकार शरीर 
का अधिष्ठाता शरीररूप घर को भोजनादिकों से वढ़ाता है, तथा 
क्षत ( चोट ) आदि को दवा आदि उपायों से ठीक कर देता है, और भग्न 
( टूटे ) हस्त-पाद आदि अवथवों को भी पुनः संरोहयति (वढा देता है), इससे 
गृहस्वामी के समान शरीर का भी अधिष्ठाता ( स्वामी ) है यह सिद्ध होता है ।. 
इसी प्रकार मन की गतिङक्रिया भी आत्मां का साधक है, वह इस प्रकार कि 
मन मूतद्रव्य है, तथा अणु परिमाण है, यह पूव के प्रकरण में सिद्ध कर चुके हैं और 
उन मन के प्रियविषय को ग्रहण करने वाले बाह्यन्द्रियों में प्रवेश होना यह इच्छा तथा 
प्रणान ( संकल्प ) के अधीन है, ऐसा होने से जिसकी इच्छा और प्रणिधान 
मन को अभिमत विषय का ग्रहण करने वाले चक्षुरादि बाह्येन्द्रियों में प्रविष्ट होने 
की प्रेरणा करती हैं वह आत्मा है ऐसा अनुमान किया जाता है, जिस प्रकार घर 
के कोने में बेठा होने के कारण न दीखने पर भी लाह की गोळी अथवा गेंद 
को घर के भीतर ही इधर-उधर चलाने वाला बालक है . यह गोली या गेंद के 
इधर-उधर गिरने से सिद्ध होता है, उसी प्रकार उक्त मन को क्रिया से आत्मा 
१६ वे० 


२४२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


शरीरमेव चैतन्याश्रयः अहङ्कारास्पद्त्वात्‌, भवति हि गोरो5हं स्थूलोऽहमित्याद्य- 
हङ्कारसामानाधिकरण्येन प्रत्ययः | यत्त बाल्येऽनुभूतं योबने वाद्धक्र्ये वा स्म- 
रति तत्र चेत्रभेत्रवच्छरी रभेदेडपि स्मरणं न स्यात्‌ 'नान्यदृष्टं स्मरत्यन्यः? इति । 
तत्र चेत्रमे त्रयो भिन्नसन्तानत्वेन प्रतिसन्धानं माऽस्तु वाल्यकोमार भेदेऽपि सन्ता- 
नेकत्वात्‌ कार्यकारणभावेन प्रतिसन्धानमुपपत्स्यत इति | तत्र ब्रूमः पित्र।ऽनुभूतस्य 
पुत्रेणापि स्मरणप्रसद्भः | तत्र शरीर भेदग्रहो बाधक इति चेत्‌, वृद्धेन वा @शरीरा- 
द्रेदेनेव स्वशरीरस्य प्रात्‌ प्रतिप्तन्धानानुपपत्ते:- अनुपलव्धपितृकस्य बाळप्य 
शरीरभेदाम्रहस्यापि सत्त्वात्‌ । मम शारीरमिति समकारसामान्येनाहङ्कारस्य 
भानात्‌ ममात्मेत्यत्रापि तथेति चेन्न तत्र ममकारस्यौपचारिकत्वात्‌ र।हो: शिर 





भी सिद्ध होता है यहां शरीरात्मवादी शंका करता है---'कि कठपुतली को नचाने 
वाला गृहस्वामी, अथवा गोली चलाने वाला वालक शारीर से भिन्न दूसरा नहीं है 
जो दृष्टान्त हो सकेगा, तथा शरीर ही ज्ञान का आधार है, अहङ्कार का आश्रय 
होने से क्योंकि मैं गौर वर्ण हूँ, स्थूल हँ इस प्रकार अहंकार के ही आश्रय में 
गौरवर्णादि भी शरीर में ही प्रतीत होते हैं अतः शरीर ही आत्मा है )'। 
इस शरीरात्मवाद पर यदि सिद्धान्ती शंका करे कि--वाल्यावस्था में अनुभूत पदार्थ 
का युवा अथवा वृद्धावस्था में स्मरण होता है, शरीर को आत्मा मानने से जिस 
प्रकार चेत्र के देखे का मंत्र को स्मरण नहीं होता उसी प्रकार एक शरीर में भी न 
होगा, क्योंकि बाल्यावस्था से युवा तथा वृद्धावस्था का शरीर भिन्न हूँ, और यह 
नियम है दुसरे के देखे हुए का दूसरे को स्मरण नहीं होता ।' तो पूर्वपक्षी उत्तर देता 
है--'चेत्र तथा मंत्र शरीरसंतानों के भिन्न होने से चैत्र से इष्ट का मंत्र को स्मरण 
न हो, किन्तु बाल्य, युवा आदि अवस्था का भेद होने पर भी शरीर-सन्तान (विज्ञान- 
सन्तान के समान) एक होने से बाल्यावस्था में देखे हुए का युवा या वृद्धावस्था में स्म- 
रण हो जायगा'। (ऐसे शरीर को आत्मा मानने वाले चार्वाक की शंका का समाधान 
झंकरमिश्र करते हुए कहते हैं कि )--इस शंका पर हम ऐसा कहते हैं कि यदि 
ऐसा होतो पिता के शरीर के सन्तान से उत्पन्न होने के कारण पुत्र को पिता के 
अनुभुत पदार्थों का स्मरण होने लगेगा । यदि कहो कि “उन दोनों के शरीर का 
भेदज्ञान इसमें वाधक मानेंगे तो वृद्ध पुरुष को बालक शरीर से यह मेरा वृद्धा- 
वस्था का शरीर भिन्न है ऐसा ज्ञान होने से बाह्य अवस्था में देखे हुए का वृद्धा- 
"वस्था में स्मरण नहीं होगा । और जिसने अपने पिता को नहीं देखा था ऐसे बालक 
को शरीर के भेद का ज्ञान है भी नहीं । यदि पूर्वपक्षो कहे कि “मम शारीरं’ मेरा 
-शरीर है, इस प्रकार ममकार के समानरूप से अहङ्कार की प्रतीति होने के कारण 
“मम आत्मा मेरी आत्मा है इस प्रतीति में भी आत्मा अपना आत्मरूप अपने से 
भिन्न न होने के कारण भेद में षष्ठी का प्रयोग असंगत होने से शरीर को ही आत्मा 


अ० ३, आ० २, सू ४] आःमलिङ्गनिरूपणम्‌ २४३ 


` इतिवद्‌ भेदेऽपि पष्ठयुपपत्तः, हिंसादिष्ठडव्व कत्तरि न स्यात्‌ शरोस्यान्यत्वात्‌ , 
पातकमिच्छतो । भूतचेतनिकस्य कृतहानमकताभ्यागमञ्च दोष इति दिक | 
इन्द्रियान्तरविकारातू | खल्वपि हृश्यते हि नागरङ्गस्य चिरबिल्वस्य वा 
रूपविशेषसहच रितं रसविशेषमनुभूय पुनस्तादश फछमुपलभमानस्य रसगद्धिप्र- 
वत्तितो दन्तोइकसंप्लबः। स च नाम्लरसानुमितिमन्तरेण, अनुमितिन व्या- 
प्िस्मृतिमन्तरेण, सा च न संस्कारं विना, स च न व्याप्त्यनुभवमन्तरेण, स च 
न भूयोदशंनमन्तरेणेति इयं शानपरम्परा नेक तत्तारमन्तरेण कायकारणभूता 
सम्भवतीति । तथाच गोतमोयं सूत्रम्‌ इन्द्रियान्तरविकारात्‌’ अ० ३ आ १ सू० 
१२ इति । 


मानना उचित है तो यह भी युक्त नहीं हूँ, क्योंकि मेरी आत्मा इस प्रतीति 
ममकार ( मेरा सम्वन्ध ) औपचारिक है, जिस प्रकार मस्तक भाग ही राहु नामक 
ग्रह होने पर भी 'राहोः शिरः राहु का सिर ऐसी पष्ठी मुख्य भेदरूप अर्थ 
में नहीं है किन्तु गौण है उसी प्रकार मेरी आत्मा' इस प्रतीति में भी 'मम' मेरी यह 
गौण पष्ठी है मुख्य नहीं ( यदि कहो कि तव “मम शरीरं” मेरा शरीर यहाँ भी 
अभेद में राहोः शिरः के समान मान छेंगे, तो इसी कारण दांकरमिश्र दूसरा 
दोष देते हैं कि)-श री र के भिन्न-भिन्न होने से हिसादि पापकर्म का फल भी हिसा करने 
वाले को न होगा, तथा पातक को चाहने वाले (मानने वाले ) शरीर को आत्मा 
मानने वाले चार्वाक के मत में पापकर्म करने वाले झरीररूप आत्मा को किये 
कर्मो के फल की हानि, तथा न किये कमो के फल की प्राप्ति होना भी दोष आ जायगा 
-यह दोष जानना । 
तथा इन्द्रियान्तर के विकार से आत्मा की सिद्धि होती है--क्योंकि देखने में 
आता है नागरंग ( नारंगी) अथवा चिरविल्व ( करंज) फल के रूप-विशेष 
के साथ वतमान मधुर आदि विशेष रस का स्वाद लेने के अनन्तर कालान्तर 
में वसे ही फल को देखने से उस फल के मधुरादि रस के अनुभव करने की तृष्णा 
से दांतों में जल-प्रवाह करने की प्रवृत्ति होती है, अर्थात्‌ दांतों से पानी गिरने 
लगता है, वह विना उक्त फलों के आम्ल, मधुर आदि रसों के अनुमान के नहीं हो 
सकता, और अनुमान विना व्याप्ति स्मरण के नहीं हो सकता, और व्याप्ति का 
स्मरण विना संस्कार के नहीं हो सकता, और वह भावना संस्कार विना व्याप्ति 
के अनुभव के नहीं हो सकता। और व्याप्ति का अनुभव अनेक वार उक्त फलों 
के वेसे रस के अनुभव के नहीं हो सकता इस प्रकार यह ज्ञानों की कायं-कारण- 
रूप धारा विना एक नित्य कर्ता के मांने हो नहीं सकती है। इसी कारण 
गौतम मर्हाष ने भी 'इन्द्रियान्तरविकारातु' ( ३ अ०, १ आ० १२) के सूत्र में 
*इन्द्रियान्तर (दूसरे इन्द्रियों) के विकार से आत्मा की सिद्धि की है । 


२४४ वेशेषिकसत्रोपस्कार! 


सुखादयश्च ज्ञानवदेवात्मलिङ्गानि द्रष्ट्या: । तथाहि सुखादिकं कचिदाश्नितं ` 
याश्रितं चा कायवस्तुत्वात्‌ शुणत्वाद्वां रूपादिकदितोतरबाधसहङ्गतं सामान्यतो 
दृष्टमेव अष्टद्रव्यातिरिक्तद्र व्याश्रितत्वं विषयीकरोति । न हि 'एथिव्याद्यष्टकांना- 
श्रिता इच्छा द्रव्याश्रितेति’ प्रतिज्ञा अष्टद्रवयातिरिक्तद्रव्याश्रितत्वं प्रकारमनादाय 
पय्यचस्यति। यत्र तु प्रथमं न वाघावत्तारस्तत्राष्ट द्रव्य तिरि क्तद्रव्याश्रितत्वं व्यतिरे- 
किसाध्यमिति विभागः । व्यापकतावच्छेद्कप्रकारिकेवानुमितिरिति तु तुच्छम्‌, 
येन विना प्रतोतिन पय्यंवस्यति तस्यव तत्र प्रकारत्वात्‌ | अन्यथा द्वयणक 
कार्य्यानाश्रितं सत्‌ कचि दाश्रितम्‌ अवयवित्वा दित्यादावकाय्यो श्रितत्वप्रकारिका- 


$नुमितिन स्यात्‌ ॥ ४ ॥ 
ननु सिध्यतु आत्मा स्थिरः, स तु नित्य इति कुतः, कुतश्च द्रव्यमित्यत 


आह 





इसी प्रकार सुख, दुःख इत्यादि गुण भी ज्ञान के समान आत्मा में प्रमाण हैं 
यह देख लेना चाहिये, वह इस प्रकार है कि सुखादि गुण किसी में याद्रव्य में 
आश्रित हैं. कार्य पदाथ होने से अथवा गुण होने से रूपादि गुणों के समान इस 
प्रकार पृथिव्यादि द्रव्यों का उक्त गुण नहीं हो सकते ऐसे वाधज्ञान के सहित 
सामान्यतोरष्ट नामक अनुमान का पृथिव्यादि आठ द्रव्या से भिन्न द्रव्य में 
सुखादि गुण आश्रित हैं यह विषय है यह सिद्ध होता है, क्योंकि पुथिवी जल आदि 
आठ द्रव्यों में न रहने वाले इच्छादि गुण द्रव्य में आश्रित हैं, यह प्रतिज्ञा आठ 
द्रव्यों से अतिरिक्त द्रव्य में आश्रित्वरूप विशेषण को ग्रहण किये विना पयवसान 
(अपने स्वरूप) को प्राप्त तक नहीं हो सकती और जब कि प्रथम पृथिव्यादिकों 
मे न रहने का ज्ञानरूप वाधज्ञान नहीं होता, उस समय आठ द्रव्यो से भिन्न द्रव्य 
में सुखादि गुणों का आश्रित होना यह व्यतिरेकि साध्यवाला अनुमान होता है यह 
दोनों प्रकार हैं । व्यापक में रहने वाले नियामक आत्मत्वादि प्रकार धर्म को लेकर 
ही अनुमान होगा ऐसा कहना तुच्छ ( व्यर्थ ) है, क्योंकि जिसके विना द्रव्याश्रि- 
तत्व के प्रतीति नहीं होती वही वहाँ प्रकार (विशेषण ) होता है । अन्यथा 
( ऐसा न हो तो ) द्वयणुक कायं में आश्रित न होते हुए कहीं आश्रित हैं, अवयवी' 
होने से इत्यादि अनुमान से, कार्य भिन्न में अश्वितत्व को विशेषण करने वाली 
अनुमिति न होगी ॥ ४॥। 
आत्मा द्रव्य उक्त प्रकार से स्थिर है यह सिद्ध होने पर भी वह नित्य है 
यह वयो माना जाय, तथा. उसे द्रव्य भी क्यों माना जाय? ऐसी शंका के समाधानाथः 


सुत्रकार कहते हैं। 


अ० ३, आ० २, सू० ५-६] आम्मसावकलिङंपु पूव पक्षः २४५ 


तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ५ ॥ 
यथा वायुपरमाणोरवयत्रकल्पनायां न प्रमाणमतो नित्यत्वं तथात्मनो5पि । 
“यथा शुणचत्त्वाद्वायुपरमाणद्रञ्य तथात्माऽपोत्ययः॥ ५ ॥ 
पूवपक्षमाहू-- र 
यज्ञदत्त इति सन्निकर्ष प्रत्यक्षाभावाद्‌ दष्टं लिङ्गं न 
विद्यते ॥ ६ ॥ 


सन्निकर्षं सति अयं यज्ञदत्त इति चेत्‌ प्रत्यक्षं नास्ति तदा दष्टं प्रत्यक्षतो 





पद्पदाथे --तस्य = उस आत्मा की, द्रव्यत्वनित्यत्वे = द्रव्यत्व तथा नित्यत्व, 
वायुना = परमाणु वायु से, व्याख्याते = व्याख्या किये गये ॥ ५ ॥ 
भावार्थं--जिस प्रकार परमाणुरूप वायु के अवयव-कल्पना में प्रमाण न होने 
से वह नित्य है तथा गुणों का आधार होने से द्रव्य है इसी प्रकार आत्मा के अव- 
यव मानने में प्रमाण न होने से वह नित्य तथा ज्ञानादि गुणाधार होने से द्रव्य भी 
है यह सिद्ध है ॥ ५॥ 
उपस्का र--जिस प्रकार वायु परमाणुओं के अवयव मानते में प्रमाण न होने 
से उसमें नित्यता है वेसे ही आत्मां में जसे गुणाश्रय होने से वायु परमाणु द्रव्य 
"है, उसी प्रकार आत्मा भी है यह सूत्र का अथ है ॥ ५ ॥ 
यहाँ पूवपक्षी के मत से सूत्रकार कहते हैं 
पद्‌पदाथ--यज्ञदत्तः = यह यज्ञदत्त है, इति = इस प्रकार, संनिकर्षे = इन्द्रिय 
` से संयोग संनिकष होने पर, प्रत्यक्षाभावात्‌ = प्रत्यक्ष न होने के कारण, ष्टं = 
प्रत्यक्ष, लिङ्गं = साधक, न विद्यते=नहीं है ॥ ६ ॥। 
भावार्थे--जिस प्रकार प्रत्यक्ष से धूम तथा वक्ति की व्याप्ति का ज्ञान होने से 
धुम वक्ति का साधकलिङ्ग होता है उस प्रकार यज्ञदत्त आदि मनुष्यों के शरीर 
में इन्द्रिय संनिकर्ष होने पर भी उसकी आत्मा में इन्द्रिय संनिकपं न होने से आत्मा 
“साधक लिङ्ग नहीं है ॥ ६ ॥ | 
उपस्कार--जव कि यज्ञदत्त नामक मनुष्य के शरीर में इन्द्रिय से संनिकपं 
होने पर यह यज्ञदत्त है ' ऐसा प्रत्यक्ष नहीं होता, तब दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) से जिसके 
व्याप्ति का ग्रहण हो ऐसा उसकी आत्मा का साधक लिङ्ग नहीं है ( अर्थात्‌ यज्ञदत्त 
के शरीर का चक्षुरिन्द्रिय का संयोगरूप संनिकषे होने पर भी उसके अधिष्ठाता 
आत्मा में चक्षुइन्द्रिय का संनिकषं नहीं है । इससे साध्य आत्मा का कहीं भी प्रत्यक्ष 
न होने से अनुमान का असंभव प्रथम के समान सूचित होता है, प्रत्यक्ष से जिसके 
व्याप्ति का ग्रहण होता है उसे पूववत्‌ अनुमान कहते हैं )। ( उक्त विषय का 
' दृष्टान्त हारा शंकरमिश्र समथन करते आगे कहते हैं कि )-जिस प्रकार यह महानस ' 
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गृहोतव्याप्तिकं लिङ्गं नास्ति | यथा वहिना प्रत्यक्षेण सहचरितो गृहीतो धूमो 
वह दृष्टं लिङ्गं तथात्मसाधकं लिङ्गः दृष्टं नास्तीत्यर्थः ।। ६ ॥ 
ननु प्रत्यक्षदृष्टव्याप्तिकस्य दृष्टलिज्ञस्याभावेडपि सामान्यतो दृष्टमेव लिङ्गं 
भविष्यति, न हि ततो नानुमितिरित्योशङ्कय पुनः पूचपक्षौ आहू-- 
सापान्यतो इष्टा्चाविशेषः ॥ ७ ॥ 
सामान्यतो दृष्टमपि लिङ्गं भवति न तु तत आत्मत्वेन अष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्य 
त्वेन वा स्यादात्मसिद्धिः, किन्तु तेनेच्छादीनां कचिदाश्रितस्वमात्रं सिध्येत्‌ तच्च 


नात्ममननौपयिकमिस्यथंः | तदेतदाह अविशेष इति ॥ ७ ॥ 
तत्‌ कि योऽपहतपाप्मा स आत्मा” इत्याद्यागमोऽनथंक एवेत्याशङ्कथ स 


एवाह 





में प्रत्यक्ष व्ली के साथ रहने वाले धुम का ग्रहण होने के कारण धुम वद्वि का 
साधक है । उस प्रकार आत्मा का दृष्ट ( प्रत्यक्ष-गृहीत-व्याप्तिवाला ) लिङ्ग 
साधक नहीं है ॥ ६ ॥ 
प्रत्यक्ष से हृष्ट व्याप्ति वाला प्रत्यक्ष आत्मसाधक लिङ्ग यद्यपि नहीं है, तथापि | 
पूर्वोक्त सामान्यतोरष्ट व्याप्ति वही आत्मसाधक लिङ्ग होगा, उस सामान्यतोदष्ट लिङ्ग 
से अनुमिति नहीं होती ऐसा नहीं है, ऐसी सिद्धान्ती के पक्ष से शंका कर पुनः पूर्वपक्षी 
के मत से सूत्रकार कहते हैँ-- 
पद्पदार्थ--सामान्यतोदृष्टात्‌ च = और पुर्वोक्त सामान्यतोडष्ट अनुमान से, 
अविशेषः = आत्मा के साधन में कोई विशेष नहीं है ७॥। 
भावाथ-सामान्यतोहृष्ट भी लिङ्ग होता है किन्तु उससे आत्मत्व रूप से 
अथवा पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों से भिन्न द्रव्यरूप से आत्मा की सिद्धि नहीं हो 
सकती, अर्थात्‌ उससे इच्छादिगुणों के आधारमात्र की सिद्धि होगी, वह आत्मा है 
यह केसे सिद्ध हो सकता है ॥| ७ ॥। 
उपस्कार---सामान्यतोहृष्ट नामक भी लिङ्ग होता है, किन्तु उससे आत्मत्वरूप 
से अथवा पृथिव्यादि अष्टद्रव्यभिन्नद्रव्यत्वरूप से आत्मा सिद्ध नहीं हो सकता, किन्तु 
उससे इच्छादि गुणों में किसी आधार में रहनामात्र सिद्ध होगा, और वह आत्मा ही. 
है ऐसा निश्चय न होने से “श्रोतव्यो मन्तव्य: इत्यादि श्रुत्युक्त आत्मा के मनन में 
उपयोगी नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। इसी बात को 'अविशेषः' इस पद से पूर्वपक्षी 
ने कहा है ॥। ७॥। 
तो क्या 'योऽपहतपाप्मा स आत्मा” अर्थात्‌ जो पापरहित हो वह आत्मा कह- 
लाता है इत्यादि आगम ( उपनिषद्‌ वाक्य ) व्यर्थं ही हैं ? ऐसी सिद्धान्ती के मत से; 
शंका कर वह पुवपक्षी ही सुत्र में कहता है--- 
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तस्मादागमिकः ॥ ८ ॥ 

आगममात्रसिद्ध एत्रात्मा नत्वनुमेयः दृष्ट सामान्यतो दृष्टयो लिङ्गयोर- 
भावात्‌ । तस्मात्‌ सम्यशुपनिषदां श्रवणात्‌ तत्त्वसाक्षात्कार उत्पद्यते न तु 
मननप्रणालिकया। तथाच मननप्रयोजनकमिंदं तन्त्रमतन्त्रम्‌ । दृष्टं हि भूत- 
दृशकनदोसन्तरणादाबुपदेशमात्रादेब साक्षास्कारि ज्ञानम्‌ | 

तदेवं त्रिभिः सूत्रेः पूर्वपक्षे सिद्धान्तवाद्याह-- 

अहमितिशब्द्स्य व्यतिरेकान्नागमिकम्‌॥ & ॥ 
नाममात्रं प्रमाणमात्मनि किन्त्वहमितिपदमात्मपदं वा साभिघेयं पद्त्वा 





पद्‌पदाथं--तस्मात्‌ = उक्त उपनिपद्‌-वाक्यों में श्रुत होने से, अगामिकः = शब्द 
प्रमाण से ही सिद्ध है॥ ८॥ 

भावाथ--उक्त उपनिषद्‌वाक्यों में आत्मा का स्वरूप निरूपित होने के कारण 
आत्मा शब्द घ्रमाणमात्र से सिद्ध होता है न कि अनुमान से, अतः अनुमान ही को 
मुख्यतया वर्णन करने वाल। वेशेषिकदशंनशास्त्र व्यर्थं है ।। ८ ॥ 

उपस्क र--आत्मारूप द्रव्य पदाथ आगम प्रमाण मात्र से 'अपहतपाप्मा स 
आत्मा' इत्यादि उपनिषद्‌-वाक्यों के व्यथ होने की शंका के कारण सिद्ध होता है 
न कि अनुमान से क्योंकि पूर्वोक्त सामान्यतोइष्ट लिङ्ग उस आत्मा का साधक नहीं 
हुँ । इस कारण अच्छी तरह दष्ट अथवा उपनिषद्‌-वाक्यों के श्रवण से आत्मारूप' 
तत्त्व का साक्षात्कार उत्पन्न होता है नकि मननरूप नाली द्वारा, ऐसा होने से मनन 
( अनुमान ) को प्रधानता देने वाला यह वेशेषिकदशंनशास्त्र तत्त्वसाक्षात्कार का 
कारण नहीं है । दस भूत यहां है, नदी के पार करने से वह दिखाई पड़ेंगे ऐसा 
उपदेशमात्र से ही साक्षात्कार करानेवाला ज्ञान देखने में आता है ॥ ८ ॥ 


इस प्रकार तीन सूत्रों से दिखाए हुए पूर्वपक्ष पर सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार 
कहते 


iF 


पद्पदार्थ---अहमितिशब्दस्य = अहं इस शव्द के, व्यतिरेकात्‌ = पृथिवी आदि 
अष्ट द्रव्यो से व्यावृत्त होने से, न=नहीं है, आगमिकम्‌ = शब्द प्रमाण से 
सिद्ध ॥ ९ ॥ 

भावाथ--अहं “मैं हूं” इत्याकारक शब्द का पद होने के कारण आश्रय अर्थ 
मानना आवश्यक है। और उसका वाच्य अथं पृथिवी आदि आठ द्रव्य नहीं हो 
सकते इस कारण उसका वाच्य.अथं उनसे भिन्न आत्मा द्रव्य अनुमान से सिद्ध होने 
के कारण केवल आगममात्र से सिद्ध है यह नहीं हो सकता ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--केवल प्रदशित उपनिषद्‌ वाक्यरूप आगम ही आत्मा में प्रमाण 
नहीं है, किन्तु अहं मैं यह पद अथवा 'ग्रात्मा' यह पद अपने से वाच्य अथं से युक्त 
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न व्यात्मसिद्धिः । नु प्रथिव्याद्येव तदसिघेर 
र र | प्रथिव्यादितो5हमिति पदस्य व्यत्तिरेका हे 
So | न हि मवत्यहं थिवी अहमाप* सहतः Ee वायु: अहुमा- 
काशम्‌ अहं कालः अहं दिक्‌ अहं मन इति ae {ड । शरीरे 
भवतीति चेन्न परशरीरेऽपि तस्रसङ्गात्‌ | वनी अवतीति चेन्न स्वस्यात्म 
भिन्नस्यानिरुक्ते, मम शारीरमिति वेयधिकर न प्रत्ययाश्च । नन्विदभपि 
सामान्यतोदृष्टमेव तश्च विशेषापय बसन्नमिति बितमेवेति चेन्न अहम्पदे5- 
हन्त्वमात्मत्वमेव प्रकारः, तथाच पक्षधम बळांदेवाहन्त्वस्य प्रवृत्तिनिमित्तत्द 
है, पद होने से घटादि पद कै समान, इस अठुमात से भी आत्मा की सिद्धि होती है 
( यहां पर सूत्र के शब्दंपद का वाक्यरूप अर्थ करने से वाक्य में अथं की शक्ति न 
माननेवालों के मत में बाध दोष के वारणार्थं शङ्करमिश्र ने पद इस शब्द का प्रयोग 
किया है) । यदि “पृथिवी जल आदि श्रष्ठद्रव्य ही अहँ अथवा आत्मा शब्द का अथं 
मानेंगे” ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो इसका निरास करने के लिये सूत्र में 'व्यतिरेकात्‌' 
“ऐसा हेतु दिया है, पृथिवी आदि द्रव्यो में 'अंहं इस पद के व्यतिरेक अर्थात्‌ व्यावृत्ति 
( न रहना ) ऐसा हेतु का श्र्थं है । क्योंकि 'श्रहं पृथिवी इति, में पृथिवी हूं, मैं जल 
ह, मैं तेज हूँ, मैं वायु हूं, मैं ग्राकाश हूं, मैं काल हूं, में दिशा हूं, मैं मन हूं ऐसा 
ज्ञान अथवा व्यवहार नहीं होता। ( यहाँ पर यदि '“अहं- इस अस्मत्‌ शब्द का 
सामान्यरूप से 'आत्मा' ऐसा श्रथ हो तो चेत्र के उच्चारण किये 'अहं' मैं इस पद से 
मंत्र का भी ज्ञान, होने लगेगा इस अहं पद के उच्चारण करनेवाले को अपनी आत्मा 
में ही अहं पद की वोधशक्ति है ऐसा मानना होगा इस कारण “अहं” पद को पक्ष 
करनेवाले प्रथम अनुमान से सामान्यरूप से आत्मा नहीं सिद्ध होगा इसी अभिप्राय 
से शंकरमिश्र ने आत्मा' पद को पक्ष कर अनुमान दिखाया है) । ( आगे शरीर 
को आत्मा माननेवाले चार्वाक मत से शंकरमिश्र पूर्वपक्ष दिखाकर खण्डन करते हैं 
- कि )-शरीर में अह मैं हुं ऐसा ज्ञान होता है, ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, 
क्योंकि दुसरे का शरीर होने से “मैं' - यह ज्ञान होने लगेगा । यदि. अपने शरीर में 
अहँ मैं हूं ऐसा ज्ञान होता है, ऐसा पूर्वंपक्षी कहे तो यह भी युक्त नहीं क्योंकि आत्मा 
को छोड़कर 'स्व' अपना इस ज्ञान का दूसरा विषय नहीं कहा जा सकता तथा मेरा 
शरीर है ऐसा 'व्यधिकरण' एक में न होनेवाला ज्ञान होता भी है । यदि पूर्वपक्षी 
है इस विशेष की सिद्धि नहीं हो Ce | EE PR 
सिद्धान्तिःमत से ऐसा उ Sn र धस्‌ जी हमने दोष दिया १ ही है. तो 
“पद में ्रहन्त्व' रि ॥ न हा हक पह, कहा सकत क्योकि: (अह इस 
#हस्त्व अर्थात्‌ 'आत्मत्व' ही विज्ञेषण हे, ऐसा होने से पक्षधर्मताबल से ही 
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पर्येवसन्न तचा जत्य चा कारणमा विशेषसिद्धे: । एवं सामान्यतो दृष्टादपि 
vad me । यच्चोक्तं “श्रवणादेव साक्षात्कार: 
युक्तम्‌, न हि मननमन्तरेण सड्कघुक्रस्याश्रद्धामळक्षानम्‌ , न च तदन्तरेण 


तत्र निदिध्यासनाधिकारः, न च निदिष्यासनमन्तरेण सवासनमिथ्याज्चानो- 
न्मूळनक्षमस्तरनतीक्षास्कारः। अभ्यासादेव हि कामातुरस्याकस्मात्‌ कामिनी- 
साक्षात्कार: न हि्‌ शाव्दमानु 


ट मानिकं वा ज्ञानं सिथ्याज्ञानोन्मूळनक्षमं दिड्यो- 
हादी दृष्टमिति भाबः। ननु तथापि परोक्षे आत्मनि कथं संकेतम्रहः ( दष्टो 
हयं घटपदेवाच्य इति प्रत्यक्षे संकेतग्रह ) इति चेत्‌? क एबमाह नात्मा 
प्रत्यक्ष इति, किन्तु मनसा संयोगप्रत्यासत्त्यात्मम्रहः | कथमन्यथाऽहं सुखी 


( आत्मारूप पक्ष में अहन्त्व (आत्मत्व) रूप हेतु के रहने के वल से ही ) अहं! इस 
पद के प्रवृत्त होने का निमित्त अहन्त्व' है यह सिद्ध हैं, और वह पृथिव्यादि अन्य द्रव्यों 
में मैं पृथिवी हूं इत्यादि प्रतीति न होने के कारण उनमें न रहने से 'आत्मा' रूप 
अहं पद का विशेष सिद्ध है ही। इस प्रकार प्रथिव्यादिकों के वाधसहित प्रदर्शित 
सामान्यतोद्ष्ट अनुमान से भी पृथिव्यादिभिन्न 'अहं पद का वाच्य अतिरिक्त आत्मा 
है यह सिद्ध होता है। और केवल आगम प्रमाणगम्य ही आत्मा को माननेवाले 
ने जो यह कहा था कि श्ववणमात्र से ही आत्मा का साक्षात्कार हो जायना तो 

. मनन ( अनुमान ) रूप वेशेषिकदर्शनशास्तर व्यर्थ है! तो यह कहना असंगत है, क्यों 
कि विना मनन ( अनुमान ) के सड्भू ( सुक ) चचलवुद्धी वाले मनुष्य को श्रद्धा न 
होने रूप चित्त के मल ( दोष ) के वारण द्वारा ( चढ़ निश्चय होने के लिये 
और मनन के विना आगे उसे “निदिघ्यासन' ध्यानविशेष के अभ्यास में 
अधिकार होग।, और विना निदिव्यासन के वासनासहित मिथ्याज्ञान के समूल 
उच्छेद करने में समर्थ आत्मारूप तत्त्व (.पदार्थं ) का साक्षात्कार 'प्रत्यक्ष न होगा, . 
क्योंकि ध्यान के निरन्तर होने रूप-अभ्यास ही से कामी पुरुष को आकस्मिक 
कामिनी का साक्षात्कार होता है। क्योंकि आगम से अथवा अनुमान से 
हुआ भी तत्त्वज्ञान मिथ्याज्ञान को समूळ नष्ट नहीं कर सकता, जैसे किसी 
को दिशा के ज्ञान का मोह ( मिथ्याज्ञान ) हुआ हो तो वह प्रत्यक्ष से ही पूर्वादि 
दिशा के ज्ञान से चष्ट होता है, नकि उपदेश अथवा अनुमान से यह आशय है । 
तथापि प्रत्यक्ष आत्मा द्रव्य में 'अह' इस पद के बोधक शक्ति का ज्ञान केसे होगा, 
क्योंकि प्रत्यक्ष होने वाले ही घटादि पदार्थों में घट आदि शब्दों का संकेतरूप शक्ति 
का ज्ञान होता है (सो) 'अहं पद' अर्थ युक्त है, इस अनुमान से आत्मारूप 
अर्थ कैसे सिद्ध होगा ऐसा यदि पूर्वपक्षो कहे (तो शंकरमिश्र सिद्धान्ती 
"के. मत से कहते हैं कि )-यह कौन कहता है कि आत्मा द्रव्य प्रत्यक्ष नहीं 
“है किन्तु मन से संयुक्त आत्मा होने के कारण संयोगरूप संनिकषं से आत्मा का 


किमनेनेति' तद- 


वेशेविकसूत्रो पर्कारः 


दुःखोत्यादिप्रत्ययः | नह्ययमवस्तुकः सन्दिग्धवस्तुको बा... 
पि निश्चितवस्तुकत्वात्‌ । नच ठैङ्गिकः, ढिङ्गज्ञान.. 
षि शब्दः, तदनुसन्धानाननुविधानात्‌ । प्रत्यक्षा.. 
विषयोऽपि नह्यप्रमितमारोप्यते इत्या. 


२५० 


जानामोच्छामि यते 
नीळादिप्रत्ययवत्‌ अस्या 
मन्तरेणापि जायमानत्वात्‌ | ना 
भ्रासोऽयमिति चेत्‌ , तर्हि कचिदनाभास 


वेदयिष्यते ॥ ९ || ; 
र एवञेत्‌ किमनुमानेनेति पू्वेपक्षत्रांदी आह 


यदि दृष्टमन्वक्षमहँ देवदत्तोऽहं यज्ञदत्त इति ॥१०॥ 
इति शब्दो ज्ञानप्रकारमाह । इष्टमिति भावे-क्तप्रत्ययान्तम्‌ , अन्बक्षमित्य-- 


यक्षम्‌ । तेनायमर्थः-अयं देवदत्तः अयं ध्यक्षम्‌ । तेनायमर्थेः-अयं देवदत्तः अयं यश्षद्त्त इति प्रकारक हृष्टं दुशनं दृष्ट दशन 


>° कारक 
प्रत्यक्ष होता ही है, यदि ऐसा न हो तो मैं सुखी हुँ मैं जानता हूँ इच्छा 
करता हूँ, मैं यत्न करता हूँ, मैं दुखी हूं, इत्यादि ज्ञान केसे होते हे । क्योंकि यह्‌ 
संपुर्ण ज्ञान आश्रय पदार्थ रहित है, अथवा संदिग्ध आश्रय पदार्थ को विषय करता 
है यह नहीं हो सक्ता, कारण यह है कि यह नीलवण है द्रव्यादि ज्ञान के समान 
'मैं सुखी हूं! इत्यादि ज्ञान भी. निश्चित पदाथ को ही विषय करता है, जो लिङ्ग के 
ज्ञान के विना भौ उत्पन्न होने के कारण लिङ्ग से उत्पन्न अनुमान रूप नहीं है। न 
शब्द प्रमाण से उत्पन्न शाब्दवोधकरूप है, क्योंकि शब्द की आवश्यकता न रख- 
कर' "मैं सुखी हूँ? इत्यादि ज्ञान होता है । यदि कहो कि यह ज्ञान प्रत्यक्षाभास : 
( प्रत्यक्ष के समान प्रतीत होने वाला है ) अर्थात्‌ वास्तविक प्रत्यक्ष नहीं है जिससे" 
उसके द्वारा आत्मा प्रत्यक्ष से सिद्ध हो तो इसी कारण कहीं न कहीं वास्तविक 
प्रत्यक्ष का भी विषय मानना पड़ेगा क्योंकि जो कहीं निश्चित नहीं होता उसका 
आरोप रूप आभास ज्ञान भी नहीं होता यह आगे निवेदन किया जायगा ॥९॥। 
यदि ऐसा ( प्रत्यक्ष-सिद्ध ) आत्मा है तो उसकी सिद्धि के लिये अनुमान की 
क्या आवश्यकता है। इस अभिप्राय से पूर्वपक्षवादी के मत से सूत्रकार सूत्र 
कहते हैं-- | 
| पद्पदार्थ--यदि = यदि, दृष्टं- दीखता है, अन्वक्षं = इन्द्रियजन्य ज्ञान होने से;. 
अहं = मैं, देवदत्तः=देवदत्त हू, अहं-मैं, यज्ञदत्तः = यज्ञदत्त हूँ, इंति--ऐसा ज्ञान ॥१०॥ 
भावाथ- यदि सिद्धान्ती ने कहे हुए प्रकार से यह यज्ञदत्त है, यह देवदत्त है 
इत्यादि ज्ञान प्रत्यक्ष है तो उस आत्मा के सिद्धि करने में अनुमान की क्या 
आवश्यकता है क्योंकि प्रत्यक्ष से हाथी को देखने पर उसकी आवाज से उसका अनुः 
मान करने की आवश्यकता नहीं रहती ।। १०॥ ' 
स्पस्कार--भतर में इति यह शब्द 'में देवदत्त हूं, मैं यज्ञदत्त हूँ' इन ज्ञानों के 
प आन वव वा Sa और ज्ञानों का प्रकार सूचित करता है। 
एव धम को कहने: वाळे 'क्त' प्रत्यय जिसके अन्त 


अ० २, आ० २, य° १०-११ ] आत्मन्यनुसानस्याक्षेपः २५१ 
अध्यक्षमेवास्ति यदि किमनुमानप्रयासेन ''न हि करिणि इष्टे चीत्कारैण तमनु- 
मिमतेऽसुमातारः ° ॥ १०॥ | 
अत्र सिद्धान्त्याह-- | 
दृष्टयात्माने लिंगे एक एवं दृहत्वात्‌ प्रत्यक्षबत्‌ प्रत्ययः ॥ ११ ॥ 
इष्टे प्रत्यक्षेण ग्रहोते आत्मनि लिङ्ग सम्भूतसामग्रोके सति एक एव एक- 
वैषयिक एव प्रत्यय: | प्रत्यय इति 


ति निरस्तसमस्तविश्रमाशङ्कित्वमाह् । कुत 
एवमित्यत आह-दढत्वात्‌ प्रमाणसंप्छवेनान्यथाभावशङ्कानिवतेनपडुस्वात्‌ । तत्र 


इृष्टान्तमाह-पत्यक्षवदिति । यथा दूरात्तोयप्रत्यक्षे सत्यपि संवादाथे बळाका- 
कत तयातच 3 alin ७. >>. 


में है ऐसा है जिसका दर्शन ऐसा अथ है जिससे यह दर्शन यदि अन्वक्ष. अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
रूप है । जिससे यह अर्थ निकलता है कि यह देवदत्त है 'यह यज्ञदत्त है,यह यज्ञदत्त है! 
इत्यादि प्रका रवाळे जिसने इष्ट-दशन अर्थात्‌ ज्ञान है वह यदि प्रत्यक्ष रूप ही है तो 
आत्मा की सिद्धि में अनुमानप्रमाण दिखाने के प्रयास की सिद्धान्ती को क्या आवश्यकता 
है क्योंकि हस्ती के प्रत्यक्ष देखने पर उसके 'चीत्कार' रूप शब्द से उसकी अनमान- 
प्रमाण से प्रमाता ज्ञाता लोग सिद्धि नहीं करते ॥ १० ॥ 
इस पूरवपक्ष पर सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार सूत्र में कहते हैं-- 
पदपदाथ--्ष्टे=प्रत्यक्ष से देखे हुए, आत्मानि = आत्मा में, लिङ्गे = अनुमान 
से साधक लिङ्ग के (होने पर), एक एव=एक ही आत्मारूप विषय में, रढत्वात्‌ = 
दृढ होने से, प्रत्यक्षवत्‌ = प्रत्यक्ष के समान, प्रत्यय:=निश्रयरूप ज्ञान होता 
है॥ ११॥ 
भावार्थे--आत्मा पूर्वोक्त 'यह देवदत्त है' इत्यादि प्रतीतियों से प्रत्यक्ष सिद्ध होने 
पर भी उसके साधक पूर्वोक्त सद्धेतुओं के भी होने के कारण उसी एक ही आत्मा 
को विषय करने वाली विपरीत शंकाओं के निरास द्वारा हृढनिश्चयात्मक ज्ञान 
होने के लिये प्रत्यक्षसिद्ध विषय का भी अनुमानरसिक' विद्वान्‌ अनुमान से भी 
सिद्धि करते हैं ॥ ११ ॥। १ 
उपस्कार--प्रत्यक्ष से आत्मा का ग्रहण होने पर भी साधक लिङ्गकी भी 
सामग्री का संभव होने पर एक है आत्मारूप विषयवाला निश्चयरूप प्रत्यय (ज्ञान) 
होता है । संपूर्ण भ्रामात्मक ज्ञानों का निरास करने वाला ज्ञान यहाँ ( इस सूत्र ) 
में प्रत्यय शब्द का अर्थ है । ऐसा क्यों ? इस जिज्ञासा की निवृत्ति के लिये सूत्रकार 
ने 'डढत्वात्‌' यह हेतु दिया है जिसका प्रत्यक्ष तथा अनुमान दोनों प्रमाणों के साय 
से उस आत्मा के शरीर तथा इन्द्रियांदि रूप होने की शंका का निरास करने में 
समर्थ है ऐसा अर्थ है। इसी में दृष्टान्त सूत्रकार सूत्र में देते हैं अत्यक्षवत्‌ प्रत्यक्ष 
के समान, जिस प्रकार दूर से जल का प्रत्यक्ष होने पर भी उसके 'संवाद' च्ढज्ञान 
( निश्चय ) होने के लिये 'बलाका बक पंक्तियों को देखकर उनसे भी. जल का 


२५२ वैशेषिकसूतरोपस्कारः ` 


लिङ्गेनापि तदनुमानम्‌ । तढुक्तम्‌ 'प्रत्यक्षपरिकलितमप्यनुमानेन वुभुत्सम्ते 
तकंरसिकाः” इति। इदमत्राकूतम-यद्यात्मा कदाचित प्रत्यक्षे चेतसे भासत 
एव तर्थांप अहं गोरः अहं कशः इत्यादिविरोधिप्रत्ययान्तरतिरस्क्कतो न तथा 
स्थेमानमासादयति विद्युत्सम्पातसञ्जातज्ञानवत्‌ , तत्र लिंगेन अनन्यथासिद्धेन 
ज्ञानान्तरमुत्पद्यमानं पूर्वज्ञान ( विषय ) मेव स्थिरीकरोति । किञ्च ` श्रोतव्यो 
मन्तव्यः” इत्यादिविधिबोधितस्यात्ममननस्य इष्टसाधनत्वाचगतो अनुसित्सया5- 
वञ्यमात्मानुमानप्रवृत्तिः, वद्वयतिरेके निदिध्यासनासम्भवे साक्षात्काराभावे5- 
पवगोसम्भवादिति भाव: । अहं देवदत्तोऽहं यज्ञदत्त इति प्रतीतिद्वयामिधान- 
मात्मनः प्रत्यात्मवेदनोयत्वं सूचयितुम्‌ ॥ ११ ॥ 

नचु यांद यज्ञदत्तो$दरमिति प्रत्यय आत्मनि तदा यज्ञदत्तो गच्छतीति 
गमनसामानाधिकरण्यभानमनुपपन्नमित्यत आह-- 


अनुमान किया जाता है, इसी कारण प्राचीन नेयायियों ने कहा है--प्रत्यक्ष से 
जाने हुए विषय का भी अनुमानप्रमाण से जानने की अनुमानरसिक नेयायिक विद्वान्‌ 
'जानने की इच्छा करते हैं । 
यह यहाँ पर अभिप्राय है कि यद्यपि आत्मा का मानस प्रत्यक्ष में भास ( ज्ञान ) 
- होता ही है, तथापि “मैं श्वेत वर्ण हूं मैं दुर्बल हुं इत्यादि शरीर में आत्मता के कहने 
वाले विरुद्ध ज्ञानों से तिरस्कार को आक्रमण कर प्राप्त होने के कारण रारीरभिन्न 
आत्मा का ज्ञान वेसा अत्यन्त स्थिर दृढ निश्चय रूप नहीं हो सकता हैं, जिस प्रकार 
विजुली के प्रकाश में हुआ पदार्थ का ज्ञान निश्चयात्मक नहीं होता, इस कारण 
शरीर भिन्न आत्मा है इस विषय में पूर्वोक्त अन्यथासिद्ध न होने वाले साधक लिङ्ग 
से उत्पन्न हुआ एक ही उस आत्मा. के विषय का ज्ञान दृढ निश्चय कर देता 
है । (यदि “प्रत्यक्ष से आत्मा का ज्ञान है तो सिद्धिज्ञान के अनुमिति में प्रतिबन्धक 
होने से अनुमिति कसे होगी” ऐसी शंका हो तो शंकरमिश्र कहते हैं कि)--“श्रोतब्यो 
'मन्तव्यः^ आत्मा का श्रवण करना चाहिये मनन करना चाहिये, इत्यादि श्रुति के विधि 
करने वाळे वाक्यों से कहे हुए आत्मा के अनुमानरूप मनन में यह आत्मानुमान मेरे 
इष्ट ( आत्मसाक्षात्काररूप) का साधन है ऐसा ज्ञान होने पर मैं'अनुमान से आत्मा को 
जानना चाहता हूं इस प्रकार की अनुमान करने की इच्छारूप उत्तेजक होने से आत्मा 
के अनुमान करने में अवश्य प्रवृत्ति होगी, क्योंकि विना अनुमानरूप मनन के निदिध्या- 
सन न होने के कारण आत्मा का साक्षात्कार ज्ञान न होगा, जिससे अपवग (मोक्ष) न 
हो सकेगा । यह सूत्र का भाव है । इस सूत्र में अह देवदत्तः अहं यज्ञदत्त?' ऐसी दो 
प्रतीतियों से यह सूचित होता है कि प्रत्येक आत्मा को ऐसा ज्ञान होता है।। ११॥ 
यदि “मैं देवदत्त हृ यह ज्ञान आत्मा में होता है तो 'यज्ञदत्त जाता है' इस 
अतीति में गमन क्रिया का सामानाधिकरण्य एक आश्रय में गमन क्रिया तथा 


अ० ३, आ० २, सू० १२-१३] देहात्मवादः २०३: 


देवदत्तो गच्छति यज्ञदचो गच्छतीत्युपचाराच्छरोरे प्रत्यय; ॥ १२ ॥ 


अस्ति हि अहं गौरः अहं स्थूळ इति प्रत्ययः, अस्ति च मम शरोरमिति 
भेदप्रत्ययः । तत्र देवदत्तो गच्छतीति गतिसामानाधिकरण्यानुभवो व्यवद्दारश्च 
भाक्तः, ममेति प्रत्ययस्य यथाथत्वात्‌ । यद्यपि देवदत्तत्व॑ शरोखृत्तिजांतिस्तेन 
देवदत्तो गच्छतीति मुख्य एब प्रयोगो यथाथ एव च प्रत्ययः तथापिदेबदत्तपद्‌ं 


तदवच्छिन्नात्मनि प्रत्युक्तव्वेत्‌ तदोपचारिको बोद्धव्यः ॥ १२॥। 
अत्र राङ्गत— 


सन्दिगुधस्तूपचारः॥ १३ ॥ 


उसके कर्ता की प्रतीति कॅसे होगी, ( क्योंकि आत्मा में तो गमन नहीं है ) इस 
शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं । 
पद्पदाथ--देवदत्त: = देवदत्त नामक मनुष्य, गच्छति = जाता है, यज्ञदत्तः = 


यज्ञदत्त नाम का मनुष्य, गच्छति = जाता है, इति=ऐसा, उपचारात्‌=्गौण रूप से, 
शरीरे = शरीर में, प्रत्ययः=ज्ञान होता है ॥ १२॥ 





भावार्थ--'अहं गौरः’ मै गौर वर्ण हूं, मैं मोटा हूं, यह ज्ञान, तथा मेरा शरीर 
है यह भी ज्ञान होता है, अतः देवदत्त जाता है यह गमन क्रिया का आश्रय और 
उसका कर्ता एक ही है ऐसा अनुभव तथा व्यवहार गोण है, ओर मेरा यह 
ज्ञान पदाथ है यह सिद्ध होता हे ॥ १२॥ 


उपस्कार--मैं गौर वर्ण हूं, मैं स्थूल हूं इस प्रकार का प्रत्यय होता है और मेरा 
शरीर है इस प्रकार आत्मा से शरीर भिन्न है यह भी ज्ञान होता है । उसमें देवदत्त 
जाता है इस प्रकार गमनक्रिया का आधार तथा उसका कर्ता एक ऐसा जो 
अनुभव तथा व्यवहार भी होता है वहां तक 'गौण' है, क्योंकि मेरा शरीर ऐसा 
भेद ज्ञान यथार्थ ( सत्य ) है । यद्यपि 'देवदत्तत्व' नामक जाति उसके शरीर में: 
रहती है, इस कारण देवदत्त जाता है यह मुख्य ( प्रधान ) ही शब्द प्रयोगरूप 
व्यवहार तथा सत्य ही ज्ञान भी हो सकता है तथापि देवदत्त यह पद देवदत्त कें 
शरीर से युक्त उसकी आत्मा में यदि प्रयुक्त हो तो उसे औपचारिक (गोण ) है 
ऐसा जानना ॥ १२ ॥। ै 

इस पर पूर्वपक्षी मत से सूत्रकार सूत्र में शंका करते हैं 

पदपदाथं-₹न्दिग्धः तु = किन्तु संदिग्ध है, उपचारः = गौण होना ॥ १३ ॥ 

भावाथ--आत्मा तथा शरीर दोनों में 'अहं' यह ज्ञान होता है तथा व्यवहार 


भी होता है इस कारण दोनों में से किसमें मुख्य है तथा किसमें गौण है यह संदेह 
होता है ॥ १३ ॥ 


२५४ बैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


तुशब्दः पूवपक्षद्योतकः । आत्मशरोरयोस्तावद्हमितिप्रत्ययः ग्रयोगश्वेत्‌ 
इश्यते तत्र क्क सुख्यः क वौपचारिक इति सन्देहः ॥ १३ ॥ 

समाघत्ते-- 
अहमिति प्रत्यगात्मनि भावात्‌. परत्राभावादथान्तरप्रत्यक्ष/ ॥ १४ ॥ 

अर्थान्तरमात्मत्वरूपं प्रत्यक्ष यत्र प्रत्यये स प्रत्ययोच्थान्दरप्रत्यक्षः । 
अयमथ:-अहमिति प्रत्ययस्य प्रत्यगात्मनि स्वात्मनि भावात्‌ परत्र परात्मनि 
अभावात्‌ अर्थान्तरे स्त्ात्मन्येच सुख्यः कल्पयितुसुचितः। यदि तु शरीरे 
मुख्य: स्योत तदा बहिरिन्द्रियजः स्यात्‌ । न हि शरीरं मानसप्रत्यक्षं मानस- 
आ्धायमहमिति प्रत्ययः बहिरिन्द्रियव्यापारमन्तरेणापि जायमानत्वात्‌, अहं 
सुखी जाने यते इच्छाम्यहमिति योग्यविशेषरुणो पह्वितस्यात्मनो मनसा विषयो- 
करणात्‌ | नायं लेङ्गिको लिङ्गानुसन्धानमन्तरेणापि जायभानत्वात्‌ । न शाब्दः 

उपस्कार--इस सूत्र में 'तु' यह शब्द पूवंपक्ष का सूचक है । आत्मा तथा शरीर 
दोनों में ही 'अहं' मैं, ऐसा ज्ञान तथा शब्दप्रयोगरूप व्यवहार देखने में आता है, उन 
दोनों में से किसमें मुख्य है तथा किसमें गौण यह सन्देह है ॥ १३ ।) 


सुत्रकार सुत्र में समाधान करते हैँ-- 
पद्पदाथं--अहं इति = “मैं हँ ऐसा, प्रत्यगात्मनि = अपनी आत्मा में, भावात्‌= 


ज्ञान तथा व्यवहार होने से, परत्र = दूसरे में, अभावात्‌ = न होने से, अर्थान्तर 
-प्रत्यक्षः=आत्मारूप शरीरादि भिन्न दूसरे पदार्थ को प्रत्यक्ष विषय करता है ॥ १४॥ 

भावाथ--'अहं' मैं हूं ऐसा ज्ञान अपनी ही आत्मा में होता है, दूसरे की आत्मा 
में नहीं होता है, इस कारण अपनी आत्मा में ही मुख्य मानना उचित है, अतः “अह 
मैं हूं यह ज्ञान शरीरादिकों से भिन्न आत्मारूप दूसरे पदार्थ के प्रत्यक्ष को विषय 
करता है ॥ १४॥। 

. उपस्कार--आत्मत्व जातिवाला आत्मारूप शरीरादिकों से भिन्न दूसरे पदार्थ 
का जिसमें प्रत्यक्ष होता है ऐसा “अहं' यह प्रत्यय शरीरादि भिन्न आत्मा को विषय 
करता है यह सूत्र का अर्थ है। कि “अहं' यह ज्ञान प्रत्यगात्मा अर्थात्‌ अपनी आत्मा 
में होता है, दूसरे की आत्मा में नहीं होता, इस कारण स्वात्मा रूप दूसरे पदार्थ 
में ही मुख्य है ऐसा मानना उचित है । यदि यह “अहं' यह ज्ञान और व्यापार 
मुख्य हो तो, वहिरिन्द्रिय से उसका ज्ञान होगा, क्योंकि शरीर का मानस प्रत्यक्ष 
नहीं होता, और यह 'अहं' मैं हुं यह ज्ञान वाहरी चक्षु आदि इन्द्रियों के व्यापार 
के बिना भी होने के कारण मानस ज्ञान नहीं है, क्योंकि “मैं दुःखी हूं, में सुखी हूं, 

मैं जानता हूं, मैं इच्छा करता हूं, मैं यत्न करता हूं' इस प्रकार प्रत्यक्ष योग्य ज्ञानादि 
गुणविशेषयुक्त . आत्मा मन से ही. विषय किया जाता है। यह लिङ्ग से जन्य 
अनुमान ज्ञान नहीं है, क्योंकि उक्त ज्ञानादि आत्मा के साधक हैं ऐसा ज्ञान हुए बिना 


अ० ३, आ० २, सू० १४] देहात्मवादः २५५ 


-शब्दाकलनमन्तरेणापि जायमानत्वात्‌ । तस्मान्मानस एव, मनसश्च बहिर- 
स्वातन्त्रयेण शरीरादावप्रबृत्तरिति भावः | किम्न यदि शारीरे स्यात्‌ परशरोरे 
स्यात्‌ , स्वात्मनि यदि म्यातू.तदापि परात्मनि स्यादिति चेन्न परात्मनः पर- 
स्यातोन्ट्रियत्वात्‌ तद्विशेषगुणानामयोग्यस्दात्‌ , योग्यविशेषशुणोपग्रहेण तस्य 
योग्यत्वात्‌ । न केवलमात्मन इद्‌ शीलं किन्तु द्रव्यमात्रस्य, द्रव्यं हि योग्य- 
बिशेषगुणो पम्रहदेशेब प्रत्यक्षं भवति । आकाशमपि तर्हि शब्द्योपग्रदणे प्रत्यक्षं 
म्यादिति चेत्‌ , स्यादेव यदि श्रोत्रं द्रव्यप्राहकं भवेत्‌, आकाइां वा रूपबत्‌ 
स्यात्‌ । आत्मनोऽपि नोरूपत्वे तुल्यमिति चेत्‌ , बहिद्रव्यमात्र एव प्रत्यक्षतां 
प्रति रूपवत्त्वस्य तन्त्रत्वात्‌ | प्रत्यगित्ययं शव्दोऽन्यव्यावृत्तमाह ॥ १४॥ 
पुनः शङ्कते-- 





भी मै दुःखी हुं इत्यादि ज्ञान होते हैं। न यह ज्ञान शाब्द ज्ञान रूप है, क्योंकि 

“मै दुःखी हूँ इत्यादि शब्द ज्ञान के विना भी मानस ज्ञान होता है । इस कारण 

उक्त ज्ञान मानस प्रत्यक्ष ज्ञान ही है, और यह मन वाह्य विषय शरीरादिकों में 

स्वतन्त्र ( विना चक्षुरादि वाह्य इन्द्रियों के आधार के ) प्रवृत्त नहीं होता अतः 

शरीरादि आत्मा नहीं हैं, किन्तु उनसे भिन्न उनका अधिष्ठाता आत्मा ही है यह सूत्र 

का आशय है । ( शरीर को 'अहं' इस ज्ञान का विषय होने से वाधक भी है इस 

आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--और यदि यह अहं ( मैं हुं ) यह ज्ञान 

और व्यवहार शरीर में होतो दूसरे शरीर में भी होगा । यदि कहो कि यदि यह 
अहं प्रत्यय अपनी आत्मा में हो तो भी दूसरे की आत्मा में होगा तो यह नहीं कह 
सकते क्योंकि दूसरे को आत्मा दूसरे आत्मा को अतीन्द्रिय होने से इन्द्रिय से 
ग्रहण नहीं कर सकती; क्योंकि दूसरे आत्मा के सुखदुःख इत्यादि गुण दूसरे को 
प्रत्यक्ष नहीं होते, प्रत्यक्ष योग्य गुणों के रहने से आत्मा को योग्यता ( प्रत्यक्ष 
होने की योग्यता ) हो सकती है। केवल यह आत्मा (द्रव्य ) का ही स्वभाव 
नहीं है, किन्तु सम्पूणं द्रव्यों का, क्योंकि प्रत्यक्ष योग्य विशेष गुणों के सम्वन्ध से 
ही किसी भी द्रव्य का प्रत्यक्ष होता है। तव तो आकाश द्रव्य का भी उसके शब्द 
रूप विशेष गुण का प्रत्यक्ष होने से प्रत्यक्ष होने लगेगा । ऐसा पूर्वपक्षी कहें तो ऐसा 
“तब होगा यदि श्रोत्र इन्द्रिय द्रव्य का ग्रहण करने वाला हो, अथवा आकाश द्रव्य 
रूपाश्चय हो । यदि पूर्वपक्षी कहे कि “आत्मा में भी तो रूप न होना आकाश के 
समान है ( तो आत्मा का भी प्रत्यक्ष न होगा ) तो आपत्ति नहीं आवेगी क्योंकि 
केवल बहिद्रेव्यों के प्रत्यक्ष होने में ही रूपवत्ता कारण है। सूत्र में 'प्रत्यग' यह शब्द 
इतर आत्माओं से भेद का सूचक है ॥ १४॥ 

पुनः सूत्रकार पूर्वंपक्षी मत से सूत्र द्वारा शंका करते हैं-- 
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देवदत्तो गच्छतीत्युपचारादभिमानात्तात्रच्छ्रीरप्रत्यच्ोऽहङ्कारः ॥१५॥ 

अहङ्कारोऽहमिति प्रत्ययः । स च शारीरप्रत्यक्षः शारीरं प्रत्यक्षं विषयो यत्र 
स शारोरश्रत्यक्षः । देवदत्तो गच्छतीत्युपचारात्ताबत्‌ प्रयोगः प्रत्ययो वा त्वया 
समाहितः | स चोपवार आभिमानिकः यतोऽहं गौर: अहं कृशः सोभागिनोऽह 
पुनरक्तजन्मेत्यादयः प्रत्ययाः प्रयोगाश्वो चारेण समन्वयितुमशक्या इत्यथः।१४॥। 

सिद्धान्तमाह-- 

सन्दिग्धस्तूपचारः ॥ १६ ॥ 
तुशाब्दोऽयं सिद्धान्तमभिव्यनक्ति । उपचारोऽयमाभिमानिकः किन्तु शरीर 


पदपदार्थ--देवदत्त:==देवदत्तः गच्छति,=जाता है, इति = ऐसा, उपचा रात्‌= 
“गौण रूप से, अभिमानात्‌ = अभिमान से, तावतुः्तो, शरीर प्रत्यक्षः=शरीररूप 
विषय वाला अहङ्कारः='अहं' यह प्रत्यय है ॥ १५ ॥। 

भावार्थ--अहङ्कार ( 'अहं' मैं हूँ ऐसा ज्ञान ) शरीर को ही विषय करता है, 
क्योंकि सिद्धान्ती ने देवदत्त जाता है ऐसा ज्ञान या व्यवहार उपचार (गोण) रूप से 
होता है ऐसा कहा है किन्तु वह उपचार आभिमानक ( वास्तविक नहीं ) है क्यों 
कि मैं गौर वर्ण हूँ, मैं कृश हूँ, इत्यादि ज्ञान और व्यवहार अवास्तविक नहीं हो 





सकता ।। १५ ॥। र 0 “4 
उपस्कार--सूत्र के अहङ्कार शब्द का अर्थ है 'अहं मैं हूँ ऐसा ज्ञान और वह ज्ञान 


शरीर में है प्रत्यक्ष (विषय) जिसमें ऐसा होने से शरीर प्रत्यक्ष कहाता है । देवदत्त 
जाता है ऐसा उपचार से गौणरूप से तो शब्द प्रयोग अथवा ज्ञान है ऐसा सिद्धान्ती 
ने समाधान किया था । किन्तु वह उपचार गौण रूप व्यवहार आभिमानिक ( अवा- 
: स्तविक ) है, क्‍यों कि मैं गौर वर्ण हूँ, मैं दुबंल हूं, मैं भाग्यवान्‌ हूं, मैं पुनरुक्तजन्मा 
( व्यर्थ जन्म वाला ) हूँ, इत्यादि ज्ञान तथा शब्द प्रयोग वा गर्भ उपचार ( गौण )' 
रूप से संगति लगाना अशक्य है, ( क्‍योंकि शरीर में ही गौरवणं, दुवलतादिः 
वास्तविक हैं )॥| १५ ॥ 
. इस पूर्वपक्ष पर सिद्धान्त सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथे- सग्दिग्ध: तु = किन्तु सन्दिग्ध है, उपचार: = गौणरूपता ।।१६।। 
भावाथ--देवदत्त जाता है यह ज्ञान तथ" व्यवहार वास्तविक नहीं है, (किन्तु 
शरीर को ही अहं प्रत्यय विषय करता है यह जो पुर्वपक्षी ने कहा उसमें भी सन्देह 
ही है, अतः अहं प्रत्यय शरीर या उससे भिन्न आत्मा को विषय करता है इन दोनों 
विषयों में साक्षी कौन है इसका विशेष रूप से जब हम निर्णय करने जाते हैं तो नेत्र 
'बंद करने पर भी “मैं ह ऐसा ज्ञान होने के कारण शरीर से भिन्न तथा बहिरिन्द्रियों 
से न गृहीत होने वाला ही आत्मा पदाथ है यह सिद्ध होता है ॥ २६ ॥ 
उपस्कार- सुत्र में 'तु यह शब्द सिद्धान्तपक्ष का सूचक है। यह देवदत्त 
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एबायमहम्प्रत्यय इति यदुक्तं तत्राप सन्देह एवेत्यथः । तथाच प्रत्ययस्यो- 
भयत्राप कूटसाछित्वेन विशेषाबधारणाय यतितव्यम्‌ तत्र यत्ने क्रियमाणे 
निमोलितीक्षस्याप्यहमिति-प्रत्ययद्‌शेनात्‌ शरीरभिन्न वहिरिन्द्रियागोचरे वस्तुनि 
स मन्तव्यः । शरीरे भवन्‌ परशरीरेऽपि स्यात्‌ , चक्षुनरपेक्ष्येण च न स्यात्‌ । 
अहं कृशः स्थूलो चा सुखोति कथं सामानाघिकरण्यमिति चेन्न सुखा द्यवच्छेद- 
कत्वेनापि तत्र शरीरभानसम्भवात्‌ शिहनादवदिदं गइनमितिवत्‌ , अहन्त्वमा त्रं 
शरीरे समारोप्यते मनसोपस्थितम्‌ , त्वगिन्द्रियोपनोत्तमौष्ण्यम्‌ उष्णं शरोरमि- 
तिवत्‌ ॥ १६ ॥। 
सिद्धान्तमुपव हयन्नाइ— 
न तु शरोरविशेषाद्‌ यज्ञद त्तविष्णुमित्रयोज्ञानं विषयः ॥ १७ ॥ 





जाता है यह ज्ञान शरीर में ही गमन क्रिया होने से यद्यपि आत्मा में वास्तविक नहीं 
है तथापि 'अहं यह ज्ञान शरीर में ही होता है यह जो पूवपक्षी ने कहा है, उसमें भी 


सन्देह ही है यह सूत्र का अर्थ है। ऐसा होने से 'अहं' मैं इस ज्ञान के शरीर तथा 


उससे भिन्न भी आत्मा में आत्मा ही कूट ( नित्य ) साक्षी (गवाह) है, इस अंश में 
समानता होने के कारण विशेष रूप से निर्णय करना आवश्यक है इस विषय में 
यत्न करने पर नेत्र वंद करने पर भी मनुष्य को भें हूं' ऐसा ज्ञान होने के कारण 
शरीर से भिन्न तथा चक्षु आदि बहिरिन्द्रिय से गृहीत न होने वाले पदार्थ में वह ज्ञान 
मानना पड़ेगा । क्योंकि यदि यह 'मैं हूं, यह ज्ञान शरीर में होगा तो दूसरे के भी 
शरीर में होगा, तथा भिन्न चक्षुरिन्द्रिय की अपेक्षा सेन होगा । यदि कहो कि “तब मैं 


दुर्वल, स्थूल हूँ या सुखी हूं, इस प्रकार दुर्बलता आदि तथा 'अहं' मैं हुं इन दोनों का. 
( सामानाधिकरण्य ) एक आधार का होने का ज्ञान -कंसे होगा' तो यह नहीं हो. 
सकता, क्योंकि सुख।दि गुणों की आत्मा में उत्पत्ति होने का अवच्छेदक ( आधार. 
सम्वन्ध-रूप) विशेषण होने से भी उक्त ज्ञानों में शरीर का भान (ज्ञान) हो सकता. 


है, जिस प्रकार सिह की गर्जनारूप शब्द का. आकाश ही आश्रय होने पर वन के 
आकाश में सिंह की गर्जना होने से यह वन मिह की गर्जना वाला है, ऐसा ज्ञान 
होता है । प्रस्तुत में मन से शरीर में अहंत्व मात्र (आत्मा होने मात्र का) आरोप होता 


है, जिस प्रकार त्वगिन्द्रिय से प्राप्त हुई उष्णता उष्ण जळ है, उष्ण शरीर हैं इत्यादिकां 


में आरोप से वास्तविक न होने पर भी गृहीत होती है॥ १६॥ 
इसी सिद्धान्त को बढ़ाते हुए सूत्रकार कहते हैं 


पद्‌पदाथ--नतु=किन्तु नहीं है, शरीरविशेषात्‌ = शरीर के भेद स, यज्ञदत्त-- 
विष्णुमित्रयोः = यज्ञदत्त तथा विष्णुदत्त नाम के दो मनुष्यों का, ज्ञानं=ज्ञानगुंण,. 


विषयः = विषय है ।। १७ ॥ 
१७ वै० 
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ज्ञानमिति योग्यं सुखदुश्खादिकमात्मगुणमुपलक्षयति । यथा यज्ञद्त्तविष्णु- 
मित्रयोः शरीरं परस्परभिन्नं तथा ज्ञानसुखादिकर्माप भिन्नमेव | तथाच यथा 

. यज्ञदभ्वस्येद्‌ं शरोरं तथा यज्ञदत्तस्य ज्ञाने सुखादी बाऽनुस्पन्ने अहं सुखी जान 
यते इच्छासाति ज्ञानादिकं विषयी भवति योग्यशरीरविषयकत्वेन तदी यरूपादि- 
वत्तदीयज्ञानादीनामदि प्रत्यक्षत्वसम्भवात्‌ । न च सम्भवति,तस्मात्‌ ज्ञानसुखा- 
दीनां शरोरादन्य एवाश्रयो वक्तव्य इति भावः | शरीरविशेषात्‌ शरीरस्य भेदा- 
दित्यर्थः । तथाच शारीरभेदं प्राप्य ज्ञानं न तु विषय इति’ ल्यब्छोपे पञ्च मो।।१७॥ 
नन्वात्मा न प्रत्यक्षः नोरूपद्रव्यत्यात्‌ निरवयवद्रवयत्वा्वा आकाशवत्‌ ,तथा- 





भावार्थ-यज्ञदत्त तथा विष्णुदत्त नामक दो व्यक्तियों के शरीर तथा ज्ञानादि 
गुण दोनों ही भिन्न हैं, ऐसा होने से जिस प्रकार यज्ञदत्त का यह शरीर विषय 
होता है उस प्रकार उस यज्ञदत्त को ज्ञानादि उत्पन्न न होने पर भी शरीरात्म- 
वाद पक्ष में ज्ञानादिक शरीर का गुण होने से विषय होगा ( अर्थात्‌ 'अस्मत्‌' शब्द 
को शरीर का वाचक मानते से “यह शरीर, है इस प्रत्यक्ष के आत्मविषयक होने से 
आत्मा तथा ज्ञानादि गुणों के प्रत्यक्ष की सामग्री समान होने के कारण यह शरीर 
है' ऐसे प्रत्यक्ष के समय में “मैं जानता हुं इत्यादि रूप ज्ञानादि गुणो के प्रत्यक्ष की 
आपत्ति होगी, इस कारण झारीरादिकों से भिन्न ही आत्मा ज्ञानादि गुणों का आश्रय 
मानना युक्त है ॥ १७॥ 
उपस्कार--सूत्र में ज्ञानपद मानसःप्रत्यक्षयोग्य सुख-दुःख, इच्छा, हेप, प्रयत्नादि 
संपूर्ण आत्मा के विशेष गुणों का सूचक है । जिस प्रकार यज्ञदत्त तथा विष्झुदत्त नाम 
के दो मनुष्यों का शरीर परस्परमें भिन्न है,उसी प्रकार ज्ञान सुख आदि गुण भी शरीर 
गुण से भिन्न ही है । ऐसा होने से जिस प्रकार यज्ञदत्त का यह शरीर विषय होता है 
उसी प्रकार यज्ञदत्त को ज्ञान अथवा सुख दुःखादिकों के उत्पन्न न होने पर भी 
मैं सुखी हूं, मैं जानता हूं, मैं यत्न करता हूं, मैं इच्छा करता हूं' इत्यादि रूप से 
ज्ञानादि गुण भी विषय हैं, क्योंकि प्रत्यक्ष-योग्य शरीर के विषय में होने से शरीर 
के गौरवणं दुबलत।दि गुणों के समान उस यज्ञदत्त के ज्ञान सुखादि गुणों का भी प्रत्यक्ष 
हो सकेगा । और होता नहीं, इस कारण ज्ञान सुख इत्यादि गुणों का आधार शरीर 
से भिन्न ही कहना पड़ेगा यह सूत्र का आशय है। सूत्र के 'शरीरविशेषात्‌' इस पद 
का शरीर के भेद से ऐसा अर्थ है। ( इस प्रकार सूत्र का भावाथ कहकर शंक रमिश्र 
सूत्र के अक्षरों का अर्थ कहते हैं कि )--ऐसा होने में शरीर के भेद को प्राप्त कर 
ज्ञान होता है, न कि विषय है, अतः 'शरीरविशेषात्‌' इस पद में ल्यप्‌ प्रत्यय के 
लोप में यह पंचमी विभक्ति है। (ज्ञात के अवच्छेदक विशेषण ) शरीर को 
विषय करनेवाले प्रत्यक्ष का ज्ञानादिगुण विषय नहीं है।॥ १७॥ 
“आत्मा? प्रत्यक्ष नहीं है, रूपरहित द्रव्य होने से, अथवा निरवयव द्रव्य होने से, 


अ० ३, आ० २, सू० १८] आत्मसाघकप्रमाणानि २५९ 
चाहं कुशो गोर इति बुद्द: शरोरमेव विषयो वाच्यः, कचिदहं सुखीत्यादिधोरपि 
यद्यप्यस्ति तथाप्यश्रयमन्तरेण भासमानानां सुखादोनां शरीरे समारोप इत्येत 
कल्पयितुमुचितम्‌ , यथोष्णं सुरभि जलम्‌ इत्याश्रयमन्तरेण प्रतीयमानयोरोप्ण्य- 
सोरभयोजेळे समारोपः । न त्वेतदनुरोघेन जलप्रत्ययस्यापि प्रसिद्वजळमन्तरेणा- 
न्यविपद्रस्वम्‌ ; तथाऽहमित्यप्यहन्त्वं शरीर एव वाम्तवम्‌ , सुखादिकन्तु कदा- 
चित्तत्रारोप्यते तेनात्मनि प्रत्यक्षाकारं ज्ञानं नास्त्येव | सुखाद्याथारत्वेन यत्‌ 
कल्पनीयं तदागमसिद्धं भवतु न तत्रापि ग्रह इत्यत आह--- 

अहमिति सुख्ययोग्याभ्यां शब्दयद्दयतिरेक्ाव्यभिचारािशेपसि- 
्वर्नागमिकः ॥ १८॥ 





. आकाश के समान, ऐसा अनुमान होने से मैं कृश हूं, इस प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय शरीर 
ही कहना पड़ेगा, किसी स्थल में “में सुखी हूँ इत्यादि ज्ञान भी यद्यपि होता है, तथापि 
. विना आधार के प्रतीत होने वाले सुखादि गुणों का शरीर में आरोप होता है यह 
कल्पना करना उचित है, जिस प्रकार “उष्ण तथा सुगन्धि जळ है' इस ज्ञान में विना 
आधार के प्रतीत होनेवाली उष्णता एवं सुगन्धि प्रतीतियों का जल में आरोप होता 
'है । ताकि इस प्रतीति के अनुरोध (होने) से जल का ज्ञान भी प्रसिद्ध जल को छोड़कर 
दूसरे किसी को विषय करता है, इसी प्रकार 'अहं' मैं हूं इस प्रतीति में रहनेवाली 
'अहंता अहुंभाव शरीर में ही वास्तविक है, सुखादि गुणों का किसी-किसी समय में 
उस शरीर में आरोप होता है, अतः आत्मा द्रव्य में प्रत्यक्षरूप ज्ञान नहीं है। 
'सुखादि गुणों के आश्रयरूप से जो आत्मा की स्वीकृति होती है, वह आगम (शब्द) 
प्रमाण से सिद्ध ही है, किन्तु उसमें ज्ञान नहीं होता इस प्रकार की पूर्वपक्षी क्री शंका 
का सूत्रकार ऐसा समाधान देते हैँ-- 
पद्पदाथं-अहं इति = अहं “मैं हैँ” इस प्रकार, मुख्ययोग्याभ्यां = प्रधान तथा 
प्रत्यक्ष योग्य, शब्दवत्‌ = शव्दगुण के समान, व्यतिरेकाव्यभिचारात्‌ = अभाव का 
अव्यभिचार ( नियम ) होने से, विशेषसिद्धेः= विशेष की सिद्धि होने के कारण, 
नऱ्स्नहीं है, आगमिक: = आाव्द-प्रमाण-सिद्ध ( आत्मा ) ॥ १८ ॥ 
भावाथ--“अहं सुखी’ मैं सुखी हूं इत्यादि ज्ञान शब्द प्रमाण, तथा हेतु से 
सिद्ध नहीं है क्योंकि शब्द तथा लिङ्गज्ञान के विना भी होता है। किन्तु जिस 
प्रकार पृथिवी आदि द्रव्यो में शब्द गुण का अभाव नियत है इसलिये पृथिव्यादिकों से 
भिन्न शब्द गुण को आश्रय आकाश नामक द्रव्यविशेष की सिद्धि होती है, उसी 
प्रकार इच्छादि गुर्णो का भी पृथिवी आदि अष्ट द्रब्यों में अभाव नियत होने के कारण 
"उसके आधार अष्ट द्रव्य से भिन्न आत्मारूप द्रव्य सिद्ध होता है। किन्तु ऐसा होने से 
“अनुमान से ही आत्मा के सिद्धि होती है, यह न जानने के लिये सूत्रकार ने सूत्र में 


२६० वेशेषि कसुत्रो पस्कार: 


अयमथः । अहं सुखी अहं दुःखीतिप्रत्ययो नागमिको न शाब्दो नापि 
ठेङ्गिकः शब्द छिङ्गयो रनुसन्धानमन्तरेणापि लायमानत्वात्‌ | प्रत्यक्षत्वे च नीरु- 
पत्वं निरबयवत्वब्व यद्बाधकमुक्त तदूबहि रिन्द्रियप्रत्यक्षतायां भवति तत्र हि रूप- 
घत्त्वानेकद्र्व्यवत्त्वयोः प्रयोजकस्बात्त , मानसप्रत्यक्षता च तद्‌न्तरेणापि | ननु 
स्यादेवं यद्यात्मनि प्रमाण स्यात्‌ तदेव तु नास्तीत्यत आहू-शव्दवद्वःयतिरेकाऽ्य- 
भिचाराद्विशेषसिद्धेरिति ! यथा क्षित्यादिषु द्रव्येषु शब्दस्य व्यतिरेकोऽऽ्यभिचारो 
नियतस्तेन तदाश्रयस्याष्टद्र व्यातिरिक्तस्याकाशरूप(स्य) विशेषस्य सिद्धिः एवमि- 
च्छायाः प्रथिव्यादिधु व्यतिरेकस्याव्यभिचारात तदाश्रयेणापि अष्टद्रवयातिरिः 
क्तेन भवितब्यम्‌ | नन्वेतावताऽप्यानुमानिक एव आत्मा न तु प्रत्यक्ष इत्यत 
आह-अहमिति । मुख्ययोग्याभ्यामिति | अहमितीतिकारेणं ज्ञानकारमाह, तेनाह- 
मिति ज्ञानं शान्इलिङ्गानुसन्धानमन्तरेण निमीळिताक्षस्य यदुत्मद्यते तम्मुख्येन 





‘अहमिति मुख्ययोग्याभ्याम्‌' ऐसा कहा है, जिसका यह आशय है कि 'मै हूं! इत्याकारक 
शब्द तथा लिङ्ग ज्ञान के बिना होनेवाला ज्ञान नेत्र बन्द किये हुए भी मनुष्य को 
जो होता है वह आत्मा के विषय में मुख्य ( प्रधान ), एवं मानस प्रत्यक्ष के योग्य 
होने से शरीरादिकों में इच्छादिगुण न होने के कारण उनसे भिन्न आत्मा को लेकर 
ही सिद्ध करना होगा ॥ १८॥ 
उपस्कार--यह सूत्र का अर्थ है--मैं सुखी हुं, मैं दुखी हुं, यह ज्ञान आगम 

( शब्द ) प्रमाण से सिद्ध नहीं है, न लिङ्ग से अनुमान द्वारा सिद्ध है, क्योंकि शब्द 
तथा लिङ्ग के अनुसन्धान ( ज्ञान ) के विना भी उत्पन्न होता है । पूवपक्षी ने आत्मा 
का प्रत्यक्ष होने में रूप का अभाव तथा अवयवशुन्यता जो वाधक कहा है, वह वहि- 
रिन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष होने में वाधक होता है, क्योंकि बहिरिन्दट्रियों से होनेवाले प्रत्यक्षो 
में ही रूपवत्ता, तथा सावयवता प्रयोजक हैं, मानस प्रत्यक्ष तो इन दोनों के विना भी 
'होता है । यदि पूवंपक्षी कहे कि 'ऐसा तव होगा यदि आत्मा से प्रमाण हो, वही 
नहीं है” इसके उत्तर में सूत्रकार ने 'शब्दवट्टयतिरेकाव्यभिचाराद्विशेषसिद्धेः' ऐसा 
कहा है । जिस प्रकार पृथिवी आदि द्रव्यो में शब्दगुण का व्यतिरेक (अभाव) व्यभि- 
चारी नहीं है अर्थात्‌ नियत है, जिससे शाब्दगुण के आश्रय पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यो से 
भिन्न आकाशरूप द्रव्यविशेष की सिद्धि होती है, इसी प्रकारं इच्छादि गुणों का 
पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों में अभाव के नियत होने से उनका आश्रय भी पृथिव्यादि 
अष्ट द्रव्यों से भिन्न होगा । यदि कहो कि 'तव भी आत्मा अनुमान से ही सिद्ध 
हुआ प्रत्यक्ष से नहीं तो सूध्रकार कहते हूँ-अहमिति मुख्ययोग्याभ्यां इति । यहां पर 
'अहं' मैं हूं इति--इस इति शब्द से ज्ञान का आकार ( स्वरूप ) कहा है, जिससे 
शब्द तथा लिङ्ग के अनुसन्धान के विना भी नेत्र बन्द किये ( निमीलिताक्ष ) मनुष्य 
`को “मैं सुखी हूं” इत्यादि जो मानस ज्ञान होता है, बह मुख्य (प्रधान) प्रमाण से सिद्ध 


० 


अ० ३, आ० २, सू० १८-१९ ] आत्मसाधकप्रमाणानि २६१ 


'अहन्स्ववता गोग्येन प्रमाणसिद्धेन उपपादनोयम , नतु शरीरादिना तत्रेच्छाया 
व्यतिरेकावयभसिचारात्‌ | मुख्ययोग्याभ्यामित्यनन्तरम्‌ उपपादनीयमिति पूरणी- 


यम्‌! आत्मनि प्रमाणानि बहूनि अन्थगौरवभिया त्यक्तानि मयूखेऽन्वेष्ट- 
व्यानि ॥ १८॥ 


आत्मपरोक्ष।प्रकरणं समाप्य इदानोमात्मनानात्वप्रकरणमारभते तत्र पूव" 
पक्षसूत्रमू-- 


सुखःदुखज्ञाननिष्पच्यविशेपादेकात्म्यम्‌ ॥ १६ ॥ 
एक एवं आत्मा चेत्रादिदेह भेदेऽपि | कुतः सुखदुःखज्ञानां निष्पत्तेरुत्पत्ते- 





तथा प्रत्यक्ष योग्य 'अहंत्व' आत्मत्वरूप से आत्मा को लेकर उपपादन ( संगत ) 
करना होगा, न कि शरीरादिको को लेकर, क्योंकि उनमें इच्छादि गुणों का अभाव 
नियत ( सिद्ध ) है । सूत्र में मुख्ययोग्याभ्यां' इस पद के पश्चात्‌ ( उपपादनीयं ) 
ऐसा पद पूरण करना, ( जिससे अहं ऐसा ज्ञान प्रधान होने तथा प्रमाणसिद्ध होने 
रूप.से आत्मा की सिद्धि को करना ऐसा अर्थ सूत्र का निकलता है) आत्मा में और भी 
अनेक प्रमाण हैं जो उपस्कार के वढ़ जाने के भय से छोड़ दिये ट्र उनको मयूख ग्रंथ 
में अन्वेषण करना ( ढंढ लेना ) चाहिये ॥ १८ ॥। 
इस प्रकार आत्मा के परीक्षा का प्रकरण समाप्त कर सांप्रत आत्मा के अनेक होने 
-का प्रमाण आरम्भ करते है । उसमें पूर्वपक्ष सूत्र है-- 
पदपदा्थ -सुखदुःखज्ञाननिष्पत्त्यविशेषात्‌ = सुख, दुःख तथा ज्ञान गुणों की 
उत्पत्ति में विशेषता न होने से, ऐकात्म्यम्‌ = एक ही आत्मा है ॥ १९ ॥ 
आवाथे--शरीर भिन्न-भिन्न होने पर भी सुख, दुःख तथा ज्ञान इन गुणों की 
उत्पत्ति में कोई विशेषता न होने से संपूण प्राणिमात्र के शरीर में एक ही आत्मा 
है॥ १९ ॥। 
उपस्कार--एक ही आत्मा है चेत्र, मत्र इत्यादि नाम से शरीरों का भेद होने 
पर भी । क्यों ? सुख-दुःख तथा ज्ञान इन गुणों की निष्पत्ति ( उत्पत्ति ) में विशेष 
'न.होने से (अर्थात्‌ 'आत्मत्व, केवल एकमात्र आत्मा में वतमान है, सुख के आधारमात्र 
में वतमान होने से' इस अनुमान से आत्मा में एकत्व सिद्ध होता है) । (इसी के आगे 
'शंकरमिश्र व्याख्या करते हुए कहते हैं कि)--““संपूर्ण शरीरों के (अवच्छेद) सम्वन्ध 
से आत्मा को सुख, दुःख तथा ज्ञानों की उत्पत्ति समान ही है जिस कारण यदि 
प्रदर्शित अनुमान में सुखाश्रय में वर्तमानता रूप हेतु जीव तथा परमेश्वर दोनों 
'में साधारण माना जाय तो परमात्मा में सुख न होने से व्यभिचारी होगा । (यदि 
'परमात्म-साघारण न हो तो जो सुख को भी परमात्मा में मानते हैं उनके मत में 


२६२ बेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


रविशेषात्‌ , सवंशरीरावच्छेदेन सुखदुःख ज्ञानानामुत्पत्तिरविशिष्रेव यत्तः | यद्या- 
त्मभेदसाधकं लिङ्गान्तर भवेत्तदा सिध्येदात्मभेदः । न च तदस्ति, यथा तत्तत्र 
देशावच्छेदेन शाब्दनिष्पत्ताचपि शब्दळिङ्गाविशेषादेकमेचाकाशम्‌ , यौ।।५द्यादि- 
प्रत्ययलिङ्गाविशेषादेक्‌ एव काठ, पूर्वापरादिएत्ययलिङ्गीविशेषादेकेव 
[दक ।। १९ || 

सिद्धान्तमाह-- 


व्यवस्थातो नाना ॥ २० ॥ 


जीव तथा परमात्मा में वर्तमान संख्या में सुखाश्रयता होने पर भी आत्मत्व साध्य 
न होने के कारण व्यभिचारी हेतु हो जायगा ” ऐसी शंका के निवारणाथं शंकर- 

* मिश्र ने तथा सूत्रकारने भी दुःख गुण लिया है । अर्थात्‌ आत्मत्व परमात्म-साधा- 
रण नहीं है यह भाव है) । 'जीवों की एकता सिद्ध होने पर भी जीव तथा परमात्मा 
की एकता तो असिद्ध ही है तो पुनः कंसे आत्मा का ऐक्य सिद्ध होगा इस शंका 

के समाधानाथ ही सूत्र तथा उपस्कार दोनों में ज्ञान गुण लिया है, अर्थात्‌ जीव 
तथा परमात्मा में वतंमान आत्मत्व उक्त अनुमान में पक्ष है, !ज्ञानाश्चयमात्र में 
वतंमानता हेतु है, अतः उक्त व्यभिचारादि दोष न होंगे यह भाव है। उक्त 
अनुमान से पुरुषविशेष के सुखादि गुणों को दृष्टान्त जानना चाहिये । (आगे पुर्वे- 
पक्षिमत के आशय को प्रगट करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यदि आत्माओं के 
भेद की सिद्धि करने वाला कोई दूसरा हेतु हो तो आत्माओं का भेद सिद्ध 

होगा, और वह नहीं है । (/लिङ्गाविशेषात्‌' इस पूर्वप्रदशित हेतु का स्मरण कराते हुए 
शंकरमिश्र कहते हैं कि)--जिस प्रकार उस २ प्रदेश को (भेरी, शंख आदि आकाश 
को लेकर) शब्द की उत्पत्ति होने पर भी शब्दरूप साधकलिङ्ग में समानता होने 
से एक ही आकाश द्रव्य है, तथा 'एक काल में उत्पन्न हुआ इत्यादि साधक 
हेतु की समानता होने से एक ही आकाश द्रव्य है तथा एक काल में उत्पन्न हुआ 
इत्यादि साधक हेतु की समानता से एक ही काल नामक द्रव्य है, एवं पूर्व, पश्चिम 
आदि प्रतीति रूप साधक लिङ्गो की समानता से एक ही दिशा हे । उसो प्रकार 
आत्मसाधक सुखादिकों की उत्पत्ति समान होने से आत्मा भी एक है ॥ १९॥ 
सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं 
पदपदार्थे =व्यवस्थातः = कोई सुखी, कोई दुःखी इस व्यवस्था के कारण, 
नाना = आत्मा अनेक हैं ॥ २० ॥ 
भावाथ--कोई धनिक है, कोई दरिद्र इस व्यवस्था (नियम) के कारण, धनिक- 
शरीर में वर्तमान आत्मा, उसी सभय ज्ञायमान दरिद्र के शरीर में वतमान आत्मा से 
भिन्न है, उसी काल के दरिद्रता के उत्पादक अहष्टवाळी आत्मा से भिन्न होने से घट 


अ० ३, आ० २, सू० २०-२१ ] आत्मसाधकप्रमाणानि २६३ 


नाना आत्मानः । कुतः ? व्यवस्थातः । व्यबस्था प्रतिनियमः यथा कश्रिदा- 
ह्यः, कश्चित्‌ रङ्कः कश्चित सुखी, कश्चिद्‌ दुःखो, कश्चिट्चासिजनः, कश्चिन्नो चा- 
भिजनः, कश्चिंद्वठ।न्‌ कश्चित्‌ जाल्स इत्तीयं व्यवस्था आत्मभेदमन्तरेणानुपपद्य- 
माना साधयत्यात्मनां भेदम्‌ । न च जन्मभेदेन बाल्यकोमारवाद्धेक्यभेदेन था, 
एकम्याप्यात्मनो यथा व्यवस्था तथा चेत्रमेत्रादिदेहभेदेऽपि स्यादिति व।च्यम्‌ 


कालभेदेन विरुद्धवमाध्याससम्भवात्‌ ।। २० ॥ 
प्रमाणान्तरसाइ— 


शाख्रसामर्थ्याच | २१ ॥४ˆ 





के समान, तथा जीवात्मा परमात्मा से भिन्न है, सर्वज्ञ न होने ने, घट के तमान, 
इन अनुमानों से आत्मा नाना है, यह यह सिद्ध होता है ॥ २०॥ 

उपस्कार आत्मा अनेक हैं। क्यों ? प्रतिनियमः (प्रत्येक में नियत होना) 
रूप व्यवस्था होने से । जसे कोई मनुष्य आढ्य (धनवान,) कोई ( रङ्क ) दरिद्र, 
कोई सुखी, कोई दु:खी, कोई उच्च कुल में उत्पन्न, कोई नीच कुल में उत्पन्न, कोई 
विद्वान्‌, कोई मूख, इस प्रकार की यह व्यवस्था आत्मओं के भेद के विना संगत 
न होने के कारण आत्माओं के भेद को सिद्ध करती है! जन्म के भेद से, अथवा 
बाल्यावस्था, कुमारावस्था, तथा वृद्धावस्था के भेद से एक ही आत्मा में जिस 
प्रकार व्यवस्थ) होती है उसी प्रकार चेत्र, मेंत्र आदि शरीर के भेद से भी एक ही 
आत्मा मानने के पक्ष में भी उक्त व्यवस्था हो जायगी । ऐसा एकात्मवादी पूवंपक्षी 
नहीं कह सकता । क्‍योंकि देश में वतंमानता का काल अवच्छेदक होने के कारण 
कालभेद से विरुद्धधर्मो का अध्यास ( आरोप ) हो सकता है ॥ २० ॥ 

'एक विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” एक अर्थात्‌ ज्ञान तथा आनन्दरूप ब्रह्म है, इस श्रुति 
में आत्मा एक है ऐसा कहा है ऐसा होने से “नरशिर:कपालं शुचि प्राण्यंगत्वात्‌' 
अर्थात्‌ मनुष्य के मस्तक को हड्डी शुद्ध है प्राणी का अंग होने से इस अनुमान 
में आगम (शास्त्र) के विरोध के समान आत्मा के अनेक होने में भी 'एकम्‌' इत्यादि 
श्रुति का विरोध होने से उपर्युक्त आत्मा या अनेकतासाधक अनुमान प्रमाण 
नहीं हो सकता इस पूर्वपक्ष के समाधानाथ आत्मा की अनेकता में शास्त्र का प्रमाण 
दिखलाने के लिये शंकरमिश्र अग्रिम सूत्र का अवतरण देते हैं--कि ) आत्मना- 


= 


नात्व में दूसरा प्रमाण सूत्रकार कहते हैं 

पद्‌ पदाथ--शास्त्रसामर्थ्यात्‌ च==श्रुतिप्रमाण के वल से भी (आत्मा का 
नानात्व सिद्ध है) ॥ २१ ॥ 

भावाथ--श्रति में भी अर्थात्‌ द्वे ब्रह्मणी वेदितव्ये’ अर्थात्‌ दो आत्मा जानना 


इत्यादि श्रंति में भी आत्मा का नाना होना उक्त होने के कारण आत्मा अनेक 
हैं यह सिद्ध होता है ॥ २१ ॥ 


२६४ पेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


_ शाञ्जं भ्रुतिः, तयाऽप्यात्मनो भेदप्रतिपादनात्‌ | श्रूयते हि दि ब्रह्मणो वेदित- 
च्ये इत्यादि तथा द्वा सुपर्णा सयुज्ञा सखाया समानं वृक्ष परिषस्वजाते 


इध्यादि च ॥ २१॥ 
इति श्राशाङ्करे कणादसूनत्रोपस्क।रे तृतोयाध्यायस्य द्वितोचाह्विकम्‌ । 
समाप्तश्चायं तृतो योऽध्यायः । 





उपस्कार- शास्त्र शब्द का मुख्य अर्थ इस सूत्र में श्रुति ( वेदभाग है ) उसमें 

भी आत्मा के भेद कहे हैं। क्योंकि बेद में सुना जाता है--द्वे ब्रह्मणी वेदितव्ये” 
अर्थात्‌ दो ब्रह्म जानना इत्यादि। तथा द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्ष 
"परिषस्वजाते' अर्थात्‌ दो सुन्दर पंखवाले, समान रूपवाले, परस्पर मित्र 
ऐसे आत्मारूप पक्षी शरीररूप एक ही वृक्षको आलिङ्गन करते हैं अर्थात्‌ 
बेठे हें, इत्यादि श्रुति भी आत्मा की अनेकता सिद्ध करती है । यहाँ पर 'तत्त्व- 
मसि ३वेतकेतो, ब्रह्मवि दृब्रह्मैव भवति’ अर्थात्‌ हे श्वेतकेतु ! वही ब्रह्म तुम ( जीव ) 
"हो, ब्रह्म को जाननेवाला जीव आत्मा ब्रह्मत्व रूप ही होता है इत्यादि श्रुति 
'में निश्चित किये आत्मा के ऐक्य का आत्मा नाना मानने से विरोध हो जायगा। 
“ऐसा वेदान्तिमत से पूर्वपक्षी नहीं कह सकता । क्योंकि 'तत्त्वमसि' इस श्रति का 
"जीव और ब्रह्म के अभेद से ब्रह्म ही का सम्बन्धी जीव है ऐसा समभने में, तथा 
“ब्रह्मवित्‌ इस श्रूति का मुक्तिका में दुःखरहित होने के कारण ब्रह्म के समान 
"जीव है यह कहने का तात्पर्यं है, ऐसा न हो तो “निरंजन: परमं साम्यमुपैति’ 
अर्थात्‌ मोक्षकाल में दुःखहीन आत्मा ब्रह्म के अत्यन्त समानता को प्राप्त होता है 
यह श्रुति असंगत हो जायगी । अतः कोई दोष आत्मा के नाना मानने के पक्ष में 


“नहीं हो सकता ॥ २१ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्र कृत कणाद सूत्रों की उपस्कार-ब्याख्या में 
तृतीयाध्याय का द्वितीय आह्लिक समाप्त हुआ । 
तृतीयाघ्याय समाप्त । 


चतुर्थाध्याये प्रथमा हिकम्‌ 


प्रथिव्यादीनां नवानामुददशं लक्षणपरोक्षां निवस्य प्रकृतेमू छकारणतां सङ्कथा 


भिमतां निराचिकोषु : परमाणूनां मूलकारणत्बं प्रथिव्याद्न्तभा बड लिपाधयि- 
पुर्निस्यस्वसामान्यळक्षणं तावदाह 


सदकारणव न्नित्यम्‌ ॥ १ ॥ 


न कारणवद्कारणत्रत्‌ पदसंस्कारांत्‌ | तदेवं घटादीनां व्यत्रच्छेइः | तथापि 

प्रागभावेऽतिऽ्याप्रिरित्यत आह-सादिति । सत्तायोगोत्यथः । समतायत्रिशेषपदा- 
© - 

थयोः सत्तेकाथसमवाय एव सत्तायोगः, सामान्यान्तरस्य सत्तायाश्च सत्प्रत्य- 





पृथिवी आदि नो द्रव्यों के लक्षणों की परीक्षा कर सांख्यदर्शन में अभिमत सत्त्व, 
रज तथा तम गुणरूप प्रकृति जगतु काय का मूळ कारण है इसका खण्डन करने की 
इच्छा करते हुए सूत्रकार पृथिव्यादिकों के परमाणु ही मूल कारण हैं जो 


९ 
पृथिवी आदि द्रव्यों के ही अन्तर्गत हैं यह सिद्ध करने की इच्छा करते हुए प्रथम 


सामान्यरूप से नित्यत्व का लक्षण कहते हैं-- 


पद्पदाथ--सत्‌ = सत्ताजातिवाला, अकारणवत्‌ = कारणरहित, नित्यं = नित्य 
होता है ॥ १॥ 
भ।चाथ--सत्ताजाति का सम्वन्धी तथा कारणवान्‌ न होनेवाला ( अर्थात्‌ 
कारण रहित ) पदाथ नित्य कहा जाता है ॥ १ ॥ 
डपस्कार--जो कारणवान्‌ न हो वह अकारणवान्‌ होता है, ऐसा 'अकारणवत्‌' 
इस सूत्र के पद का संस्कार ( व्युत्पत्ति ) से अथ होता है, जिससे घटादि कार्य 
द्रव्यों के कापालादि कारण होने से व्यावृत्ति हो जाती है। तथापि प्रागभाव भी 
अनादि कारणहीन होने से ( इस नित्य के ) लक्षण में अतिव्याप्ति दोष हो जायगा 
इसलिये दूसरा लक्षण सूत्रकार ने 'सत्‌' सत्तायोगी अर्थात्‌ सत्ताजाति का सम्वन्धी 
"ऐसा किया है प्रागभाव में सत्ता न होने से अर्थात्‌ वह भावपदाथ न होने से उक्त 
दोप न होगा । (यहां पर सत्ता का सम्वन्ध समवाय तथा एकाधिकरणतारूप मामा- 
नाधिकरण्य इन दोनों में से एक लेना पड़ेगा; क्योंकि एक-एक को ले तो सामान्या- 
दिकों में अव्यासि हो जायगी । सामानाधिकरण्य भी समवाय-सम्वन्धघटित ही कहना 
पड़ेगा, नहीं तो किसी प्रकार से सामानाधिकरण्य होने से प्रागभाव में अतिव्याप्ति 
दोप हो जायगा । समवाय में भी स्वस्वरूप सम्बन्ध से वृत्तिता होने से समवायघटित 
"सामानाधिकरण्य वतमान नहीं है इसी आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )-- 
समवाय तथा विशेष इन दो पदार्थों में सत्ताजाति के साथ एक पदाथ में रहना ही 
“सत्ता योग है, दूसरे जातियों में तथा सत्ताजाति में सत्‌ प्रतीति के विषय होने से 


२६६ वैशेषिकसुत्रो पस्कार: 


यबिषयतेव सत्तायोगः, स च प्रत्ययो वस्तुस्घरूपमात्रनिबन्धन इत्यन्यदेतत्‌ । न 
चान्यत्रापि तथदास्तु कि सत्तयेति बाच्यम्‌ अनुगतमतेस्तत्‌सिद्गेक्तत्वात्‌ ॥१॥ 
नित्यसाभान्यमभिधायेदानों परमाणुमधिकृत्याह-- 


तस्य काय लिङ्गम्‌ ॥२॥ 


तस्य परमाणोः कार्य घटादि लिङ्गम्‌ | तथाच गौतमोयं सूत्रम्‌-'वयक्तात्‌ 
व्यक्तस्य निष्पत्तिः प्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌ अ० ४ आ० १ सू० ११ इति | अवयवाव- 
यविप्रसङ्गस्ताबदनुभूयते स यदि निरवधिः स्यात्‌ तदा मेरुसषपयोः परिणामभेदो 
न स्यात्‌, अनन्तावयवारव्धत्वाविशेषात्‌ । न च पमाणप्रचयबिशेषाधीनो विशेषः 





सत्ता का योग है, किन्तु यह सत्ता के योग का ज्ञान केवल वस्तुओं ( सामान्य 
विशेष, दुसरी जातियों, तथा सत्तारूप पदार्थो ) में केवल इनके स्वरूप ही को 
विषय करता है, सत्ताजाति को नहीं यह एक दूसरी वात है । ( किन्तु इसी प्रकार 
द्रव्यादि तीन पदार्थों में भी वस्तुस्वरूप को विषय करनेवाली ही यह 'सत्‌' है ऐसी 
प्रतीति हो सकती है तो सत्ताजाति मानने की क्या आवश्यकता ? ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि “सतु है, सत्‌ है ऐसी द्रव्यादि तीन पदार्थो में अनुगत वुद्धि ही 
सत्ताजाति का साधक है यह कहा गया है ॥ १॥ 

इस प्रकार नित्य सामान्य को कहकर सांप्रत परमाणु को विषय कर सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पद्पदाथे--तस्य = उस परमाणु का, कार्य = घटादि कार्य, लिङ्गम्‌ न्=साधक 


है ॥। २॥| 


भावाथ--उस पृथिव्यादि परमाणुरूप नित्यद्रव्य का घट आदि कार्यद्रव्य 
साधक लिङ्ग है ॥ 

डपस्कार--उस नित्य पृथिवी परमाणु का घट आदि कार्य ही साधक लिङ्ग 
है । इसी कारण गौतम महपि का--'व्यक्तात्‌ व्यक्तस्य निष्पत्तिः प्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌ 
अर्थात्‌ व्यक्त परमाणुरूप कारण से व्यक्त घटादि काये की उत्पत्ति होती है यह 
प्रत्यक्षप्रमाण से सिद्ध है (अ० ४ आ० १ सू०११) घट का अवयव कपाल उसका खण्ड 
कपाल इत्यादि अवयवों का अवयव इत्यादि अवयव-परम्परा का अनुभव होता है वह 
यदि निरवधि (मर्यादारहित) हो तो सुमेरु नामक पर्वत तथा सर्षप (सरसो) रूप 
अवयवि द्रव्यों का भिन्न-भिन्न परिमाण न होगा, क्योंकि दोनों ही अनन्त अवयवों 
से उत्पन्न हुये हँ, यह दोनों में समानता है कारण के परिमाण, तथा प्रचयनामक 
विशेष के कारण सुमेरु तथा सर्षपरूप दोनों अवयवि द्रव्यों में विशेषता ( परिमाण- 
भेद ) हो जायगा- ऐसा पूवंपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि अवयवों की संख्या में 
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स्यादिति वाच्यम्‌ सङ्कःयाविशेषाभाघात्तयोरप्यनुपपत्तेः | प्रलयावधिः स्यादिति 
चेत्‌ अन्त्यस्य कस्यर्चिन्निरवयवत्वे ्रलयस्यैचीनुपपत्तेः; अवयर्वात्रमार्गावनारा- 
योरेव द्रञ्यनाशकल्वात्‌ । विभागइच नावधिः तस्यकाश्रयत्वानुपपत्तः | तस्मान्नि- 
रवयवं द्रव्यमवधि: स एव परमाणु: | न च त्रसरेणुरेवावाधिः, तस्य चाक्षुप- 
द्रव्यत्वेन महत्त्वादनेकद्रव्यवन्त्ताच, महत्त्वस्य चाक्चुषप्रत्यक्षर्वे कारणत्वम्‌ 
अनेकद्रव्यवत्त्वमादायेव, अन्यथा महत्त्वमेव न स्यात कस्य कारणत्वम्भवेत्‌ । न 
च त्रसरेणोरवयच। एच परमाणवः, महदद्द्रव्यारम्भकत्वेन तेषामपि सावयवत्वा- 
नुमानात्‌ तन्तुवत्‌ कपाळवच्च। तस्मात्‌ यत्‌ काय्यद्रव्यं तत्‌ सावयवम्‌ , यच्च साच- 
यवं तत्‌ काय्य द्रव्यम्‌ | तथाच यतोऽवयवात्‌ काय्येत्वं निवत्तते तत्र सावयवरव- 
मपोति निरतयबपरमाणुसिद्धिः। तदुक्तं प्रशस्तदेवाचाय्यः “सा च द्विविधा 
नित्या चानित्या च' इति ॥ २॥ 


rrr nore 4 Nhu Ee MS SS कक 0 
विशेषता न होने से वे दोनों परिमाणविदेष तथा घ्रचयविशेष भी नहीं हो सकते | 
यदि प्रलय ( नाश ) को ही अवधि मानेगे' ऐसा कहो तो अन्तिम किसी ,अवयव 
के निरवयव ( नित्य ) मानने से विनाश ही न बन सकेगा । क्योंकि अवयवों का 
परस्पर विभाग, तथा नाश ही द्रव्य के नाश करने वाळे होते हे अवयवों का विभाग 
अवधि नहीं हो सकता, क्योंकि वह एक आधार में नहीं हो सकता । 
इस कारण निरवयव ( अवयवरहित ) कोई द्रव्य ही अवधि होगा, वही हैं 
परमाणु । गवाक्षरंध्रों ( झरोखों ) में देखाने वाले सुक्ष्म रजरूप त्रसरेणु द्रव्य ही 
अवधि ( अन्तिम अवयव ) नहीं हो सकते, क्योंकि उनका चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होनेवाले द्रब्य होने से (अर्थात्‌ चाक्षुपप्रत्यक्षयोग्य द्रव्य होने से त्रसरेणु मं सावयव- 
त्व सिद्ध हो सकता है, जिसका अनुमान का प्रकार वायु परमाणुओं की सिद्धि में 
दिखा चुके हें ) । महत परिमाण होने से, तथा अनेक द्रव्यवत्त्व ( सावयवत्व ) भी 
होने से, महतु परिमाण चाक्षुपप्रत्यक्ष में सावयवत्व को लेकर ही कारण होता है, 
हीं तो ( सावयवता के बिना ) महत्‌ परिमाण ही न होगा, तो किसको कारणता 
होगी ? “त्रसरेणु के अवयव ही परमाणु हे' ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि महत्प- 
रिणामवाले द्रव्य के उत्पादक होने से उनमें भी सावयवता त्रसरेणु के अवयव 
सावयव हूँ अपने से महत्परिमाण वाळे त्रसरेणु के उत्पादक होने से, तन्तु तथा 
कपाळ के समान इस अनुमान से त्रसरेणु के अवयव के भी अवयव हैं यह सिद्ध 
होता है) । इस कारण जो कायंद्रव्य होता है वह सावयव होता है, और जो सावयव 
होता है वह कायं द्रव्य होता है ऐसा होने से जिस अवयव में कार्यता नहीं होती 
वह्‌ सावयव भी नहीं होता इसलिये निरवयव परमांणुओं की सिद्धि होती है । 
इसी कारण प्रशस्तदेव ने भाष्य में कहा है--'वह पृथिवी नित्य तथा अनित्य भी 
है अर्थात्‌ नित्य परमाणुरूप, तथा अनित्य कार्यरूप दो प्रकार की है ॥ २॥। 


२६८ वशेषिकसूत्रो पस्कारः 


इदाचीं परमाणो रूपादिसिद्धये प्रमाणमाह-- 
कारणभावात्‌ काय्यभावः ॥ ३ ॥ 
रूपादोनां कारणे सद्भात्रात्‌ कार्य्ये सद्भावः, कारणगुणपूर्वका हि काय्यगुणा 
भवन्ति घट-पढादो तथा दइानादित्यथः ।। ३ ॥ 
इदानो सवोनित्यतावादिनिराकरणायाह- 
अनित्य इति विशेषतः प्रतिषेधभावः ॥ ४ ॥ 
विशेषत इति पष्ठयन्तात्तसिः । (तथाच) विशेषस्य नित्यस्य प्रतिषेधस्तदा 
स्यात्‌ यद्यनित्य इति प्रत्ययः झाबइप्रयोगश्च न स्यात्‌ नअ उत्तरपदार्थ निपेघाथ-. 
इस समय परमाणु में रूप आदि गुणों को सिद्ध करने के लिये सूत्रकार प्रमाण 
कहते हैं-- 
। पदपदाथ--का रणभावात्‌ = कारण में रहने से, कार्यभाव: = कार्य में होना ।।३॥ 
' भावार्थ--कारणगुणपुवेक कार्य गुण होते हे ऐसा घटादिकों में नियम दिखाने 
से परमाणु के कायं त्रसरेणु आदि में भी रूपादि कार्य देख कर उनके मूल कारण 
परमांणुओ में रूपादि गुण हैं यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥। 
. उपस्कार--रूप. रस आदि गुण परमाणु आदि कारणों में होने से उनके कार्य 
त्रसरेणु आदिको में रूपादि गुणों की सत्ता है, क्योंकि कारण के ग्रुणपूर्वक कार्य के 
गुण होते ह, ऐसा घट-पट आदि काय में देखा जाता है ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥ ३ ॥ 
सांप्रत संपूर्ण पदार्थों को अनित्य ही माननेवालों का मत खण्डन करने के लिये 


सूत्रकार कहते हँ-- 
पदपदाथ--अनित्यः इति = अनित्य है ऐसा, विशेषतः = नित्य विशेष रूप से 


प्रतिषेध भाव: = निषेध है ॥ ४ ॥ 

भावार्थ--यदि नित्यरूप विशेष को न माने तो अनित्य (नित्य नहीं है) 
ऐसा निषेध न हो. सकेगा, अतः विना घट के घट नहीं हैं यह निषेध जिस प्रकार 
नहीं हो सकता उसी प्रकार विना नित्य पदाथ माने अनित्य है ( नित्य नहीं है ) 
यह भी निषेध न हो सकेगा, अत: पदार्थ मात्र अनित्य है यह सिद्धान्त असंगत 


है ॥ ४ || 
उपस्कार- सुत्र में 'विशेषतः' इस पद में विशेषस्य ऐसे षष्ठी के अर्थ में विशेष 


'पद के आगे 'तसि” प्रत्यय है। ऐसा होते से नित्यरूप विशेष का निषेध तब हो 
सकेगा, यदि “अनित्य: ( नित्य नहीं है ) ऐसा ज्ञान तथा शब्द का प्रयोग रूप 
व्यवहार न होगा, क्योंकि नन्‌ यह निषेध उत्तर पदार्थ नित्य का निषेध करता है, तो 
नित्य के न होने पर अनित्य' है ऐसा निषेध केसे होगा । और अनित्य है ऐसा प्रयोग 
' होता तो है, अतः नित्य पदार्थ है यह सिद्ध होना है। ( इस व्याख्या में 'यदा तदा' 
ऐसा सूत्र में अध्याहार करना होगा, इसलिये शंकरमिश्र दुसरी सूत्र की व्याख्या 





८, 
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त्वात्‌ तत्‌ कथं नित्यामावेड्नित्य इति स्यात्‌ , भवति च ततो नित्यमस्तोति 
सिद्धम्‌ | यद्वा अनित्य इति न नित्यः परमाणुरित्यनेन प्रकारेण नित्यस्य त्वया 
प्रतिपेधः कतव्यः। अनेन च प्रकारेण प्रतिपेधो न सिध्यति सिद्धयप्तिद्धिप्रतिहत- 
त्वात्‌ । सूत्रद्वेत्नं योजनीयम्‌-अक्रारः स्वतन्त्र एव प्रतिषेधवचनः 'अमानोनाः 
प्रतिपेधबचनाः इति तथा चानित्य इति न नित्य इत्यर्थः । प्रतिषेयमाव: प्रतिषे- 
धस्त्ररूप तेल न नित्य इति विशेषस्य नित्यस्य प्रतिषेधस्वरूपम्‌ , तच न सम्भव- 
तीति शेष: ॥ ४ ॥ 

ननु परमाणुन नित्यः मूतत्गात्‌ घटवत्‌ , एवं रूपवत्त्वरसवत्त्वादय: प्रत्येकं 
करते हैं कि )--अथवा “अनित्य: इति’ अनित्य है ऐसा कहने से परमाणु नित्य नहीं 
है, इस प्रकार आप ( सर्वानित्यतावादी ) निषेध करेंगे, किन्तु इस प्रकार निषेध 
सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि यदि निषेध का प्रतियोगी (नित्य-पदार्थ) यदि सिद्ध हे तव 
भी सर्वनित्यता सिद्ध न होगी, तथा नहीं है तो नित्यरूप प्रतियोगिता न के विना 
भी अनित्य ( नित्य नहीं ) यह निषेध न बनेगा, इससे भी आपके सर्वानित्यतावाद 
की सिद्धि न होगी इस प्रकार नित्य की सिद्धि तथा असिद्धि दोनों पक्ष में व्याघात 
होने से संगत नहीं है । इस पक्ष में सूत्र के अर्थ की योजना ऐसी करनी चाहिये--सूत्र 
में 'अ' ऐसा भिन्न प्रतिपेधवाचक वचन स्वतन्त्रता से निषेध का वाचक है, क्योंकि 
'अमानोना प्रतिषेधवचना:' अर्थात्‌ अ, मा, नो, और न यह निषेधवाचक अव्यय 
हैं, ऐसा पाणिनीय सूत्र में कहा है। ऐसा होने से 'अनित्यः'.इसका नित्य नहीं ऐसा 
सूत्र का अनित्य: इस अव्ययसहित नित्य शब्द का अर्थ होता है। आगे सूत्र के 
“प्रतिपेधभाव:' इस पद का अथं है प्रतिपेध का स्वरूप, इससे “न नित्य: नित्य नहीं 
है, इति । इस प्रकार विशेष नित्य के प्रतिषेध का यह स्वरूप है, वह नित्य पदार्थ 
न मानने से न हो सकेगा । ऐसा सूत्र का भाव है ॥| ४॥। 

'परमाणु' नित्य नहीं है, मूर्त द्रव्य होने से, घट के समान, इसी प्रकार रूपवत्ता, 
रसाधिकरणता इत्यादि कभी प्रत्येक हेतु ( परमाणु में अनित्यतासाधक जानना 
चांहिये ) । एवं पट्‌ परमाणुओं का एक ही समय संयोग होने के कारण परमाणु 
पडंश ( षट्‌ अवयव वाला ) है, ऐसा होने से ( परमाणु नित्य नहीं है ) अवयव 
वाला होने से तथा एकदेश में रहनेवाले संयोग के आधार होने से यह भी अनुमान 
से सिद्ध हो सकता है । यहां पर मध्य के परमाणु में ऊध्वंदेश, अधोदेश तथा 
पाइवंभाग ( अगल-बगल ) रहनेवाले परमाणुओं से जो संयोग है उसमें परमाणु 
का पूर्व के साथ जो संयोग है वह मध्य तथा पश्चिम परमाणु में आश्रित नहीं है । 
एवं मध्य तथा पश्चिम परमाणु का संयोग मध्य तथा पूर्व परमाणु के आश्रित नहीं 
है । इसी प्रकार अन्यत्र भी परमाणु में पंडशता होती है इत्यादि न्याय-वातिक आदि 
ग्रन्थ में विशेष देख लेना चाहिये । ( आगे शांकरमिश्र पूर्वेपक्षिमत से परमाणु 


२७० वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


हेतव उन्नयाः, एवं पटकेन युगपद्योगात्‌ परमाणोः पडंशता तथाच सावयव- 
त्वात्‌ अव्याप्यवृत्तिसंयोगाश्रयत्वात्‌ । किञ्च परसाणोमध्ये यद्याकाशसस्ति तदा 
सच्छिद्रत्वेनेच सावयवत्वम, अथ नास्ति, तदाकाशस्यासरगतत्वप्रसङ्घः । किञ्च 
छायावश्वात्‌ आवृत्तिमत्त्वातू । अपिच यत्‌ सत्‌ तत्त्‌ क्षणिकमित्यादिक्षणिक्रत्वसा- 
घकानुमानाद्पि परमाणोरनित्यता, तथा चेतावतो चेदनुमितिपरम्परा तदा 
कथसुच्यते परमाणुनित्य इत्यत आह-- 
अविद्या ॥ ५ ॥ 

परमाणोरनित्यत्वविषया सर्वाप्यनुमितिः अविद्या अमरूपा आभासप्रभव- 

त्वात्‌ । आपाततो धर्मिग्राहकमानबाघः सवत्र विपक्षबाधकप्रमा णश्‌न्यत्वाद्व'य- 





में सावयवत्व सिद्ध करते हुए आगे कहते हैं कि )--और परमाणु के मध्य भाग 
में यदि आकाश प्रदेश है तो छिद्रयुक्त होने से परमाणु अवयव वाला है यह सिद्ध 
होगा, यदि नहीं है तो आकाश सवंत्र व्याप्त है यह सिद्धान्त न हो सकेगा । तथा 
छाया का आधार होने से, तथा ( आवृत्तिमत्ता ) स्पन्दनात्मक क्रियाविशेपवाच्‌ 
होने से भी ( परमाणु सावयव सिद्ध हो सकते हं) । और जो-जो सत्‌ होता है, 
वह २ क्षणिक ( क्षणविनाशी, होता है, इत्यादि क्षणिकता के साधक अनुमान से भी 
परमाणु में अनित्यता सिद्ध हो सकती है, अतः इतने अनुमानों की परम्परा (अनेक 
अनुमान ) परमाणु में अनित्यता के साधक हैं तो सिद्धान्ती परमाणु नित्य है यह 
कैसे कह सकता है ऐसे पूवंपक्षी के पूर्वपक्षमत से शंका पर सिद्धान्त मत से सूत्रकार 
सूत्र में कहते हें-- 
पद्पदाथं--अविद्या = श्रमरूप अयथार्थ ज्ञानं 
ज्ञान ) ॥ ५॥ 
भावारथं--पूर्वपक्षी के दिये हुए परमाणु में अनित्यता-साधक संपूर्ण अनुमिति 
' आदि रूप ज्ञान दुष्ट हेतुओं से होने के कारण त्रमरूप अययाथ ह, अतः उनसे परमाण 
में अनित्यता सिद्ध नहीं हो सकती ॥ ५॥। 
उपस्कार--परमाणुओं के अनित्यता को विषय करनेवाले संपूण ही अनुमान 
अविद्या अर्थात्‌ श्रमरूप अयथार्थ ज्ञान हुँ, क्योंकि पूव॑पक्षी के दिये हुये संपूर्ण अनुमान 
दुष्ट हेतुओं से हुये हैं । सामान्यरूप से ज्ञात होनेवाला परमाणुरूप धर्मी ( पक्ष ) के 
ग्राहकप्रमाणों का वाध दोष है ( अर्थात्‌ तस्य कार्य 'लिङ्ग' इस सूत्र के उपस्कार 
में ‘निरवयवं द्रव्यमवधिः' अर्थात्‌ अवयवरहित द्रव्य अवधि है, इत्यादि कहा है उससे 
बाध-अर्थात्‌ व्यापक सावयवत्व के अभाव से निरवयव होने के कारण व्याप्य अनित्यता 
का अभाव सिद्ध होता है। ) तथा संपूर्ण पूर्वपक्षी के हेतुओं में अनुकूल तर्करूप 
विपक्ष में बाधक प्रमाण न होने से व्याप्यत्वासिद्धि भी दोष है, एवं किसी-सावय- 


है ( परमाणु में अनित्यता 


अ० ४, आ० १ सू० ५-६] परमाणुसिद्धिः २७१ 


स्य्वासिद्धि; चित स्वरूपासिद्धिरित्णाद समानतन्त्रेऽन्देष्टव्यम्‌ ॥५॥ 

रनु यदि परमाणुरस्ति कथमिन्द्रियेण न गृह्यते रूपवत्त्वस्पशेव क््यादय- 
अन्द्रियकत्व प्रयो जकास्त्त्रयेदो पपादिता इत्यत आह--- ( 

सहत्यलेकद्॒व्यवच््वात्‌ रूपाचोपलव्धिः ॥ ६ ॥ 

महति सहत्त्ववति द्रव्ये महच्छव्दात्‌ पॉरमाणवाचकात्‌ गुण बाचकान 
सतुपो लोपात्‌ | अनेकद्रव्यवत्त्वादिति । अनेकं द्रव्यमाश्रयो यस्य तद्नकद्रव्यम्‌ 
तदू यस्यास्ति तदनेकद्रव्यवत्‌ तद्भावस्तस्मात्‌ अनेकद्रव्यवत्त्वातू । एव सति 
वायुरपि प्रत्यक्षः स्यादत उत्त-रूपाच्चेति । उद्भूतादनभिभूतादिति वक्ष्यते । 
उपलब्धिरिति । बहिरिन्द्रियेणित शेष: | तथाच परमांणोमंहर्वाभावादनु पल- 
वत्वादि हेतु में निरवयव रूप से सिद्ध परमाणु में सावयवत्व के न होने से स्वरूपा- 
सिद्धि दोष भी होता है । इत्यादि दोप (मन को लेकर मृतंत्व।दि हेतुओ में व्यभिचार 
दोष ) होता है, इसका विस्ताररूप से वर्णन गौतम-प्रणीत समानशास्तर न्यायदान 
में देखना चाहिये ॥ ५॥ 





यदि परमाणु द्रव्य हैं उनका चक्षुरादि इन्द्रियों से ग्रहण क्यों नहीं होत।, क्योंकि 
रूपाश्रय, स्पर्शाधारता इत्यादि के प्रत्यक्षता के प्रयोजक हैं ऐसा ( आप ) सिद्धान्ती 
ने ही कहा है इस शांका के समाधांन में सूत्रकार कहते हँ-- 
पद्‌पदाथ-महति = महत्परिमाणवाले में, अनेकद्रव्यवत्त्वात्‌ = सावयवता . होने 
से, रूपात्‌ च = और रूप होने से भी, उपलब्धिः = प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ॥ ६ ॥ 
भाव।थ--महत्परिमाणवाले द्रव्य में अनेकद्रव्यवत्ता ( सावयवता ) तथा 
रूपविशेष होने से भी बहिरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है अतः परमाणुओं में महत्परि- 
माण न होने से उनका. बहिरिन्द्रियों से ग्रहण नहीं होता ॥ ६।। 
उपस्क्रार-- महान्‌ अर्थात्‌ महत्परिमाणवाले द्रव्य में यहाँ “महत्‌' इस शब्द से 
जो परिमाण का वाचक है ( यदि कहो कि “महत्‌ शब्द केसे परिमाण को कहेगा 
“महत्त्व शब्द उस परिमाण का वाचक है' तो शंकरमिश्र कहते हैं कि )--गुणवाचक 
शब्दों के 'मतुप्‌ प्रत्यय का लोप हो जाने से ( महत्‌ शब्द पारमाण का वाचक है । 
“अनेकद्रव्यवत्त्वात्‌' इस सूत्र के पद का अनेक द्रव्य हैं आधार जिसके वह अनेक 
द्रव्य है, वह जिसका हो वह अनेकद्रब्यवाच्‌ होता है, उसका भाव ( धर्म ) उससे 
ऐसा 'अनेकद्रव्यवत्त्वात्‌' का अथ है। किन्तु ऐसा ( अनेकद्रव्यवत्त्त होने से यदि 
प्रत्यक्ष होता हो तो वायु का भी प्रत्यक्ष हो जायगा क्योंकि उसमें अनेक द्रव्यवत्त्व 
है, इसलिये सूत्रकार ने 'रूपाच्च' रूप होने से भी ऐसा तीसरा हेतु दिया है। जो 
उद्भूत तथा अभिभूत ( दवा हुआ ) न हो यह आगे कहा जायगा । सूत्र में “उप- 
लव्धि: ग्रहण होता है इस आकांक्षित 'वहिरिन्द्रियेण' वहिरिन्द्रिय से ग्रहण होता है 
'ऐसा शेष पद देना । ऐसा होने से परमाण्‌ में महत्परिमाण न होने से प्रत्यक्ष नहीं 


ब्रा 


२७२ वेशेपिक्रसूत्रोपस्कार! 


व्धिरित्युक्त भवति । अनेकद्रव्यवत्वश्च अनेकद्रव्याश्रितत्वम्‌ , अवयवबहत्वाची 

नमहत्त्वाश्रयत्वं वा। न च महत्त्वेनवानेकद्रव्यवत्त्वमन्यथासिद्धमिति वाच्यम्‌ , 
 वंपरोत्यस्यापि सम्भवात्‌ | जन्येन जनकस्यान्यथासिद्धिन तु जन्वस्येति चेन्न 
जन्यज्ननक शोयगपदन्बयव्यतिरेकप्रहेऽन्यथासिद्धयभावात, अन्यथा भ्रामणादिना 
दण्डादी नामन्यथासिद्धिप्रसङ्गात्‌ । महत्त्वोत्कर्षात्‌ प्रत्यक्षतोत्कर्षा दूरादाविति 





होता यह कहा जाता है । अनेक द्रव्यवत्त्व शब्द का अनेक द्रव्यो में आश्रितों के 
आश्रित होना अथवा अवयवों के अनेकता के अधीन महत्परिमाण का आधार होना 
यह अर्थ है । ( यद्यपि उद्भूत रूप के साथ रहनेवाले महत्परिमाण तथा अनेक 
द्रव्यवत्त्व का प्रत्यक्ष में अन्वय तथा व्यतिरेक सहचार समान हो हैं, तथापि द्रव्य 
के चाक्षुप प्रत्यक्ष में अनेक द्रव्यवत्व अथवा उभयत्व कारण नहीं है किन्तु लाघव. 
से महत्परिमाण ही कारण है इस आशय से शंकरमिश्र ने अवयव-बहुत्वाधीन मह- 
त्परिमाणाश्रयत्व रूप दूसरा अनेक द्रव्यवत्त्व का अर्थ किया है ) । किन्तु प्रथमकल्प में 
कहा हुआ अनेक द्रव्यवत्त्व का कारण होने का खण्डन करना युक्त नहीं है । इस अभि- 
प्राय से शंकरमिश्र आगे कहते हे कि )--महत्परिमाण के कारण होने से अनेक द्रव्य- 
वत्त्व को प्रत्यक्ष में अन्यथासिद्ध नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अनेक द्रव्यवत्त्व चाक्षुप 
प्रत्यक्ष में कारण है । महत्परिमाण ही अन्यथासिद्ध है ऐसा विपरीत ( उलटा ) भी 
कहा जा सकता है । 'जन्य (उत्पन्न काय ) से जनक (कारण) अन्यथासिद्ध होता 
है न कि जनक ( कारण ) से जन्य ( कार्य ) अन्यथासिद्ध होता है' ऐसी पूर्वपक्षी 
शंका नहीं कर सकता, क्योंकि जन्य तथा जनक दोनों में साथ अन्वय तथा व्यतिरेक 
दोनों सहचार का ग्रहण होने से दोनों में अन्यथासिद्धि नहीं हो सकंती { अर्थात्‌ 
जनक का भी जनक है इस रूप से जो काय के नियम से पूव हता है वही 
अन्यथासिद्ध होता है न कि स्वतन्त्र रूप से, क्योंकि कुलाल का जनक होने से घट 
अन्यथासिद्ध होने पर भी कुलालत्व रूप से वह घट का कारण ही होता है यह आशय 
शंकरमिश्र का यहाँ है।(यदि उक्त नियम न माना जाय तो शंकरमिश्र कहते हे कि)-- 
चक्र के श्रामण ( घुमाने ) इत्यादिक से दण्डादिक भी अन्यथांसद्ध हो जायंगे । 
महत्परिमाण के उत्कर्ष से दूरस्थ पदार्थ के प्रत्यक्ष में भी उत्कर्ष देखने में आता 
है ( अतः महत्परिमाण ही प्रत्यक्ष में कारण तथा सावयवत्व अन्यथासिद्ध है, ऐसा 
मानना होगा )' ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि अनेक द्रब्याश्रितत्व के उत्कर्ष 
होने से भी दूरस्थ पदार्थ के प्रत्यक्ष में उत्कर्ष हो सकता है, क्योंकि इन दोनों 
में यही एक लेना इसमें कोई नियामक नहीं हैँ और यहाँ भी कारण है कि 
मकड़ा कीडे के स्वयं बनाये सूत्रजाल ( सूतों के जाल ) में जो चार हाथ के वरावर्‌ 
होता है किन्तु दुर से नहीं दीखता, उसमें केघल मकडे का प्रत्यक्ष होने में अनेक 


अ० ४, आ० १, सू० ६-७ ] प्रत्यक्षे कारणनिवचनम २७३ 


चेन्न अनेकद्रव्यचत्त्वोत्कपस्यापि तत्र सम्भवाद्विनिगमनाविरहात्‌ । किञ्च मकट- 
कीटसूत्रजाले हस्तचतुष्टयादिमिते दूरादप्रत्यक्षे मकटमात्रप्रस्यक्षताऽनेकद्रव्यः 
वत्त्वोत्कर्षाधीनेव महत्त्वोत्कपस्य जाले वत्तमानत्बात्‌ । एवं सृक्ष्मतन्तुघदितप- 
टादौ दूरत्वे महत्त्वोत्कष5पि स्वल्पपरिमाणमुद्वरादिप्रत्यक्षे द्रष्ट व्यम्‌ ॥ ६ ॥ 

नन्वेवमपि सध्यन्दिनोल्काप्रकाशस्य चाक्षु षस्य रच्मेवायोवों स्पश समवायेन 
रूपसमवायिनो महतश्चोपलम्भः स्यात्‌ अत आइ-- 


सत्यपि द्रव्यत्वे महत्वे र्पसंस्क्ाराभावाद्रायोरनुपलव्धिः ॥ ७ ॥ 
रूपसंस्कारपदेन रूपसमवायो रूपोद्भवो रूपानभिभवश्च वित्रक्षितः | तेन 





द्रव्पवत्ता ( सावयवता ) के उत्कर्ष के अधीन हैं, महत्‌ परिमाण का उत्कर्ष तो 
उस जाल ही में है। एवं सूक्ष्म तन्तु ( सूतों ) से वने पट (वस्त्र) आदि में 
दुर रहने पर महत्‌ परिमाण का उत्कर्ष होने पर भी वस्त्र से छोटे परिमाण उस 
वस्त्र पर रखे हुए मुद्र आदिको के प्रत्यक्ष होने से भी अनेक द्रव्यवर्त्ती ही का 
उत्कप प्रयोजक देख लेना चाहिये । अर्थात्‌ सूक्ष्म तन्तुओं से बने वस्त्र में महत्‌ 
परिमाण का उत्कप रहने पर भी दूर रहने से जो उस वस्त्र से छोटे परिमाण 
वाला मुद्गर आदि उस वस्त्र के एकदेश में रक्खे हैं उनका प्रत्यक्ष होता है उस 
वस्त्र का प्रत्यक्ष नहीं होता उसमें भी अनेक द्रव्यवत्ता की ही अधीनता देखना 
चाहिये ॥| ६ ॥। 

एसा होने पर भी मध्याह्नं समय में उल्का (मसाल) के प्रकाश का, चक्षुरिन्द्रिय 
के किरणों का, अथवा स्पश गुण के समवाय के होने से रूप के समवायि तथा महत्‌ 
परिमाणवाले वायु का भी प्रत्यक्ष होगा, ( अर्थात्‌ स्पशं समवाय से अभिन्न रूप 
समवाय वायु में होने से महत परिमाणवाले वायु द्रव्य का भी प्रत्यक्ष होगा । ) 
इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैँ-- 

पद्पदाथ--सति अपि = वतंमान होने पर भी, द्रव्यत्वे = द्रव्यत्व जाति के, . 
महत्त्वे = तथा महत्‌ परिमाण, रूपसंस्काराभावात्‌ = रूप का समवाय, उद्‌भुतता; 
तथा अभिभूत न होना, इनके अभाव से, वायो: = वायु द्रव्य की, अनुपलब्धि = 
उपलब्धि नहीं होती । ७ ॥। 

भादाथ-- उल्काप्रकाशा दि वायुपर्येन्त ये द्रव्य तथा महत्परिमाण होने पर 
भी रूप गुण का संस्कार अर्थात्‌ रूप का समवाय, उसकी उद्धतता ( प्रकटता ) 
तथा दूसरे रूप से अभिभूत ( दबा ) न होना यह न होने से उल्काप्रकाशादिकों - 
का प्रत्यक्ष नहीं होता ।। ७ ॥ 

उपस्कार-- इस सूत्र में 'रूपसंस्काराभावात्‌' में हेतु में रूपसंस्कार पद 
से रूप गुण का समवाय सम्बन्ध, उसका उद्धत ( प्रगट ) होना, तथा उसका 
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यद्यपि बायौ य एव स्पशंसमवाय: स एव रूपसमवायः तथापि रूपनिरूपितो 
नारित तत्र रूपात्यन्ताभावसत्त्वात्‌। चाक्षुषे च रइमो रूपसंस्कारः रूपोद्धवो 
नास्ति, मध्यन्दिनोल्काप्रकाशो च रूपसंस्क्रारो रूपानभिभवो नास्ति इतिन 
तेषां प्रत्यक्षता । एवं ग्रीष्मोष्ममजनकपालछानछकनका दिपु रूपसंस्काराभाव 
उन्नयः । 

वृत्तिक्ृतिस्त॒ रूपञ्च रूपसंस्क्ारश्चेत्येकरूपपदळोपः तेन रूपाभावा- 
“द्वायो रनुपलब्धि: रूपसंस्काराभाव।चचक्षु रादी नामचुपछब्धिरित्याहुः ॥ ५।' 

एवं परमाणुनित्यताप्रकरणानन्तरं परमाणुलिङ्गतयोपोद्धातसङ्गत्या बहिद्र- 
-व्यप्रत्यक्षताप्रकरणं समाप्य उपोड़ातेन गुणप्रत्यक्षताप्रकरणं वत यिष्यन्नाह-- 

` अनेकद्रव्यसमवायात्‌ रूपविशेषाच्च रूपोपलब्धिः ॥ ८ ॥ 


अभिभव ( तिरस्कार ) न होना, सूत्रकार को विवक्षित है। इससे यद्यपि वायु 
में जो ही स्पर्श गुण का समवाय है वही रूपका भी समवाय है, तथापि रूप 
से निरूपण किया हुआ समवाय नहीं है, क्‍योंकि वायु में रूप का अत्यन्ताभाव है। 
'अत: वायु का चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं . होता । चक्षुरिन्द्रिय के किरणों में उद्धत रूप 
'नामक रूपसंस्कार नहीं है, तथा मध्याल्वकाल के उल्काप्रकादा में भी नाप का 
-अभिभुत न होना स्वरूप रूपसंस्कार नहीं है । वयोंकि सूर्य के प्रकाश से उल्का का 
प्रकाश अभिभूत ( दबा ) है अत: इन संपूर्णो का प्रत्यक्ष नहीं होता । इसी प्रकार 
“ग्रीष्म ऋतु का (ऊष्मा) गर्मी, तथा भुंजवे के भूंजने के गरम बालू वाले मिट्टी के घड़े 
'में वतमान अग्नि एवं सुवर्णादिकों में रूपसंस्कार न होने से इनका प्रत्यक्ष नहीं होता 
यह भी जान लेना चाहिये । किन्तु सूत्र में 'रूपं च रूपसंस्का रश्च' रूप गुण, तथा 
“उसके उक्त रूप तीनों संस्कार, ऐसा समास कर एक रूप पद का लोप करना, इससे 
-वायु में रूप न होने से उसका चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता, तथा 'चक्षु आदि के किरणा- 
“दिकों में उक्त प्रकार से उद्भूत रूपादि रूप संस्कार नहीं होने से उनका भी चाक्षुप 
"नहीं होता ऐसी वृत्तिकार ने सूत्र की व्याख्या को है ॥ ७॥। 
इस प्रकार परमाणुओं के नित्यत्ता प्रकरण के निरूपण के पश्चात्‌ परमाणु साधक 
: होने के कारण उपोद्धात (प्रस्तुत सिद्धचर्थ विचाररूप) संगति से बहिद्रेव्यों के प्रत्यक्ष 
-होने का प्रकरण भी समाप्त कर उपोद्धात-संगति ही से गुणों के प्रत्यक्ष होने का 
प्रकरण निरूपण करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथे-अनेकद्रव्यसमवायातु=अने „ द्रव्यों में आश्रित द्रव्यो में समवाय 
“सम्बन्ध होने से, रूपविशेषात्‌ च रूप की उद्भूतता, तथा अभिभ्भत न होना एवं 
रूपत्व जाति, इन विशेषों से भी, रूपोपलब्धि:=रूपगुण का प्रत्यक्ष होता है ॥ ८॥ 
भावाथ--अनेक द्रव्यों के आश्रित त्रसरेणु आदि द्रव्यों में समवेत होने से तथा 
-उद्भुतता, अभिभूत न होना, एवं रूपत्वजाति ऐसी तीन रूपगुण की विशेषता 
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 छूपगतो विशेषो रूपतिशेषः तब्चोद्भूतत्वमनभिभूतत्व॑ रूपत्वच्च तस्माद्रप- 
स्योलब्धिः। नन्वेव परमाणोद-यणुक्रस्य च रूपं गुद्योतेत्यत उक्तसनेकद्रञ्यसम- 
वायादिति । अनेकपद्‌ं भूयस्त्वपर तेनानेकोनि भूयांसि द्रव्याणि आश्रयतया 
यस्य तदनेकद्रव्यं त्रस्तरेणुप्रश्नति चस्समवायात्‌ घटादयोडप्यत्रयवद्ययारब्धाः 
परम्परयाऽनेकद्रव्याश्रया एव, रसस्पशोदों रूपत्वविरहात्‌ चाक्षुषत्वाभावः चाक्षुषे 
तेजसि च उद््‌भ्रूतत्वविरडात्‌ । उद्धवः रूपादिविशेषगुणगतो जातिविशेष एव 
रूपत्वादिव्याप्यः | नन्वेवं शुक्ल्त्वसुरभित्वशोतत्वकटुत्वादिभिरपि परापरभा- 
वानुपपत्तिरेव, तत्तद्वयाप्यतन्नानात्वकल्पने तु कल्पनागोरवम उद्धवपद्स्य नाना- 
थत्बब्वेति चेन्न वाह्मकेकेन्द्रियम्रहणयोग्यगुणत्वस्येबो पाधेरुद्धवस्वात्‌ तढपाधिविर- 
हस्यवानुद्धवत्वात््‌ | अनुद्धवाभाव एव उद्धव इति केचित्‌ । तबिन्त्यम्‌ , अनुद्ध- 





होने से भी रूपगुण का चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है । घटादि द्रव्य के यद्यपि दो कपाल 
रूप द्रव्यो से उत्पन्न होते हँ । किन्तु परम्परा से वह भी अनेक द्रव्याश्रित ही हैं, अत 
उनके भी रूप में उक्त तीनों प्रकार की रूप की विशेषता रहने से घटादिरूप का 
चाक्षप प्रत्यक्ष होता है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार---सूत्र में “रूपविशेषात्‌ः इस पद में रूप में वतमान विदोपरूप 


विशेष शब्द का अर्थ है, वह रूप का विशेष है रूप की उद्भूतता, अनभिभूतता तथा 
रूपत्व जाति भी इस रूपविशेप से रूप का चाक्षुप प्रत्यक्ष होता है । ( पुरुष तथा 
कालादि भेद से भिन्न अभिभूतता के प्रत्यक्ष विशेष में प्रतिवन्धक होने के कारण उन- 
उन अभिभूतता के अभावरूप अनभिभूतता उन २ प्रत्यक्षों में कारण होती है । इस मत 
से रूप की अनभिभूतता को रूप प्रत्यक्ष में कारण कहा है )। (आगे दांकरमिश्र सूत्र 
में 'अनेकद्रव्यसमवायात्‌' इस हेतु के देने: का साथंक्य दिखाते हुए कहते हैं कि )-'ऐसा 
होने से परमाणु तथा द्वयणुक के भी रूप का उक्त रूप विशेष होने से चाक्षुष प्रत्यक्ष 
होगा' । इस शंका के समाधानाथं सूत्र में सूत्रकार ने 'अनेकद्रव्यसमवायात्‌' ऐसा हेतु 
भी कहा है । इसमें अनेक पद का अर्थ है “भूयस्त्व” प्रछुरता, इससे अनेक भूयस्‌ 
(प्रचुर-अधिक) द्रव्य जिसके आश्रय हों वह अनेक द्रव्य जसे त्रसरेणु इत्यादि (क्योंकि 
छ परमाणुओं से बने तीन द्वथणुको में रहते हूँ) उनके त्रसरेणुओं में रूप का समवाय 
होने से घट आदि द्रव्य यद्यपि दो कपालरूप अवयव द्व्यो से उत्पन्न हैं, किन्तु 
परम्परा से वे भी अनेक द्रव्यों में ही आश्रित हुं । रस, स्पशं आदि गुणों में रूपत्व- 
जाति के अभाव से चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता, चक्षुइन्द्रिय के किरणरूप तेज में रूप 
उद्धत न होने से चाक्षुष रश्मियों का प्रत्यक्ष नहीं होता । उद्भुत इस पद में उद्धवत्व- 
रूप आदिगुण विशेषों में वतमान एक जातिविशेषही है जो रूपत्वादि जाति का 
व्याप्य है । ( यहां 'उद्भवः यह भावप्रधान शंकरमिश्र की उक्ति है जिससे उद्भ्रृतत्व 
लेना ) । ऐसा होने से शुक्लत्व, सुरमित्व, शीतत्व, कटुत्व आदि जातियों को लेकर 
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' वस्याप्वेवं व्यवस्थापयितुमशक्यत्वात्‌ | अतोन्द्रियविशेषगुणत्वमन॒द्भूतत्वमिति 

चेत्‌, एवं तहि ऐन्द्रियकविशेषगुणत्वस्येबोद्धवत्वापत्ते: | ऐन्द्रियकत्वावच्छेदक 
किमिति चेत्‌, तुल्यम्‌ | बिशेषगुणेष्वेकेबोद्भूतत्बं जातिः गुणगतजातो परापर- 
भावानुपपत्तिन दोषायेत्यपि वदन्ति ॥ ८ ॥ 


भी परस्पर में पर, तथा अपर जातिता नहीं बन सकती ( अर्थात्‌ उद्भूत शुक्ला दिकों 
को लेकर उद्भूत शुक्ल में उद्दृभूतत्व शुक्लत्व दोनों हैं, अनुद्भूत शुक्ल में शुवलता है, 
उद्भुतता नहीं है, उद्भूत नील में उद्भूतता है शुवलता नहीं है अतः सांकयं दोप 
हो जायगा), यदि शुक्लतादिकों की व्याप्य उद्भुतता नाना हैं ऐसा माना जाय तो 
कल्पना में गौरव दोष होगा । (अर्थात्‌ कार्यकारणभाव में व्यभिचार-निरासाथं चाक्षुप 
में विजातीयता अथवा अव्यवहितोत्त रताघटित कार्यतावच्छेदक भी कल्पना करना 
पड़ेगा) तथा उद्धव पद के अनेक अर्थ भी मानने पड़ेंगे, ऐसी यहां पुर्वपक्षी शंका नहीं 
कर सकता क्योंकि बाह्य एक-एक इन्द्रिय से ग्रहण करने के योग्य गुणस्वरूप उपाधि ही 
उन्नत शब्द का अर्थ है। (अर्थात्‌ बाह्य एक-एक इन्द्रिय से ग्रहण करने के योग्य विशेष 
गुणत्व ही उद्भूतत्वरूप जातिभिन्न उपाधिरूप धम है नकि उद्‌भुतत्व जाति है 
जिससे सांकयंदोष होगा) और उस उपाधि का विरह ही अनुःद्भव पद का अर्थ है। किन्तु 
गंगेशोपाव्याय का यह मत है कि 'अनुद्धव के अभाव ही को उद्धव कहते हैं' शंक रमिश्र 
कहते हैं कि यह उनका मत विचारणीय है क्योंकि उद्धव का अभाव अनुद्धव है ऐसा 
भी कहा जा सकता है । (किन्तु यहाँ यह विचारणीय है क्योंकि उद्भुतत्व जाति यदि 
सांकर्यं दोष के वारणाथं मानी जाय तो व्यभिचार-वारण के लिये अनेक कार्यकार- 
णभाव मानना होगा, और अनुद्भूतत्व जाति मानें तो उनके अभाव-समुदायको लेकर 
चाक्षुष प्रत्यक्ष में एकही कार्थकारणभाव मानना होता है अतः इस पक्ष में लाघव ही 
है तो शंकरमिश्र ने गंगेशोपाघ्याय के मत में अपनी अश्रद्धा क्यों प्रगट की है ? ) ऐसा 
नहीं कहा जा सकता क्योंकि अनुद्भुतत्वाभाव कूट को चाक्षुष प्रत्यक्ष के कारणता 
का नियामक मानने से विशेष्य-विशेषणभाव से नियामक न होने के कारण अत्यन्त 
गुरु कार्यका रणभावों में अनेकता माननी होगी ( यह शांकरमिश्च की चिन्तामणिकार 
के मत में अश्रद्धा का कारण है यह भाव है) । ( आगे अनुद्झूतत्व के विषय में 
मतान्तर का खण्डन करने के लिये शंक रमिश्र कहते हैं कि)--“अतीन्द्रिय (अप्रत्यक्ष) 
विशेष गुणत्व ही अनुद्भूत है, ऐसा कहो तो इन्द्रियग्राह्म विशेष गुणत्व ही उद्भूतत्व 
है यह आपत्ति आवेगी । 'इन्द्रियग्राह्यतानियामक क्या होगा ऐसा कहो तो यह 
प्ररत दोनों पक्षों में समान है अर्थात्‌ आपके मत में इन्द्रियग्राह्यता-नियामक 
भिन्नळूप अतीन्ट्रियता यदि अनिर्वाच्य ( कहने के अयोग्य ) है तो उसको योग्यता भी 
अनिवचनीय है । सन्निकर्षादिरूप कारण सामग्री के रहते. अभिभवादिकों के न रहने 
पर भी जो प्रत्यक्ष नहीं होता उसे अतीन्द्रिय कहते हैं, ऐसा यदि निवंचन किया जाय, 
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स्पर्शीतिरिक्तानां रूपसामानाधिकरण्यमेव बहिरिन्द्रियग्राह्मताप्रयो जकमिति 
रूपप्रत्यक्ष सामग्रो मभिघाय तामन्यत्रातिदिशन्नाह-- 
तेन रसगन्धस्पशपु ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥ ६ ॥ 
तेनेति रूपप्रत्यक्ष्ञानेनेत्यथ: | यथा रूपविशेषात्‌ रूपत्वानभिभूतत्वो दूभूत- 
त्वाद्वूयोपळठ्विस्तथा रसविशेषात्‌ रपत्वानभिभूतत्वोद्भूतत्वलक्षणात्‌ रसोपल- 
व्धरिः, एवभितरत्राभि योज्यम्‌ । अनेक्द्रव्यसमवायश्चातिदेइय: । घ्राणरसनत्वगि- 
न्द्रियाणा मनुद्धबाद्‌गन्धरसस्पशौनामग्रहणम्‌, पाषाणादावनु द्धबाद्गन्धर- 





तो हमारे मत में भी उसका आश्रय न होना ही योग्यता हो सकती है इस 
प्रकार दोनों पक्षों में समानता है यह भाव है । ( सांकयंदोप को जातिवाधक न 
माननेवालों के मत से शङ्करमिश्र उद्भूतत्व का स्वरूप दिखाते हैं कि )--विद्येप 
गुणों में एक उद्भूतत्व जाति है, क्योंकि गुणों में रहनेवाली जातियों में परापरभाव 
की अनुपपत्ति (न होना ) अर्थात्‌ सांकयंदोषजनक नहीं होता । ऐसा भी कुछ विद्वान्‌ 
कहते हैं ॥ ८ ॥। 
स्पर्श गुण से भिन्न गुणों का रूपगुण के अधिकरण में रहना ही वहिरिन्द्रियों से 
प्रत्यक्ष होने का प्रयोजक है, इस कारण रूपगुण के प्रत्यक्ष की सामग्री क़ो वर्णन कर 
उसका दूसरे गुणों में अतिदेश ( समानता ) दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं- 
पदपदार्थे--तेन = उस रूप के प्रत्यक्ष ज्ञान से, रसगन्धस्पशेषु = रस, गन्ध तथा 
-स्पशंगुणों में, ज्ञानं = ज्ञान, व्याख्यातं = व्याख्या किया गया ।। ९॥ 
भावाथ--जिस प्रकार रूपगुण के रूपत्व, अनभिभूतता तथा उद्भूतत्वरूप 
विशेष से रूप का प्रत्यक्ष होता है इसी प्रकार रस के रसत्व, अनभिभूतत्व तथा 
उद्भूतत्वरूप रस के विशेष से रस का रासन प्रत्यक्ष ऐसे ही गन्ध तथा सपर का 
भी उक्त अपने-अपने विशेषों से घ्राण एवं त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ॥ & ॥ 
उपस्कार--सूत्र के तेन' इस शब्द का अथ है रूप के प्रत्यक्षज्ञान से । जिस प्रकार 
रूपत्व, अनभिभुतत्व, तथा उद्भूतत्व स्वरूप रूप के विशेष से रूप का चाक्षुष प्रत्यक्ष 
होता है, उसी प्रकार रसत्वजाति, अनभिभूतता, तथा रस का उद्भूत होना स्वरूप 
रस के विशेष से रसगुण का रसनेन्द्रिय से ग्रहण होता है। इसी प्रकार गन्ध एवं स्पश- 
गुण में भी योजना कर लेना । और अनेक द्रव्य समवाय की भी योजना कर लेना । 
(अर्थात्‌ अनेक द्रव्याश्रय द्रव्यों में वतमान रसादिगुणों का भी प्रत्यक्ष होता है यह भी 
रूपगुण के समान जानना) । घ्राण, रसना (जिह्वा), त्वक्‌ इन इन्द्रियोंके क्रम से गन्ध, 
रस तथा स्पशे गुणों के उद्भूत न होने से क्रम से घ्राणेन्द्रियादिकों से ग्रहण नहीं होता । 
पाषाणादि पृथिवी में गन्ध तथा रसगुण के भी उद्भूत न होने से ग्रहण नहीं होता, 
क्योंकि पाषाण के भस्म (जूने) में गन्ध तथा रस दोनों का ग्रहण होता है। गंगेशो- 
पाध्यायादि कुछ विद्वानों का मत है कि गन्ध और रस पाषाणादिकों में गृहीत होता 


२७८ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


सयो:,--तद्धस्मनि ठयोरुपलम्भात्‌ | तयोः पाषाणादाचुपळम्भ एव न तु स्पष्ट- 
इत्येके । विभक्तावयवाप्यद्रव्यरूपानुद्धवात्तद्म्रहणम्‌ । एवं रसस्यापि । उष्ण 
जले तेजोरूपस्यानुद्धवात्‌ स्पशंत्य चाभिभवात्‌ , विततकपू रचम्पकादौ रूपर- 
सस्पशोनामनुद्भवाद नुपलम्भः | कनकादो रूपसुद्भूतमेव शुवळत्बभास्वरत्वे पर- 
मभिभूते | रूपमप्यभिभूतमित्येके । कनकग्रहणन्तु खूपान्तरलाहूचर्यात्‌ । अभि- 
भवश्च बल्वत्सजातोीयग्रहणकृतम्रग्रहर्ण न तु बलदवत्धजातोयसम्बन्धमात्रम्‌ , 





है, किन्तु स्पष्ट ( साफ ) गृहीत नहीं होता । अर्थात्‌ पाषाण में “मैं गन्ध तथा रस 
को ग्रहण करता हुं ऐसा अनुव्यवसाय ( आत्मा की अनुभव ) नहीं होता । विभक्त 
अवयव वाले जलीय द्रव्यों का रूप उद्भूत न होने से उसका ग्रहण नहीं होता । इसी 
प्रकार रस का भी जानना । उष्ण जल में तेज का भास्वर शुक्ल रूप भी उद्भूत न 
होने से एवं जल के शीतस्पर्श का तेज के उष्णस्पर्श से अभिभव होने से ग्रहण नहीं होता । 
वितत (फले हुए) कपूर, चम्पापुष्प आदिको में रूप, रस तथा स्पशं गुणों का उद्भूत 
न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता । सुवर्णादिकों में तेज का शुक्ल रूप उद्भूत ही है, केवल 
शुक्ल की शुक्लता तथा भास्वरता ( परप्रकाशकता ही ) अभिभूत ( पार्थिव पीत 
रूप से अभिभूत है ) शुक्लरूप गुण भी अभिभूत है ऐसा भी कुछ दाशनिकों 


का मत है । सुवर्ण का प्रत्यक्ष पर्थिवी के दूसरे रूप के साथ से जो रूप होने से 


होता है । 
यहां पर बलवान्‌ समानजातीय पदाथ के ग्रहण से ग्रहण न होना ही अभिभव 
सब्द का अर्थ है न कि केवल बलवान्‌ समानजातीय पदार्थ का सम्वन्ध, क्योंकि 
बलवान्‌ समानजातीय का सम्वन्ध भी उस बलवान्‌ समानजातीय के ग्रहण न होने 
से जानने योग्य होने के कारण अग्रहण ही उपजीव्य ( आश्रय करने योग्य ) है। 
बलवान्‌ सजातीय के अग्रहण का प्रयोजक ( संपादक ) होने से वलवान्‌ समान- 
जातीय का सम्बन्ध उपजीव्य है ( आश्रय-योग्य है ) क्योंकि ग्रहण का प्राग्भाव 
अथवा अत्यन्ताभाव बलवान्‌ समानजातीय का प्रयोज्य नहीं हो सकता और 
ग्रहण का ध्वंस तो वहां है नहीं । तो सिद्धान्ती के मत में भी तो वलवान्‌ सजातीय 
पदार्थ के ग्रहण से उत्पन्न अग्रहण तो नहीं ही बन सकेगा । ऐसा यदि पूर्वपक्षी कहे तो 
उत्तर ऐसा हो, तथापि समानजातीय पदार्थ के बलवान्‌ अथवा दुर्बल होने में अथवा 
वलवान्‌ सजातीय का सम्बन्ध होने में ग्रहण होना तथा अग्रहण (ग्रहण न होना) ही 
प्रयोजक होने के कारण वही भभिभव शब्द का अथ है । अर्थात्‌ ग्रहण का प्रागभाव, 
अत्यन्ताभाव के भी प्रतियोगि-सामग्री के हटाने के द्वारा बलवान्‌ समानजातीय का 
ग्रहण होना प्रयोजक ही है, समानजातीय पदाथ को उसमें प्रयोजकता ग्रहण के 
द्वारा ही माननी होगी स्वयं नहीं, क्योंकि पित्त से दूषित नेत्रवाळे पुरुष को रजत, 
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बल्वत्सजातीयसम्बन्धस्याप्यग्रहणनिरूप्यतया अग्रहणम्येचोपज्ञोव्यत्ात्‌ । न 
चाम्रहणप्रयो कत्वेन बळवस्सजातोय एबोपज्ञीव्य:, अग्रइणस्य ग्रदणवराग- 
भावस्य तदत्यन्ताभावस्य वा तद्प्रयोज्यत्वात्‌ , प्रहणरध्यंसस्य च तत्राभावात्‌ । 
तवापि तहिं चलबत्सजातीयम्रहणङ्गतमग्रहणमनुपपन्नमेवेति चेत्‌ , अवे रम्‌ , 
तथापि सजातीयस्य घळघर्वे दुवळत्वे वा तादृशसम्यन्धसत्वे वा प्रइणाम्रहणे 
एव प्रयोजके इति स एवाभिमत्रपदाथः ॥ ९ || 


ननु गुरुत्व मप्यनेकद्रव्यतसवेतं रूप प्रदत्त स प्रानाधिकरणख्ेति कथं न प्रत्य - 
क्षमत अइ 


तस्याभावादव्य भिचारः ॥ १० ॥ 
तस्य रूपत्वादेः . सामान्यस्य उद्भवस्य च गुरुत्वेड्भावान्न गुरुत्वं प्रत्यक्षम्‌ । 





~ 


चाँदी) इत्यादि पदार्थो का श्वेत दिखाई पड़ना समानजातीय शुक्ति पदार्थ ग्रहण सेः. 
। होता है; यह देखने में आता है।(वह केवल समान जाति क्रे पदार्थ मात्र से, अथवा 
उसके सम्बन्ध मात्र से नहीं होता, क्योंकि दूसरे मनुष्य को भी किसी समानजातीय. 
पदार्थ के सम्वन्ध से रजत में श्वेत का ज्ञान होने लगेगा । एवं च बलवान्‌ समान- 
जातीय पदार्थ का ग्रहण तथा उससे प्रयोज्य ( होनेवाले ) का ग्रहण न होना ही 
वलवान्‌ समानजातीय पदार्थ का वोधक होने क्रे कारण वलवान्‌ समानजातीय- 
पदार्थ तथा उसके सम्बन्ध का उपजीव्य होता है, उसको छोडकर बलवान्‌ समान- 
जातीय पदाथ तथा उसके सम्वन्ध को कहना असंभव होने से उससे युक्त ही अभिभव 
शब्द का अथ है यह यहां पर तात्पय है) ॥ ९॥ 


~~~ 


AY, 


cl 


( अग्निम सूत्र का शंका द्वारा शंकरमिश्र अवतरण ऐसा देते हैं कि )--गुरुत्वः 
नामक गुण भी अनेक द्रव्यो में समवेत, तथा खूपाधार द्रव्य में रहता भी है इस 
कारण उसका प्रत्यक्ष क्यों नहीं होता' इस शांका के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैँ : 

पद्पदाथ तस्य = उस झ्पत्वादि स्वरूप उक्त रूपविशेषों के, अभावात्‌ = 
न होने से, अव्यरभिचारः=चाक्षुप प्रत्यक्ष में उसका व्यभिचार नहीं है, गुरुत्व में 
उसके न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता ।। १०॥ | 

भावाथ -पूर्वोक्त रूपत्व जाति, उद्भूतता आदि रूप के विशेषों के गुरुत्व का: 
प्रत्यक्ष नहीं होता । अतः चाक्षुष प्रत्यक्ष में उक्त रूप के विशेषों का व्यभिचार नहीं 
हो सकता ।।१०।। 

उपस्कार--उस रूपत्वादि जाति का उद्भूतता का भी गुरुत्व नामक गुण 
में अभाव होने से गुरुत्व का प्रत्यक्ष नहीं होता । यदि गुरुत्व में रूपत्वादि स्वरूप 
रूपविद्षोपों के न रहने पर भी गुरुत्व का प्रत्यक्ष हो जाय' ऐपो पूर्वपक्षी शंका करे, 
तो सूत्र में सूत्रकार 'अव्यभिचारः' ऐसा कहते हैं, अर्थात्‌ एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होतेः 
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ननु माभूत्‌ तत्र रूपत्वादिकं तथापि तत्प्रत्यक्षं स्यादत आह अव्यभिचार इति। 
एकेकेन्द्रियग्राह्मत्वं प्रति रूपत्वादीनां पञ्चानां जातोनाम्‌ अव्यभिचारो नियम 
एव | यत्रेव रूपत्वादिपञ्चकान्यततमं तत्रेव वाह्येकैकेन्द्रियग्राह्मत्वं तद्वःथतिरेका- 
दित्यथः | सूत्रे तु गुरुव्वाधिकारस्यास्फुटत्वात्‌ "प्रशास्तदेवरतीन्द्रि येषु मध्ये परि- 
गणितमपि वल्लभा चाय्यः स्पाशनसुक्त गुरुत्वम्‌ ॥ १०॥ 
एवमे केकेन्द्रियग्राह्मानमिधाय द्वीन्द्रियम्राह्मानाह— 
संख्याः परिमाणानि पथकत्वं ` संयोगविभागौ परत्वापरत्वे कर्म 


'च रूपद्रव्यसमवायात्‌ चाह्षुपाणि॥ ११ ॥ 
एतेषां चाक्षुषत्वे स्पाशेनत्व वा परस्परानपेक्षत्वसूचनायासभासः। यद्यपि 
महु्वापेक्षाऽरित तथापि न परिभाणत्वेन | चकारः स्नेह द्रत्रत्वचेगानासुप सङग्न- 





'में रूपत्व, रसत्व, गन्धत्व, स्पशत्व तथा शब्दत्व इन पांच जातियों का अव्यभिचार 
अर्थात्‌ नियम ही है, क्योंकि जहां रूपत्वादि उक्त पांच जातियों में से कोई एक जाति 
'रहती है वहीं बाह्य चक्षुआदि एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है इनको छोड़कर नहीं 
होता,यह सूत्र का अर्थ है । इस सूत्र में गुरुत्व-निरूपण ही सूत्रकार को अभिमत हैं ऐसा 
स्पष्ट न होने के कारण प्रशस्तपादाचाय ने अतीन्द्रिय (अप्रत्यक्षों ) में गणना 
- किया हुआ भी गुरुत्वगुण त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ऐसा न्यायलीलावती ग्रन्थ में 
वल्लभाचायं ने कहा है ( अर्थात्‌ चाक्षुष प्रत्यक्ष की सामग्री रहने पर भी यदि गुरुत्व 
का चाक्षुष प्रत्यक्ष न हो तो कार्यकारणभाव में व्यभिचार दोष होगा, न कि सामग्री 
के अभाव के कारण कार्य के अभाव से, अतः वल्लभाचायं ने गुरुत्व गुण का स्पाशन 
प्रत्यक्ष होता है ऐसा माना है ) ॥ १० ॥ 
इस प्रकार एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष-योग्य गुणों का वर्णन कर दो इन्द्रियों से 
प्रत्यक्ष होने योग्य गुणों को सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथ--संख्याः=एकादि संख्या, परिमाणानि = महत्‌, दीर्घादि परिमाण, 
पृथक्त्वं = पृथकत्व, संयोगविभागौ = संयोग तथा विभाग, परत्वापरत्वे = देशिक तथा 
कालिक परत्व और अपरत्व, कर्म च=और क्रिया भी, रूपिद्रव्यसमवायात्‌ = 
रूपाश्चय द्रव्यों में समवाय होने से, चाक्षुषाणि = चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होते हैं ।। ११॥ 
भावाथ रूपाधार द्रव्यों में समवाय सम्बन्ध से वर्तमान संख्या, परिमाण, 
पृथकत्व, संयोग तथा विभाग, एवं देशिक तथा कालिक दोनों प्रकार के परत्व एवं 
अपरत्व, तथा क्रिया का भी चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता हे ।। ११॥ 
' उपस्कार सूत्रोक्त संख्यादि गुणों के चाक्षुष अथवा स्पाशंन प्रत्यक्ष होने में 
इन गुणों को परस्पर अपेक्षा नहीं होती यह सूचित करने के लिये संख्यादि गुणों का 
“समास सूत्रकार ने नहीं किया है । यद्यपि महत्परिमाण गुण की अपेक्षा है तथापि 
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हाथ: । चाक्षुपाणीत्ति-स्पशनत्वमप्युपल्क्षर्यात । यद्रा चकार एव चाक्षुषाणि 
चेत्यत्राप योज्यः । सङ्कया-इति बहुबचनम एकत्वादिकाः सवो एवं सङ्कथाः 
सङगृह्णाति। एऊत्वं सामान्यमेव न तु गुण इति चेत्‌ तद्‌ यदि द्रव्यमात्रवृत्ति 
तदा द्रव्यत्वेन सदान्यूनानतिरितक्तवृत्तिस्वम्‌ । अथ शुणकमेणोरपि वतते तदा 
सत्तया सहा (१) न्यूनानतिरिक्तवृत्तित्वस । कथं तहि गुणादावप्येकत्वादि 
प्रत्यय इति चेत्‌, आरोपितेनेकत्वन, एकाथंसमवायप्रत्यासत्त्यासम्यरेवेकस्व- 
प्रत्ययो वा तदेतदेकत्वं नित्यद्रव्येषु नित्यम्‌ अनित्येषु च कारणकरत्वासमवायि- 
कारणकम्‌ । द्वित्वाद्ङन्तु अपेक्षाबुद्धिजन्यम्‌ । यपेक्षाबुद्धिश्च नानेकत्वसमूहा- 
ळम्बनरूपा, सजातीययो्बिजातीययोर्चा द्रव्ययोञ्चक्लुषा सन्निकष ॥ ११ ॥ 
एतावन्त्येव कमपर्यन्तानि अभिप्रेत्याह- 


अरूपिष्वचाश्षुपाणि १२॥ 
रुपरहितद्रव्येषु बत्तमानानि कमपर्येन्तानि सङ्कथादीन्यचाक्ुषाणि, न 


जाति गुण तथा कर्म पदार्थ में रहती है तो सत्ता जाति के साथ अन्यूनानतिरिक्त 
वृत्त होने से ही उक्त दोष हो जायग।। यदि 'गुणांदिकों में एकत्व नहीं रहता तो 
उनमें भी एक गुण इत्यादि प्रतीति कसे होती है' ऐसा कहो तो, आरोप किये एकत्व 
से, अथवा एक घटादि द्रव्यों में रूपादि गुण तथा एकत्व संख्या के समवाय होने से 
वास्तविक ही “एक रूप है! इत्यादि प्रतीति होगी । वह यह एकत्व ( एक संख्या ) 
नित्य द्रव्यों में वतमान नित्य तथा अनित्य घटादि द्रव्यो में वतमान एक संख्या 
का कारण कपालादि में वतमान एक संख्यारूप असमवायिकारण से उत्पन्न होने से 
अनित्य है । द्वित्वादि ( दो-तीन ) आदि संख्या 'अयमेकः अयमेकः' यह एक यह एक 
इत्यादि रूप अपेक्षा बुद्धिजन्य होने से अनित्य ही होती है । अनेक एक विषय में होने 
बाली समूहालम्बन (समुदाय को विषय करने वाली) 'यह एक, यह एक? ऐसी वुद्धि 
को अपेक्षाबुद्धि कहते हैं जो समान जाति के दो पदार्थो के अथवा विजातीय दो 
पदार्थो के चक्षुरिन्द्रिय से संनिकषे. होने पर होती है ॥ ११ ॥ 
सूत्र में उक्त इतने ही कर्म पदार्थ तक के अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं--- 


पद्पदाथे--अरूपिषु =रूपरहित द्रव्यं में, अचाक्षुपाणि = चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं 
होता ॥ १२॥। | 


भाचाथ--पूवसूत्र में कथित संख्या गुण से लेकर कर्म पदार्थ तक के रूपरहित 
वायु आदिको में वतमान हों तो उनका चाक्षुप प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ १२ ॥ 
.. उपस्कार--रूपरहित वायु आदि द्रव्यो में वर्तमान ङ्रियापर्यन्तः संख्या परिमा- 
णादि गुणों का चक्षुरिन्द्रिय से, तथा त्वगिन्द्रिय से भी प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसा सूत्र 
का अर्थ देखना चाहिये। इस सूत्र में आत्मा की एक संख्या मानस प्रत्यक्ष होती है 
परिमाणता सामान्यरूप में नहीं है । सूत्रोक्त चकार से स्नेह, द्रवत्व तथा वेग 
संस्कार का ग्रहण करना चाहिए सूत्र का 'चाक्षुषाणि' यह पद 'स्पाशंनत्व' त्व- 
'गिन्द्रिय से उक्त गुणों का गृहीत होना सुचित होता है अथवा सूत्र में का 'च' शब्द ही 
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स्पाशनानोत्यपि द्रष्टव्यम्‌ । अप्रत्यक्षाणीति नोक्तम्‌, तथा सत्यात्मैकत्वमपि 
प्रत्यक्ष न स्यात्‌ ॥ १२ ॥ 

रूपादोनासे केकेन्द्रियग्राह्मत्व॑ सङ्कथादीनां द्वीन्द्रियग्राह्मत्वं स्वादीनां मान- 
सत्व, तथा च सत्तागुणत्वयो! सामान्ययोः सवन्द्रिय्ाह्मत्वसायातमिस्याहृ— 

एतेन गुणत्वे भावे च सर्वेन्द्रियं व्याख्यातम ॥ १३ ॥ 

व्यक्तित्रहणयोग्यतेव जातिम्रहणयोग्यता | व्यक्तयइच यथायथं यदि सर्दे- 
न्द्रियग्र ह्यन्ते तदा जात्योरपि गुणत्वलत्तयोः सबन्द्रियग्राह्मत्व॑ पय्यचसन्नमि- 
त्यथः १३ ॥ 

इति श्रीशाङ्कर वेशेषिकसूत्रोपस्कारे चतुर्थाध्यायस्याद्यमाहिकम 
'चाक्षुपाणि' इस पद के बाद लगाकर “चाक्षुपाणि च' ऐसी सूत्र में चकार की योजना 
करनी चाहिये । 'संख्या: इस पद में बहुबचन एक, दो, तीन आदि संपूर्ण संख्याओ का 
संग्रह करता हे । यदि “एकत्व जाति ही है गुण नहीं है' ऐसा कहो तो वह एकत्व 
जाति यदि केवल द्रव्यों में रहती है तो द्रव्यत्व जाति के साथ “अन्यूनानतिरिक्तवृ- 
त्तित्व' न्यून या अधिक में न रहने से या तो एकत्व ही जाति होगी अथवा द्रव्यत्व 
ही (अर्थात्‌ घटत्व कलशत्व के समान दोनों पर्याय हो जायंगे ) । यदि एकत्व 
वह न होगी इसलिये “अप्रत्यक्षाणि' प्रत्यक्ष नहीं है ऐसा न कहकर 'अचाक्षुषाणि' 

क्षुप प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसा कहै ॥। १२ ॥ 

रूप, रस आदि गुण एक-एक इन्द्रिय से गृहीत होते हैं. संख्यादि गुण दो-दो इन्द्रियों 
से गृहीत होते हँ, सुख-दुःख आदि गुणों का मानसप्रत्यक्ष होता है, ऐसा होने से 
सत्ता तथा गुणत्व नामक दो जातियों का संपूण इन्द्रियों से ग्रहण होता है यह प्राप्त 
हुआ इस अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं 

पद्पदाथं-एतेन=इस कथन से, गुणत्वे = गुणत्व जाति में, भावे च = और 
सत्ता जाति में भी, सर्वेन्द्रियं = सम्पूर्ण इन्द्रियों से होने वाला, ज्ञानं = ज्ञान होता 


व्यास्यातमु = यह व्याख्यात होता है ॥ १३ ।! 
भावाथ पूर्वोक्त कथन से गुणत्व नामक जाति तथा सत्ताजातिक चक्षु आदि 


संपूण इन्द्रियां से प्रत्यक्ष होता है यह कहा गया ।। १३ ॥। 
उपस्कार--इन्द्रियों में व्यक्ति के ग्रहण करने की योग्यता ही उस व्यक्ति में वर्त- 
मान जातियों के ग्रहण करने की योग्यता होती है । (क्योंकि जिस इन्द्रिय से व्यक्ति का 
ग्रहण होता है उसमें वर्तमान जाति तथा उसके अभाव का भौ उसी इन्द्रिय से ग्रहण 
होता है यह नियम है ) । उन गुणादि व्यक्तियों का चक्षु आदि संपूण इन्द्रियों से जब 
ग्रहण होता है तव उनमें वतमान गुणत्व तथा सत्ता इन दोनों जातियों का संपूण 
इस्ट्रियों से ग्रहण होता है यह सूत्र का पर्यवसित (तात्पर्य विषय) अर्थ है॥ १३ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वशेषिक सूत्रोपस्कार में 
चतुर्थाध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त । 


I CSS omar nas 





चतुर्थाध्याये डितीयमाह्विकस्‌ 


स्पशंवद्द्रव्यपरोक्षार्थ चतुर्थाध्याये मूलकारणपरमाणुपरोक्षानन्तरं कोय द्वारा 
स्पर्शवन्त्येव द्रव्याणि परोचिक्षिपुराह-- 
तत्‌ पुनः एथिव्यादिकायंद्रव्यं त्रिविधं शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकप्॥ १ ॥ 
तत्र शरीरर्वं प्रयत्नचदात्मसंयोगाससदायिकरारणबत्‌ क्रियावद्‌न्त्याचयवि- 
तम्‌ उपाचिभेद्‌ः, न तु शरीरत्व॑ जातिः प्रथिवीत्वादिना परापरभावानुपपत्तः 
इन्द्रियत्वब् र्सृत्यजनकन्ञानकारणमनः-संयोगाश्रयत्वम्‌ , शाब्देतरोदूभूतविशेष- 


स्पर्शाश्रयद्रव्य की परीक्षा के विषय चतुथं अध्याय में मूलकारण परमाणुओ. 


की परीक्षा करने के परचात्‌ उनके कार्यो के द्वारा स्पर्शाश्रय ही द्रव्यों के परीक्षा. 
करने को इच्छा से सूत्रकार कहते हैं--- 





पद्पदाथे--तत्‌ = वह, पुनः = फिर, पृथिव्यादि कायंद्रव्यं = पृथिवी जल आदि. 
कायंद्रव्य, त्रिविधं = तीन प्रकार का है, शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकं = शरीर, इन्द्रिय 
तथा विषय नाम का ॥ १ ॥ 
भावाथं---जिन स्पर्शाश्नय द्रव्यों के परमाणओं की प्रथम आ 


की है उनके कार्यछूप पृथिवी आदि कार्यरूप द्रव्य शरीर, 
से तीन भेद हें ॥ १॥। 


क्‌ में परीक्षा 
इन्द्रिय तथा विषय नाम 


डपस्कार--उनमें से प्रयत्नाश्रय आत्मा के संयोगरूप असमवायि कारण वाले 


क्रियावान्‌ अन्तिम अवयविद्रव्यत्वरूप उपाधि ( धर्मविशेष ) हैं सामान्यरूप से 


सम्पूण शरीरां में रहनेवाला ( लक्षण इसमें घटादिकों में अतिव्याप्ति दोप-वारणाथं 
असमवायिकारणवान्‌ यहाँ तक तथा हस्तादि अवयवों में उक्त दोप-निरासाथं विशेष्य. 
पद दिया है ) । शरीरत्व पृथिवीत्वादिघमं को लेकर परापरभाव न हो सकने के. 
कारण ( घट में केवल पृथिवीत्व है शरीरत्व नहीं जलीय शरीर में शरीरत्व है 
पुथिवीत्व नहीं, पार्थिव शरीर में पृथिवीत्व तथा शरीरत्व दोनों होने के कारण 
सांकय दोष होने से ) जाति नहीं हो सकती । तथा स्मरण को उत्पन्न न करनेवाले- 
ज्ञान के कारण मन के संयोग के आश्रय को इन्द्रिय कहते हैं, अथवा शब्द से भिन्न 
उद्भूत विशेषगुणों का आश्रय न होकर जो ज्ञान के कारण मन के संयोग का आधार 
हो उसे इन्द्रिय कहते हैं। ( इसमें प्रथम इन्द्रियों के सामान्य लक्षण में प्रत्यक्ष के. 
सामान्य कारणों के वारणाथं स्मृति का अजनक ऐसा तथा ज्ञान एवं पुरीतति नाडी: 
के संयोग के निरास के लिए 'ज्ञानकारण' पद और द्रव्य तथा इन्द्रिय के संयोग के- 
निरासार्थ 'मनः' पद दिया है यह जानना चाहिये । और दूसरे लक्षण में आत्मा में. 
अतिव्याप्ति-नि रासाथं 'सति'तक विशेषण्‌ पद दिया हे । श्रोत्रेन्द्रिय में अव्याक्षिवारण: 


२८४ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


'शुणानाश्रयत्वे सति ज्ञानकारणमनःसंयोगाश्रयत्वं वा । नक्तञ्चरनयनरडिमस्तु 
तेजाऽन्तरमेव । चक्षुट्र॒ तु शब्दरूपेतरोद्‌ भूतविशेषगुणानाश्रयत्वे सतीति 
देयम्‌ , न त्विन्द्रियत्वं जातिः, प्रथिवीत्वादिना परापरमावानुपपत्तेः । चिपयत्वश्च 
यद्यपि प्रतोयमानतया भोगसाधनत्वम्‌, तच्च छोकिकसाक्षात्‌कारविषयत्वमेव 
द्रव्यगुणकमसामान्याभावसाधारणमू , तथापि सूत्रानुराधात्‌ छोकिकसाक्षात्‌- 
कारविषयककायद्रव्यत्व॑ द्रष्टव्यम्‌| प्र॒थिव्यादिकाय्यंद्रवयं त्रिविधमिति हि 
सूत्रम्‌ , तथा च विषयत्बमपि न जातिः॥ १॥ 





के लिये 'शब्देतर' पद तथा रूप को लेकर अव्याप्ति-वारणाथं 'उद्भूत' पद दिया 
है । संयोग को लेकर असम्भव-वारणारथ 'विशेष'पद तथा चक्षुरिर्द्रिय के अवयवों के 
संयोग के चक्षुरिन्द्रिय-संयोग के द्वारा द्रव्य के चाक्षुष प्रत्यक्ष के उत्पन्न करने की 
योग्यता होने से अतिव्याप्ति दोष-वारण के लिये 'मनः' पद दिया है । तथा कालादि- 
कों में अतिव्याप्ति दोष-वारण के लिये 'ज्ञानकारण' पद दिया हे यह भी जान लेना 
चाहिये ) यदि कदाचित्‌ चक्षुरिन्द्रियविरोष मन के संयोग में स्मरण को उत्पन्न 
करता है ऐसा माना जाय तो प्रथम लक्षण न संगत होगा | इसीलिये उपर्युक्त इन्द्रियों 
का सामान्य लक्षण किया है । 

( उक्त इन्द्रिय-लक्षण की 'नक्तचर' रात्रि में विचरने वाले बिल्ली, वाघ, 

चीता आदि पशुओं के नेत्रों में भास्वर ( परप्रकाशक) शुक्ल रूपविशेप गुण 
होने से अव्यापि दोष हो जायगा' इस शंका के समाधानाथ शंकरमिश्र कहते 
हौँ कि )--नक्तंचर पशुओं के नेत्रों के किरण दुसरा ( इन्द्रिय से भिन्न ) 
ही तेज है ( अर्थात्‌ इस इन्द्रिय लक्षण का वह लक्ष्य ही नहीं है अतः अव्याप्ति 
दोष न होगा ) यदि वह भी चक्षुरिन्द्रिय ही माने तो उक्त इन्द्रिय के लक्षण 
में शब्द तथा रूप दोनों उद्भूत विशेष गुणों के आश्रय नहीं ऐसा सत्यन्त विशेषण का 
अथ करने से ( नवतंचरों के नेत्रकिरणों में लक्षण चला जायगा, क्योंकि उनमें 
रूप से भिन्न कोई उद्भूत विशेष गुण नहीं है ) । किन्तु इन्द्रियत्व, पुथिवीत्वादि 
जातियों को लेकर परापरभाव न बनेगा, अर्थात्‌ केवल पृथिवीत्व घट में तथा केवल 
इन्द्रियत्व रसनेन्द्रिय में और दोनों का घ्ाणेन्द्रिय में समावेश होने से सांकयं दोष 
हो जायगा । इस कारण जाति नहीं है। यहाँ पर विषय उसी को यद्यपि कह सकते 
हैं जो भोग के साधनरूप से जाना जाय, और वह विषयत्व (द्रव्य गुण, कर्म, सामान्य 
तथा अभाव साधारण ) लौकिक प्रत्यक्ष विषयता ही मानना होगा, तथापि सूत्र के 
अनुसार लौकिक प्रत्यक्ष के विषय कायं द्रव्य ही विषय होते हैं ऐसा अर्थ करना पड़ेगा, 
नहीं तो द्वयणुक में लौकिक प्रत्यक्ष की विषयता न होने से अव्याप्ति दोष हो जायगा। 
क्योंकि पृथिव्यादि कायंद्रव्य तीन प्रकार के हें ऐसा सूत्र है, ऐसा होने से विष- 
यत्व भी जाति नहीं है यह सुत्र का अर्थं है ॥ १ ॥ 


अ० ४, आ० २, सू० २] शरीरत्रेभोतिकत्वादिनिरासः २८५. 


दानीं शरोरस्य त्रेभोतिकत्वचातुर्भातिकत्वप्रवादं निराक'्तु माह्‌ 
ग्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संथोगस्याप्रत्यक्षत्वात्‌ पञ्चात्मकं न बिद्यते ॥ 

गन्धक्ळेदपाकच्यूहावकाशदानेभ्यः पाव्वमोतिक अ०३ आ०१ सू०३० याद्‌ 
शरोरं भवेत्‌ तदा$प्रत्यक्षं भवेत्‌ यथा प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणाँ वायुबनस्पतोनां सयो- 
गेअपत्यक्षस्तथा शारीरमप्यप्रत्यक्षं स्यादिति दृष्टान्तद्वारक सूत्रम्‌ । पञ्चात्मक न 
विद्यते इति । शरोरामति शेषः। कळेदपाकादयस्तु उपष्टम्भकजलानळगता एव | 
चातुर्भातिको 5प्येवम्‌ । नन्वस्तु त्रेभौतिकम्‌ त्रयाणां भूतानां प्रत्यक्षत्वादिति चेन्न 
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साम्प्रत शरीर को पृथिव्यादि तीन भूतद्रव्यों से वना है ऐसा त्रभौतिकत्व तथा 
पृथिव्यादि चार भूतद्रव्यो से उत्पन्न हैं ऐसे चातुर्भोतिकत्व के मतविशेषों का 
निरास करने के लिये सूत्रकार कहते हँ-- 

पदपदाथ--प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां = प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष पदार्थो के, संयोगस्य = 


संयोग सम्वन्ध के, अप्रत्यक्षत्वात्‌ = प्रत्यक्ष न होने के कारण, पंचात्मकं = पृथिव्यादि 


आकाशान्त पंचमहाभूतात्मक, न विद्यते=शरीर नहीं है ॥ २॥। 

भावाथं- यदि हम लोगों का शरीर पृथिवी से लेकर आकाशपर्यन्त पंचभूता- 
त्मक ( पृथिव्यादि पांच महाभुतस्वरूप ) हो तो प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष द्रव्यों के 
संयोग के प्रत्यक्ष न होने के कारण पृथिवी, जल, तेज इन तीन प्रत्यक्ष द्रव्यों के तथा 
वायु और आकाशरूप अप्रत्यक्ष द्रव्यों के संयोग का प्रत्यक्ष न होने के कारण हम 


लोगों के शरीर का प्रत्यक्ष न होग(, अतः वेदान्तिमत के समान न्यायमत में शरीर 
पंचमहाभ्ुतस्वरूप नहीं है ॥ २॥। 


उपस्कार-'गन्धक्लेदपा कव्यूहावकाशदानेभ्यः पांचभौतिकम्‌' ( अ० ३, आ० 
१, सूत्र ३० ) इस पूर्वपक्ष के न्यायसूत्र के 'गन्ध, ( क्लेद ) गीलापन, अरिनसंयोगः 
से परावृत्ति रूप पाक, व्यूह और अंवकाश देने रूप पृथिव्यादि पञ्चभूतों के 
कायं शरीर में होने से शरीर पांचभौतिक है इस अर्थ के अनुसार यदि शरीर 
पंचभूतस्वरूप हो तो उसका प्रत्यक्ष न होगा, जिस प्रकार प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष 
वनस्पति ( दृक्षादि ) और वायु के संयोग का प्रत्यक्ष नहीं होता उस प्रकार शरीर 
का भी प्रत्यक्ष न होगा । इस दृष्टान्त के वोध द्वारा यह सूत्र है। सूत्र में आकांक्षित पद 
की पुति करते हुए शंकरमिश्र कहते हें कि 'पंचात्मकं न विद्यते’ इसके पझ्चातु 'शरीरं' 
ऐसा शेप पद देना, ( जिससे शरीर पंचभ्रूतात्मक नहीं है यह अर्थ पूरा होता है! 
क्लेद ( गीळापन ) पाक इत्यादिक जलादिकों के गुण तो केवल उपष्टंभक ( धारक) _ 
केवळ संयुक्त जल तथा अग्नि में वर्तमान ही शरीर में उपलव्ध होते हैं । इसी प्रकार 
पृथिवी से लेकर वायुपर्यन्त चार भुतद्रव्यरूप शरीर है ऐसे पक्ष का भी निराक- 
रण जानना चाहिये । यदि पूर्वपक्षी त्रेभौतिकत्ववादी कहे कि "पृथिवी, जल तथा 
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विज्ञातीयारम्भस्य प्रतिषेधात्‌ । एकस्य गुणस्यावयविनि गुणानारम्भकत्वात्‌ | 
तद्‌ यदि एथिवीजलाभ्यामारम्भः स्यात्‌ तदा तदारव्धमगन्धम रसः् स्यात्‌, 
एव पथिव्यनळाभ्यामगन्धमरूपमरसञ्छ स्यात्‌ , एथिव्यनिळाश्यासगन्धमरसम- 
रूपमस्पराञ्च स्यादित्यादूयुह्यमम्‌ ॥ २॥ 
. एतदेवाह 
गुणान्तराप्रादुभावाच्च न ञ्यात्मकम्‌ ॥ ३ ॥ 

प्रथिव्यप्रेजसां प्रत्यक्षाणामेवारब्धं शरीर प्रत्यक्षं स्यादपि, यदि तत्र गुणा- 
न्तरं कारणशुणपूबंकं प्रादुभवेत्‌, न स्वेतदस्ति एकस्य गन्धादेरनारम्भकत्वस्योक्त- 
त्वात्‌ । तथा च न त्र्यातमकमपि शारीरं न रूपवद्भूतत्रयारब्धमपीत्यर्थः ॥३॥ 





तेज द्रव्यों के प्रत्यक्ष होने से शरीर त्रैभौतिक ( तीन भूतद्रव्यस्वरूप ) है ऐसा 
कहेंगे! तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि विजातीय कारणों से कार्य उत्पन्न नहीं 
होता ऐसा निषेध है । एक गुण अवयवो द्रव्य में गुण को उत्पन्न नहीं करता । इस 
कारण यदि प्रथिवी तथा जल से शरीर उत्पन्न हो तो परस्पर विरोध के कारण 
उन दोनों से उत्पन्न शरीर गन्धशुन्य तथा रस से भी शून्य होगा । एवं पृथिवी 
और तेज द्रव्य से उत्पन्न हो तो परस्पर विरोध के कारण गन्ध, रूप तथा रस तीनों 
से रहित होगा । और पृथिवी तथा वायु से उत्पन्न शरीर हो तो ( परस्पर 
“विरोध के कारण ) गन्ध, रूप, रस तथा स्पशं से भी शुन्य होगा इत्यादि दोष 


जान लेना चाहिये ॥ २ ॥। 
इसी विषय को सूत्रकार कहते हैं 

` पदपदाथं--गुणान्तराप्रादुर्भावात्‌ च = कारणगुणपुवेक दूसरे गुण के प्रकट 
न हो सकने से भी, न = नहीं है, त्र्यात्मकमु = शरीर तीन भूतस्वरूप ॥ ३॥ 

' वार्थ--प्रत्यक्ष होनेवाले पृथिवी, जल तथा तेज इन तीनों द्रब्यों से उत्पन्न 
शरीर का यद्यपि प्रत्यक्ष हो सकेगा, किन्तु उसमें यदि कारण गुण के अनुसार दुसरे 
कायं गुण उत्पन्न हो सकें, किन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि एक गन्धादि कारणका गुण 
परस्पर विरोध के कारण कायं शरीर में गुण को उत्पन्न नहीं कर सकता, अतः 
त्रिश्रूतद्रव्यस्वरूप भी शरीर नहीं है ॥ ३ ॥ 

 उपस्कार--प्रत्यक्ष होने वाले ही पृथ्वी, जल तथा तेज द्रव्यों से उत्पन्न होने के 
कारण शरीर का प्रत्यक्ष तो तव होगा यदि उसमें कारण गुण के अनुसार दूसरा कायं 
शरीर का गुण प्रगट हो, ऐसा नहीं हे, क्योंकि एक का गन्धादि गुण (परस्पर विरोध 
से ) कार्य गुण का उत्पादक नहीं होता ऐसा पूर्वसूत्र में कहा गया है । ऐसा होने से 
शरीर त्रिभूतरूप भी नहीं है, अर्थात्‌ खूपाश्नय पृथिवी, जल तथा तेज.नामक तीन 


इव्यों से भी उत्पन्न नहीं है यह सुत्र का अर्थ है ॥ ३॥ 


अ० ४, आ० २, सू० ४] शरोरत्रेभौतिछादिनिरासः २८७ 


कथं तह्योंकस्मन्नेव शरोरे पाकादोनामुपळम्भः ? इत्यत आह-- 
अ्रणुसंयोगस्त्वम्रतिपिद्धः ॥ ४ ॥ 


मिथः पद्ानां भूतानां परस्परमुपट्रस्भकतया संयोगो न निषिध्यते, किन्तु 
बिज्ञातीययोरण्वो द्रव्यं प्रत्यससवायिकारणं संयोगो नेष्यते, तथाच तदुपष्टम्भात्‌. 
पाकादीनां शारीरे भबत्युपलम्भ इति । तर्दि किम्प्रक्ृतिकमिद्‌ं मानुषशरोरमित्यत्र 
गौतमोयं सूत्र्युपतिष्ठते-'पार्थियं तद्‌ विशेषगुणोपळव्धेः अ० ३ आ० १ सू० 
३१ | प्रथिदोविशेषगुणों गन्धो मानुषशरीरे आनाशमनपायो दृश्यते, पाकादयस्तु 
शुष्कशरोरे नोपळभ्यन्ते इति तेषामौपाधिकत्वं गन्धस्य स्वाभाविकत्वमिति 
पार्थिबत्वव्यचस्थितेः ॥ ४ ॥ 

शरीर विभजते-- 





“यदि ऐसा है तो एक ही शरीर में क्लेद, पाक इत्यादिको का शरीर में ग्रहण क्यों 
होता है ? इस आशंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हँ-- 

पद॒पदार्थ--अणुसंयोग: तु=किन्तु जलादि परमाणुओं का संयोग, अप्रतिपिद्ध:८ 
शरीर में निषिद्ध नहीं है ॥४॥ 

भावार्थ--पांच, चार या तीन भूतों के परमाणुओं से उत्पन्न न होने पर भी 
शरीर में पृथिवी आदि पंचमहाभ्रृतद्रव्यों का उपप्टंभक (विधारक रूप) परस्पर में 
संयोग का निषेध नेयायिक नहीं मानते अर्थात्‌ पृथिवी परमाणुंरूप समवायिकारणों 
से उत्पन्न शरीर में जलादि परमाणुओं का संयोग सहायक मात्र रूप है अत: शरीर 
पांच, चार या तीन भूत द्रव्यरूप नहीं है ॥ ४ ॥ 
 उपस्क्रार--परस्पर पृथिवी आदि आकाशपयन्त पांच भूतद्रव्यो का उपष्टंभक 
(विधारक ) रूप से केवल संयोग का नैयायिक निषेध नहीं करते, किन्तु विरुद्ध जाति 
के दो परमाणुओं के संयोग का द्रव्यरूप कार्य की उत्पत्ति में असमवायिकारण 
नहीं मानते, ऐसा होने से जलादि परमाणुओं के संयोग के सहायक मात्र होने से शरीर 
में क्लेद, पाकादि रूप जलादि द्रव्यों के गुणों का शरीर में ग्रहण होता है ऐसा है 
तो यह मनुष्य शरीर किस मूल कारण से निमित है? इस प्रश्न के उत्तर में यह 
गौतम महि का न्यायसूत्र यहां उपस्थित होता है---'पाथिवं तदू विशेषगुणोपलब्धेः' 
( अ० ३. आ १. सूत्र ३१ ) अर्थात्‌ “वह मनुष्य शरीर पार्थिव है, पृथिवी के विशेष 
गुण!गन्ध की उपलब्धि होने से! ऐस! (जिसका यह अथं है)---एथिवी द्रव्य का गन्ध 
नामक विशेष गुण मनुष्य शरीर में शरीर के नाश होने पर्यन्त नारारहित सवंदा 
दिखाई पड़ता है । और पाक, क्लेद आदि गुण शुष्क (रूखे) शरीर में उपलब्ध नहीं 
होते इस कारण ये औपाधिक हैँ और गंध शरीर का स्वाभाविक गुण है इस 
कारण हम लोगों का शरीर पार्थिव है यह सिद्ध होता है ॥ ४ ॥ 


२८८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


तत्र शरीरं द्विविधं योनिजप्रयोनिजश्च ॥ ५ ॥ 


तत्र पार्थिवाप्यादिशरोरेपु मध्ये पार्थिवं शारीरं द्विविधम्‌ । के ते द्वे बिघे 
इत्यत्राह योनिजमयोनिजव्वेति । आप्यतैजसवायवोयशरीराणां चरुणा दित्यवायुः 
लो केपु प्रसिद्वानामयो निजत्वमेव | अयोनिजत्वं छुक्रशोणित सन्निपातानपेक्षत्वम्‌ । 
अयोनिजञ्च देवानासृषोणाव्च, श्रूयते हि ब्रह्मणो मानसा सन्वादय:? इति । कार- 
०मन्तरेण कथं काय्यमिति चेत्‌ योनेः शरीरत्वावच्छेरेनाकारणत्वात्‌ उष्म जकू- 
मिमशकादिशरोरे व्यभिचारात्‌ , संस्थानविशेषवस्वस्य चासिद्धेः देवर्षिशरीरा- 
पेक्षयाऽस्मदादिशरोराणामन्थादृशात्वात्‌ । योनिजमपि द्विनिधं जरायुजमण्ड- 
जञ्च | जरायुजं मानुषपशुस्ृगाणां गर्भाशयस्य जरायुत्वात्‌ पक्षिसरीसृपाणा- 





पद्पदार्थ-तत्र= उन पाथिवशरीरों में, शरीरं = पर्नथन शरीर, योनिजं= 
योनि से उत्पन्न, अयोनिजं च--और अयोनिज दो प्रकार का है ॥ ५ ।। 


भावाथ--पाथिवादि शरीरों में से पार्थिव शरीर योनिज तथा अयोनिज दो 
प्रकार का है ॥५॥। 
उपस्का र--उन पार्थिव जल आदि शारीरों के मध्य में पाथिव शरीर के दो प्रकार 
हैं । 'वह दो प्रकार कौन हे' ? इस प्रश्न पर सूत्रकार कहते हैं, योनिज, दुसरा 
अयोनिज भी इस प्रकार । वरुण, सूय, तथा वायुलोक में प्रसिद्ध क्रम से जलीय, 
तेजस तथा वायु सम्बन्धी शरीरों में अयोनिजता ( योनि से उत्पन्न न होना ) तो 
प्रसिद्ध ही है । यहां शुक्र ( पुरुष का वीयं) तथा स्त्रीरक्तरूप शोणित के मिल 
जाने की अपेक्षा न करना ही अयोनिज शब्द का अर्थ हैं। ऐसा अयोनिज शरीर 
देवता तथा महपषियो का भी होता है । क्‍योंकि ऐसा शास्त्र में सुनने में आता है कि 
ब्रह्मा के मनु आदि मानसपुत्र हे' । “विना कारण के कार्य केसे होगा' ? ऐसी शंका 
करो तो, संपूर्ण शरीर मात्र में योनि कारण है ऐसा नियम नहीं है, क्‍योंकि ऊष्मा 
( गरमी ) से उत्पन्न मशक ( मच्छड़ ), आदि शरीर योनि के विना भी होते हैं,. 
इस कारण व्यभिचार होने से कोई अवयव-रचना रूप संस्थान उनमें (आकार) सिद्ध 
नहीं है, देवता, ऋषि इत्यादिकों के शरीर की अपेक्षा हमारे शरीरों में विलक्षणता 
होने से । मनुष्य, पशु, मृग आदिको के शरीर जराय से उत्पन्न होने से जरायुज हैं, 
क्योंकि गर्भ का स्थान जरायु ( मांस की पोटली ) होती है । पक्षी, भरीसृप ( सरक 
कर चलने वाळे) सर्प आदिको का शरीर अण्ड से उत्पन्न होता है, चारों तरफ सरकने 
का स्वभाव होने से सर्प, कीट (कीड़े), मत्स्य (मछली) आदि सरीरूप ही होते हुं । 
यद्यपि भोग के आधार होने से वृक्षादिक भी शरीर के ही विशेष हैं, क्योंकि भोग के 
आधार होने के विना, जीवन, मरण, स्वप्न, जागरण, औषधि का प्रयोग, बीज के 
समान जातीयता के सम्बन्ध के अनुकुल फल की प्राप्ति प्रतिकूल (उक्त प्राप्ति के विरुद्धों). 


अ० ४, आ० २ सू० ५-६ ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २८९ 


मण्डजं परितः सर्पणशोलत्वात्‌, सपकोटमत्स्यादयो5पि सरोरूपा एव | यद्यपि 
वृक्षादयो5पि शरोरभेदा एव भोगाधिष्ठानस्वात्‌, न खलु भोगाधिष्ठानत्व- 
मन्तरेणजीवन-मरण-स्वर्न-जागरण-भेषज्ञप्रयोग-बो जसजातो यानु बन्धा नुकू 
लोपगम-प्रतिकूलो पगमादयः सम्भवन्ति | वृद्धिक्षतभग्नसंरोहणे च भोगोप- 
पादके स्फुटे एव, आगमो5प्यस्ति- 

नसदातीरसम्भूताः सरलाजुनपादपा: । 


नमंदातोयसंस्पशोद्‌ ये यान्ति परमां गतिम्‌ ॥ 
इत्यादिः | 


इमशाने जायते वृक्षः कङ्कगृधा दिंसेवितः । 
इत्यादिश्च, तथापि चेष्टाबत्त्वमिन्द्रियवत्त्वञ्च नोद्धिदा स्फुटतरमतो न शारीर- 
व्यवहार! || ४ || | 
अयोनिजशारोरोत्पत्तिकारणमाह-- 


अनियतदिग्दशपचकत्वात्‌ ॥ ६ ॥ 
अनियतदिग्देशाः परमाणवो धर्मविशेष जनितकमोगस्तत्‌पूर्वकस्वाद्‌ थो निज- 


की निवृत्ति इत्यादि नहीं हो सकते | तथा वृद्धि, क्षत (चोट), तथा भग्न ( टूटे ) 
का संरोहण ( पुनः ठीक होना ) यह दोनों भी वृक्षों को भोग होता है इस विषय 
में स्पष्ट ही कहते हैं, तथा इस विषय में आगम ( शब्द ) भी प्रमाण है । यह शास्त्रों 
में भी मिळता है--“नमदातीरसंभूताः ( नमंदा नदी के तीर में उत्पन्न ), सरलार्जुन- 
पादपाः=देवदारु, अर्जुन नामक वृक्ष । नर्मदातोयसंस्पर्शात्‌=नर्मदा नदी के जल के 
स्पर्श से, ते = ( वे वृक्ष ) यान्ति = प्राप्त होते हैं, परमां = श्रेष्ठ, गतिम्‌=्गति को ॥/ 
इत्यादि । इमशाने = श्मशान में, जायते > उत्पन्न होता है, वृक्ष: = वृक्ष, कडुगृध्रादि- 
सेवितः=फंक, गृध्र ( गिद्ध ,) इत्यादि पक्षिओं से सेवा किया हुआ । “इत्यादि आगमः 
भी । तथापि हिताहित-प्राप्ति-परिहारानुङूल चेष्टाः तथा इन्द्रियाधारता भी इन उद्धिद्‌ 
( जमीन के अन्दर निकळनेवाले ) वृक्षादिकों में अत्यन्त स्पष्ट नहीं है इस कारण 
इनमें शरीर का व्यवहार नहीं होता ॥ ५:॥ | ; द्‌ 
अयोनिज शरीरों की उत्पत्ति का कारण सूत्रकार कहते है-- पी 
पढ्पढाथे--अनियतदिग्देशपुवंकत्वात्‌उनियमित दिशारूप देशरहित परमाणुओं से 
उत्पन्न होने के कारण '(अयोनिज) शरीर होते हैं ॥ ६ ॥ 
भाजाथ- नियमित दिशारूप देश में: वर्तमान धमंविशेष से जिनमें शरीर 
की उत्पत्ति के कारण क्रिया होती है ऐसे परमाणुओं से उत्पन्न 'शरीर अयोनिज 
कहलाते हैं ॥ ६ ॥ | 
उपस्कार--नियमिंत दिशारूप देश में रहनेवाले, तथा जिसमें धर्मविशेष अदष्ट- 
विशेष से क्रिया उत्पन्न होती है, ऐसे परम।णुपूवंक (परमाणुओं से उत्पन्न) अयोनिजः 
१९ वे० 


२९० वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


शरोराणाम्‌॥ ६॥। 
ननु परमाणूनां कम विना कथं द्रव्यासमबायिकारणं संयोगः, कथं वा संयो 


मन्तरेण द्र्योत्पत्तिरत आह-- 
घमं विशेषाच्च 


अदृष्टवदात्मसंयोगादेय सगोदो परमाणूनां कम तेन च कमणा सम्भूय 
परमाणत्रो द्ःथणकादिप्रक्रमेण अयोनिजं देवर्षीणां शरीरमारभन्ते इत्यथः । उप 
छक्षणञ्चतत्‌ अधमेविशेषाच्च क्षुद्रजन्तू नामृष्मजानां मशकादोनां यातनामयानि 
झारीराण्युत्पद्यन्ते इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ ॥ ७ ॥ 
_ देवर्षीणामयोनिजे शारोरे प्रमाणान्तरमाहृ-- 
समाख्याभावाच्च || ८ ॥ 


शरीर होते हे ॥ ६॥ 
'वरमाणुओं में क्रिप की उत्ति के बिता फार्य-श री ररूप द्रव्य का असमवायि- 


कारण परमाणुओं का परस्पर संग्रोगरूप अक्षमवाथिकारण न होने से अयोनिज 
-शरीररूप द्रव्य कार्य कसे उत्पन्न होगा इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 
परपदाथ-त्र्मत्रिशेिवात्‌ च=और धर्मविशेष से भी ( अयोनिज ) शरीर 
उत्पन्न होता है ।।७॥ 
भावाथ -जीत्रात्माओं के कर्मानुग।र भोग देने के लिये धर्मेविशेपरूप अदृष्ट 
से परमाणुओं में क्रिया होने से उनके संरोगल्प अतमवाधिकारण से अय ऐनिज शरीर- 
रूप द्रव्य उत्पन्न होता है ॥ ७॥। 

_ सपस्क्कार अध्ष्टविशेष के आश्रय आत्मा के संयोग ही से सृष्टि के आदि में 
'थरमाणुओं में क्रिया होती है, और उस क्रिया से मिलकर परमाणु हृचगुक आदि 
अवयवि द्रव्यों के क्रम से देवता, ऋषि इत्यादिकों के अयोनिज शरीर को उत्पन्न 
करते हैं । यह धर्मविशेष से देवतादिकों के अयोनिज शरीर को उत्पन्न करते हूँ। 
-यहाँ धर्मविशेष से देवतादिकों के अथोनिज शरीर की उत्पत्ति अधर्मविशेष 

से क्षुद्र ( नीच ) प्राणी, ऊष्मा ( गरमी ) आदि से उत्पन्न मशक ( मच्छड़ ) 
आदि जीवों के यातनामय ( केवळ दुःख को देनेवाले ) शरीर भी उत्पन्न होते हैं 
इस बात को भी सूचित करती है यह भी देख लेना चाहिये ॥ 

देवता तथा ऋषियों के अयोनिज शरीर होने में सूत्रकार प्रमाण देते हैँ-- 

पदपदार्थ--समाख्याभावात्‌ च = संज्ञा ( नाम ) विशेष होने से भी अयोनिज 
-देवतादि शरीर हैं॥ ८ ॥ 

भावाथ दुर्वासा इत्यादि मानस ब्रह्मा के पुत्र थे, इत्यादि शास्त्र में नामों के 
¶मिळने से भी यह सिद्ध होता है कि देवतादिकों का अयोनिज शरीर होता है॥ ८॥ 


अ० २, आ० २, सू० ८-१० ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २९१ 


समाख्या अन्वर्थो संज्ञा श्रुतिस्प्रतीतिहासपुर।णादिषु प्रसिद्धा । तथाहि- 
दर्वासःप्रश्रतयो मानसाः, अहङ्कारेभ्यः समभतरदङ्गिरा” इत्यादिका, तथाऽपि 
ज्ञायते सन्त्ययोनिजानि शरोराणि देवर्षीणामिति ॥ ८ ॥ 

प्रमाणान्तरमाह-- 


संज्ञाया आदित्वात्‌ ॥ ९ ॥ 


सगोदो या ब्रह्मादिसंज्ञा आदिभता प्राथमिकी तया ज्ञायते अस्त्ययोनिजं 
शरीरमिति, नहि तदा ब्रह्मणो मातापितरो स्तः याभ्य ब्रह्मादिसंज्ञा कृता स्या- 
दिति भावः॥ ९ ॥ 


उपसंहरति 
सन्त्ययोनिजाः ॥ १० ॥ 
शरीरविशेषा इति शेषः ॥ १० ॥ 





उपस्कार-सूत्र के समाख्या शब्द का अर्थ है सार्थक संज्ञा ( नाम ) जो श्रुति, 
स्मृति, इतिहास तथा पुराणादि आगमों में प्रसिद्ध है वह इस प्रकार है--'दुर्वासा 
इत्यादि ( ब्रह्मा के) मानस ( मन से उत्पन्न, और अहंकार से उत्पन्न हए अंगिरा- 
पुत्र थे इत्यादि । यहां पर आदि पद से सृष्टिकर्ता के ऊरुभाग से औव नामक, तथा 
नारायण के ऊरुभाग से ऊर्वेशी ( अप्सरा ), एवं गर्जन से भृगुमुनि और चन्द्रमा के 
नेत्र की अचि (किरण) से अत्रिमुनि उत्पन्न हुये । इत्यादि पुराण में प्रसिद्ध संज्ञा लेनी 
चाहिये । ) शंकरमिश्र कहते हैं कि इस संज्ञा से भी देवता तथा मुनियों के अयो- 
निज शरीर हैं यह जानना ॥ ८॥ 

उक्त विषय में दूसरा प्रमाण सूत्रकार देते हैं-- 


` पद्पदाथ-संज्ञायाः = संज्ञा नाम के आदि ( प्रथम ) होने से अयोनिज शरीर 
-है॥ ९॥ 


भाबाथ--सृष्टि के आदि काल में प्रथम ब्रह्मादि संज्ञा होने से अयोनिज देवता- 
दिकों के शरीर हैं यह सिद्ध होता है ॥ ९ ॥ 

उपस्कार- सृष्टि के आदिकाळ में जो आदिभूत अर्थात्‌ प्रथम उत्पन्न हुई ब्रह्मा 
आदि की संज्ञा ( नाम ) है, उससे अयोनिज शरीर देवता तथा ऋषियों का है, यह 
जाना जाता है, क्योंकि उस समय ब्रह्मा के माता तथा पिता दोनों नहीं थे, जिन्होंने 
“ब्रह्मा ऐसा अपने पृत्र का नाम रख्खा हो यह सूत्र का आशय है ॥ ९॥ 

इस विषय का उपसंहार ( समाप्ति ) करते हुए सूत्रकार कहते हैँ-- 

पद्‌पदाथ --सन्ति = हैं, अयोनिजा: = अयोनिज, विशेष शरीर हें ॥ १० ॥ 

भावाथ--ूर्वोक्त प्रमाणों से देवता तथा ऋषियों का अयोनिज शरीर है यह 
“सिद्ध होता है ॥! १० ॥ 


उपस्कार-सूत्र में आकांक्षित पद को योजना करते हुए शंकरमिश्च कहते हैं 


२६२ वेशेषिकसून्रो परकारः - ` 


उपसंहृतेऽतिदाढथीथ प्रमाणान्तरमाह-- ह 
वेदलिङ्गाच्च ॥ ११ ॥ 
बेदो मन्त्रः स च लिङ्गथते ज्ञाप्यतेऽनेनेति वदलिद्ध ब्राह्मणम्‌, ततोऽप्ययोः 
निज शरीरं प्रतिपद्यते इत्यथः | तथाहि ब्राह्मणम-'प्रजापत्तिः प्रजा अनेका अस्‌- 
जत्‌ स तपोऽतप्यत प्रजाः स्जेयभिति स मुखतो त्राहमणमस्रजत्‌ बाहुभ्यां राजन्य 
मूरुभ्या वैश्यम्‌ पद्भ्य श्यम्‌ पद्भ्यां शुद्रम! इति । वेदोर्शप-व्राझ्णो5स्य मुखमासीत बाहू 
राजन्यः कृत: | ऊरू तदस्य यहेश्य: पद्भ्यां शुद्रो अजायत’ इत्यादिः | तदेवं 
योनिजमयोनिजञ्च पार्थिवशरोरमुक्तम्‌ । आप्यं तेजसं वायबोयव्वायोनिजमेव 
झुक्रशोणितयोनियमेन पाथिवत्वात्‌ , पार्थिवेन च पाथसीयानारम्भात्‌ । 
इन्द्रियन्तु पाथिवं घ्राणं सबप्राणभ्रत्साधारणं जढाद्यनभिभूतेः पार्थिवभागे- 
'कि मनु आदिको का अयोनिज शरीर विशेष है' ऐसा शेषपद देकर सूत्र का अर्थ पूरा 
करना ।। १० ॥ 
इस अयोनिज शरीर-विषय के समाप्त होने पर भी उसमें अति ढता आने के 
लिये दूसरा प्रमाण सूत्रकार और देते हं--- 
पद्पदार्थ--वेदलिङ्गात्‌ च--मंत्ररूप वेद प्रमाण होने से भी ( अयोनिज ) 
शरीर हैं ।। ११ ।। 
भावाथ--'प्रजापति ने अनेक प्रजा को उत्पन्न किया' इत्यादि ब्राह्मण ग्रन्थरूप 
वेद के प्रमाण होने से भी देवतादिको का अयोनिज शरीर है यह सिद्ध होता है ॥११॥। 
उपस्कार--देद शब्द का अर्थ है मंत्ररूप वेद किन्तु “वह वेद जिससे लिङ्गयते 
अर्थात्‌ ज्ञाप्यते ( जनाया जाता है ) जिससे इस व्युत्पत्ति बल से, वेदलिङ्ग ब्राह्मण- 
भाग से भी देवता तथा: ऋषियों का अयोनिज शरीर जाना.जाता है यह सूत्र का अर्थ 
है । वह ब्राह्मण इस प्रकार है--- ) | 
सृष्टिकर्ता प्रजापति ब्रह्मा ने अनेक प्रजाओ को उत्पन्न किया, उन्होंने (प्रजाओंको 
मैं उत्पन्न करूं) ऐसी इच्छा कर तपश्चर्या की । उसके वाद उन्होंने मुख से ब्राह्मण, 
भुजाओं से क्षत्रिय, ऊरुभाग से वेश्य, तथा दोनों पादों से शुद्र को उत्पन्न किया! ऐसा 
वेदभाग भी इस विषय में प्रमाण है---ब्राह्मण इस प्रजापति का मुख तथा क्षत्रिय भुजा 
किये गये, .ओऔर उसके ऊरुभाग वह हुए जो वश्य हुए, और दोनों पादों से शुद्र उत्पन्न 
हुआ । इस प्रकार अयोनिज तथा योनिज भी शरीर कहा गया। जलीय, 
तेजस, तया वायुसम्बन्धी शरीर नियम से अयोनिज ही होते. हे, क्योंकि माता-पिता 
के वीर्यं तथा रक्त दोनों नियम से पार्थिव ( पृथिवी परमाणूओं से उत्पन्न ) ही 
होते हैं तथा पार्थिव परमाणुओ से जलीयादि शरीररूप कार्य उत्पन्न नहीं होते हे ।. 
पार्थिव इन्द्रिय घ्राण है, जो प्राणिमात्र का साधारण है, तथा जलादि परमाणुओं सेः 
अनभिन्रुत:( न दवे हुए ) केवल पार्थिव भाग के परमाणुओं.से उत्पन्न होता है।. 


० ४, आ० २, सू० १० ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २९३ 


रारव्धं घ्राणम्‌ । घ्राणं पाथिवं रसाद्यत्यञ्जकत्वे सति गन्धव्यञ्जकत्वात्‌ सृगमद- 
गन्धव्यञ्ञऊक्ुक्ष्कुटोच्चारव त्‌ । एवं रसनमाप्यं रूपाद्यव्य्जकत्वे सति रसस्येव 
व्यञ्जकत्वात्‌ सकतुरप्ताभिव्यज्ञकसछिलवत्‌ | पत्रश्नक्षुस्तेजसं रसाद्यव्यञ्जकत्वे 
सति रूपस्येव व्यञ्ज #त्बादाळोकवत्‌ । त्वगिन्द्रियं बायबोयं गन्धाद्यव्यञ्जकत्वे 
सति स्पशस्येत्र व्यञ्जकत्वात्‌ अद्भुतक्षिसलिळदोत्यासिठयळ्जकव्यजनबातवत्‌ । 
विषयस्तु पाथियो मृत्पाषाणस्थाबरलक्षण: । तत्र भूप्रदेशाः प्राकारेएकादयो 
म्ृद्धिकाराः, अद्विमणिहोरकगेरिकादयः पाषाणाः, स्थावरास्त णौषधिवृक्षगुल्मल- 
तावतानवनस्पतयः। आप्यास्तु विषयाः सरित्समुद्र हिमकरकादय: | तैजसस्तु 
विषयो भोमदिव्योदर्याकरजभेदाच्चतुर्विघ: | भोमं काष्ठेन्धनप्रभवम्‌ | दिव्यम्‌ 


उसके पार्थिव होनेमें व्राणेन्द्रिय, पाथिव है, रस, स्पर्श आदि गुणों का अप्रकाशक होते 
हुए, गन्ध का व्यंजक ( प्रगट करते वाला ) होने से, कस्तूरी के सुगन्ध के व्यंजक 
मुग की विष्ठा के समान यह अनुमानप्रमाण है। ( इस अनुमान के हेतु में रस का 
पराये के रस का ऐसा अथ करना चाहिये, नहीं तो मुर्ग की विष्ठा के अपने रस का 
व्यंजक होने से र्ष्टान्तासिद्धि दोप हो जायगा ) नये कसोरे के गन्ध के व्यंजक 
जल में व्यभिचारवारणाथं “रसाद्यं ब्यंजकत्वे सति’ ऐसा विशेषण यहाँ दिया है, उस 
जल के सतुआके रस का भी व्पंजक होने से दोप न होगा । एवं घ्राणन्द्रिय तथा 
गन्ध के संनिकष में व्यभिचार-वारणार्थ उक्त हेतु में द्रव्यत्वे सति यह भी विशेषण यहाँ 
पर देना चाहिये । इसी प्रकार रसनेन्द्रिय के अनुमान में भी जानना) । (शंकरमिश्च 
घ्राण के समान रसनेन्द्रिय में भी जलीयता का साधक अनुमान दिखाते हुए कहते 
हैं कि) ---रसनानामक इन्द्रिय, जलीय है, रूपादि गुणों का व्यंजक न होते हुए, केल 
रस ही का व्यंजक होने से, सकु (सतुआ) के रस को प्रगट करनेवाले, जल के समान 
इसी प्रकार चक्षु, तेजस है, रसादिकों का व्यंजक न होते हुए, केवल रूप ही के प्रगट 
करने के कारण, प्रकाश के समान । ऐसे ही इन्द्रिय, वायवीय है, गन्धादि गुणों का 
व्यंजक न होते हुए केवळ स्पशं ही के व्यंजक होने से शरीर में लगने वाले जल की 
शीतता को प्रगट करनेवाले व्यजन ( पंखा ) की वायु के समान ( ऐसे अनुमानों से 
घ्राणादिकों में पाथिवतादि सिद्धि जानना) १-मृत्तिका, २-पाषाण,३-स्थावर (वृक्षादि) 
ऐसे तीन प्रकार पार्थिव विषय हुं । उनमें से पृथ्वीके देशविशेष रूप हैं ईटा तथा उनसे 
बने प्राकार ( घेरा ) इत्यादि यह संपूण मृत्तिका के विकार हुँ । पर्वत, मणि, हीरा, 
गेरू इत्यादि पाषाण हैं, तृण, औषधि, वृक्ष, गुल्म ( झाडी ) लता, अवतान तथा 
बनस्पति यह स्थावर पाथिव विषय हैं। नदी, समुद्र, हिम ( वर्फ का ओला ) 
इत्यादि जल के विषय हें और तेज का विषय भौम ( पृथ्वी पर उत्पन्न ), दिव्य 
( आकाश में उत्पन्न ), उदयं (उदर में उत्पन्न), तथा आकरज ( खान में उत्पन्न ) 
इस भेदे चार प्रकार का'है। जिनमें ऊकड़ी,गोयठा इत्यादि इन्धन से उत्पन्न वहि 


२९४ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


अबिन्धनं विद्युदादि | उद्य्यम्‌ अन्नादिरसाजनक्षमं जाठरम्‌ । आकरजद्व हिर- 
ण्यादि | वायवीयस्तु विषयः उपढभ्यमानस्पशोश्रयो बायुः। वायोश्चतुथः काये£ 
प्राणाख्य: शरीरे रसमळधातूनां प्रेरणादिहेतुरेकः सन्‌ क्रियाभेदादपानादिसंज्ञां 


छभत इति ॥ ११॥ 


इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकसूत्रो पस्कारे चतुर्थाध्यायस्य 
द्वितो यमा हिकम्‌ । 
समाप्तश्चायं चतुर्थोध्यायः | 
भोम है । जलरूप इन्घन से उत्पन्न विद्युत्‌ ( विजली-सुर्यादि ) दिव्य तेज हे । भक्षित 
अन्नादिकों के रसों को उत्पन्न करनेवाला जठराग्नि उदयं (पेट का) तेज, तथा आकर 
(खान में उत्पन्न तेज सुवर्णादि आकरज तेजस विषय है । शरीर में उष्ण, शीत आदि: 


उपलब्ध होनेवाले स्पशं का आधार है वायु का विषय | इसी का; विषय वायु का प्राण 
नामक चतुर्थ कार्य है । प्राण नामक जो शरीर के मध्य में रस, मल तथा धातुओं के 
प्रेरणा आदि कार्यं करने में कारण एक होने पर भी मुख तथा नासिका से निकलना, 
तथा प्रवेश करना रूप क्रियाओं के एवं हृदग्रादि रूप स्थानों के भेद से भी प्राण, 
अपान, व्यान, उदान तथा समान नाम से पांच प्रकार की संज्ञाओं को प्राप्त होता हैः 


इस प्रकार पार्थिवादि विषय निरूपण है । 


इस प्रकार वेशेषिक सूत्रोपस्कार का द्वितीयाह्लिक समाप्त । 


पञ्चमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 


कर्मपरीक्षा पञ्चमाध्यायार्थः । प्रयत्ननिष्पाद्यकमपरीक्षा प्रथमाहिकार्थः । 
तत्राप्युत्क्षेपणप्रकरणम्‌, अप्रयत्नसिद्धोत्क्षेपणप्रकरणम्‌, पुण्यददेतुकमप्रकरणम्‌,, 
पुण्यपापो दासीनकमंप्रकरणव्च | चेष्टाबिशेपमधिकृत्याइ- 

आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां हस्ते कर्म ॥ १ ॥ 

संयोगश्च प्रयत्नश्च संयोगप्रयत्नी आत्मनः संयोगप्रयत्नो ताभ्यां हस्ते 
समवायिकारणे कम । तस्य च कर्मणः प्रयत्नवद्ारम संयोगोऽसमवायिकारणम्‌,. 
प्रयत्नश्च निमित्तकारणम्‌ | इयमेव चेष्टा, प्रयत्नवदात्म संयोगा तमवायिकारण- 
क्रियायाश्वेष्टार्वात्‌, स्वासमवेतस्वातिरिक्तस्पझवद्न्यप्रयरनजन्यक्रियाया वा ॥१॥: 





` कर्मपदार्थो की परीक्षा पंचमाव्याय का विषय है। जिससे प्रयत्न से होने: 
वाले कर्मों की परीक्षा प्रथम आल्लिक का विषय है। उससे भी (१) उत्क्षेपण 
प्रकरण, (२) विना यल्न के होने वाले उतक्षेपण का प्रकरण, (३) पुण्यकारण 
कर्मों का प्रकरण ( ४ ) तथा पुण्य और पाप से उदासीन कर्मो के निरूपण का 
प्रकरण ऐसे ४ प्रकरण हैं। जिनसे चेष्टा रूप कमंविशेष को लेकर सूत्रकार 
कहते ट्‌ 

पद्‌ पदा थं --आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां=आत्मा के संयोग तथा प्रयत्न दोनों से,. 
हस्ते=हस्त में, कम = क्रिया होती है ॥ १॥ 

भावार्थ-उतक्षेपणादि क्रिया करने वाले आत्मा के संयोग तथा प्रयत्न रूप 
क्रम से असमवायिकारण तथा निमित्तकारण से हस्तरूप समवायिकारण में जो 
उत्क्षेपण कर्म-कायं होता है उसीको चेष्टा कहते हैं ॥ १ ॥ 

उपश्कार--सूत्र के आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां इस पद में 'संयोगश्च प्रयत्नश्च: 
संयोगप्रयत्नी' ऐसा इतरेतर इन्द्समास कर “आत्मनः: संयोगप्रयत्नो' आत्मसंयोग- 
घ्रयत्नौ ऐसा षष्ठीतत्पुरुष समास करना ऐसे उन दोनों-आत्मा का संयोग तथा 
प्रयत्न दोनों से हस्तरूप समवायिकारण में ( उतक्षपण ) कर्मरूप कार्य उत्पन्नः 
होता है । उस कर्म का प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण है, और 
प्रयत्न निमित्त कारण है । यही कमं चेष्टा कहाती है, क्योंकि प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग जिसमें असमवायिकारण हो उसी क्रिया को चेष्टा कहते हैं। (यह चेष्टा 
का सामान्य लक्षण है। ) और अपने में सम्बद्ध न होकर अपने से भिन्न स्पर्शाश्नयः 
से भिन्न के प्रयत्न से उत्पन्न क्रिया को विशेष चेष्टा कहते हैं। ( इससे चेष्टा का. 
आश्रय स्व’ पदार्थं है, उसमें असम्वद्ध और उससे भिन्न जो स्पर्शाश्रय उससे 


भिन्न सम्वन्धी जो प्रयत्न उससे उत्पन्न क्रिया चेष्टा कहते हैं ऐसा अर्थ 
जानना ) । १॥ 


आ 


२९६ वैशोषिकसूत्रोपस्कार: 


हस्तोक्षेपणमुक्वा तद्घोनं मुतळोत्क्षेपणमाहू-- 


तथा हस्तसंयोगाच्च मुसले कमं ॥ २ ॥ 
चकारेण गुरुत्वं निमित्तकारणान्तरं समुच्चिनोति । तथेति। तादृशमुत्क्षे- 
पणरूपमेतेत्यर्थः। यद्ठा तथा हस्तसंयोगादु«क्षेपणवद्धस्तसंयोगादित्यथः | अत्र 
च प्रयत्नवदात्मसंयुक्तन हस्तेन मुसळस्य संयोगोऽसमवायिकारणम्‌, मुसलं 
समवायिकारणम्‌ , प्रयत्नगुरुप्वे निमित्तकारणे ॥ २ ॥ 
उदूखढाभिहतस्य मुसढस्याकस्मादू यदुत्पतनं जायते तत्र कारणमाह-- 
अभिघातजे मुसलादौ कमंणि व्यतिरेकादकारणं हस्तसंयोगः ॥३॥ 


. इस प्रकार हस्त में उत्क्षेपण कर्म का निरूपण कर उसके अधीन मुसलादिकों 
में उत्क्षेपण कमं को सूत्रकार कहते हैँ 
पढ्पदाथ-तथा=उत्क्षेपणरूप उसी प्रकार, हस्तसंयोगात्‌ च=आर उत्क्षे- 


“पण वाळे हस्त के संयोग से, मुसले=मुसल में, कम = उत्क्षेपण क्रिया होती है॥ २॥ 
भावाथ--हस्त में उत्क्षेपण क्रिया के समान मुसलरूप समवायिकारण में, 
प्रयत्नवान्‌ आत्मा से संयुक्त हस्त के साथ मुसल के संयोगरूप असमवायिकारण 
-तथा गुरुत्व और प्रयत्नरूप निमित्तकारण से मुसल में उत्क्षेपण क्रिया उत्पन्न 
होती है ॥ २ ॥ 
 उपस्कार-सूत्र के चकार से प्रयत्न के समान गुरुत्वगुणरूप दूसरे निमित्त- 
. कारण का संग्रह सूचित होना है। सूत्र के 'तथा' इस पद का अथ है वेसा अर्थात्‌ 
उत्क्षेपण रूप ही कम होता है।- अथवा 'तथाहस्तसंयोगात्‌’ ऐसा समास में एक 
ही पद होने से उत्क्षेपण वाले हस्तसंयोग से ऐसा अर्थ होता है । उसमें भी प्रयत्न- 
, वान्‌ आत्मा से संयुक्त हस्त के साथ मुसल का संयोग असमवायिकारण है मुसल, 
समवायिकारण तथा प्रयत्न और गुरुत्व निमित्तकारण हैं ।। २॥ | 
. . 'ऊखल से अभिहत (:टक्कर लगे.हुए ) मुसल में जो अकस्मात्‌ (विना कारण) 
» ऊध्वदेश में गति होती है उसके .कारण को सूत्रकार कहते हे-- 
- ˆ - पृद्पदार्थ--अभिघातजे = ऊखल के-अभिघात नामक संयोग से उत्पन्न, मुस- 
-लादो = मुसल आदिकों. में,कमणि = उत्क्षेपण क्रिया में; व्यतिरेकात्‌ = प्रयत्न न होने से 
.अकारणं = कारण नहीं है, हस्तसंयोग:.= हस्त का संयोग ।। ३॥ “ 
- ` भावाथ--यद्यपि ऊपर उठने वाले मुसल.के साथ: हस्त का. संयोग है तथापि वह 
मुसल को. उत्पतन क्रिया में कारण नहीं है, क्योंकि उसके लिये प्रयत्न नहीं होता है 
किन्तु उसमें ऊखल का .अभिघात ( टक्कर लगना ) :ही .असमवायिकारण है, अत 
ऊखल में. टक्कर खाकर मुसल का ऊपर उठना यह कर्म विना प्रयत्न के होता 


है ॥ ३॥। (१) 


झ० ५, आ० १, सू० ३-४] उत्क्षेपणप्रकरणम्‌ २९७ 


अत्र यद्यपि मुसलेन उत्पतता हस्तस्य संयोगो5प्यस्ति तथाऽपि स संयो- 
गोऽन्यथासिद्धः किन्तु उदूखछाभिघात एब असमवायिकारणम्‌ । कुत एवमि- 
स्यत आह व्यत्तिरेकादिति । प्रयत्नस्य व्यभिचारादित्यथेः। यदि तदा प्रयत्नः 
स्यात्‌ मुसडस्येवाक्रस्मिकमुत्पतनं न भवेत्‌ विधारकेण प्रयत्नेन मुसळस्य 
'घारणमेब भवेत्‌ चेष्टाधोनं मुसलस्य पुनरुत्पतनं चा भवेत्‌ इति भाव: ॥ ३॥ 


मुसलेन सहोत्पततो हस्तस्य कमणि कारणविशेषमभिधातु प्रयत्नवदात्म- 
संयोगस्याससवायिकारणत्वं निराकृतु माह-- 


तथात्मसंयोगो हस्तकर्मणि॥ ४ ॥ 
मुसळेन सहोत्पततो हस्तस्य कर्मणि आत्मसंयोग: प्रयत्नवदात्मसंयोगस्त- 


था अकारणमित्यथः-। अकारणमिति पूवसूत्रस्थं तथेत्यतिदिरयते ॥ ४ !। 
कुतस्तहि हस्ते तदोत्पतनमत आह-- 


` उपस्कार--ऊखल से टक्कर खाकर ऊपर जाने वाली मुसल की क्रिया के समय 
में यद्यपि ऊपर जाने वाले हस्त का संयोग भी है, तथापि वह संयोग अन्यथासिद्ध है 
“( कारण नहीं है ) किन्तु ळखल का अभिघात नामक संयोग ही इसमें असमवायि- 
“कारण है । क्यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार कहते हें व्यतिरेकात्‌ इति- अर्थात्‌ 
प्रयत्न का व्यभिचार ( अभाव ) है यह अर्थ है। यदि मुसल के ऊखल में टक्कर 
खाकर ऊपर जाने के समय हाथ उठाने वाले कर्ता का प्रयत्न हो तो मुसल ही केवल 
अकस्मात्‌ विना कारण ऊपर न जाय किन्तु विधारक ( पकड़ रखने वाले ) प्रयत्न 
से मुसल का धारण ही ( हाथ में रुकना ) होगा, अथवा उसकी चेष्टा के अनुसार 
मुसल भी पुनः ऊध्वेदेश में जायगा ऐसा सूत्र का आशय है । 
मुसल के.साथ ऊपर जाने वाले हस्त की क्रिया में विशेष कारण कहने के लिये 
'प्रयत्नविशिष्ट आत्मा का संयोग उसमें असमवायिकारण है यह निराकरण करने के 
“लिये सूत्रकार कहते हैं 


पद्पद्ार्थ---तथा.- वसा (कारण) नहीं है, आत्मसंयोग: = प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग, हस्तकमणि = हस्त की क्रिया में ।। ४॥। 


` भाषाथ--मुसल के साथ ऊपर जाने नाले हस्त की क्रिया में प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग कारण नहीं है ॥४॥ 

, उपस्कार---मुसल के साथ ऊपर जाने वाले हस्त की उत्पतन क्रिया में आत्म- 
संयोग अर्थात्‌ प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग तथा कारण नहीं है, यह सुत्र का अर्थ है । 
'क्योंकि पूर्वेसूत्र में का 'अकारणं' कारण नहीं है यह पद इस सूत्र के तथा इस पद से 
उस अर्थ का अतिदेश ( सूचना ) करता है ॥ ४॥। 


तो हस्त में मुसल के साथ उत्पतन क्रिया होने में क्या कारण है ? इस प्रश्न के 
:उत्तर में. सूत्रकांर कहते है-- .. 


२९८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


अभिधघातान्मुसलसंयोगाद्वस्ते कम ॥ ५ ॥ 

यथा मुसले उत्पतत्ति मुसलमुखस्थं छोहमुत्पतति तथा हस्तोऽपि तदोत्प- 
तति। अत्राभिघातशब्देन अभिघातजनितः संस्कार ऽच्यते उपचारात्‌ । 
उत्पततो मुसळस्य पटुतरेण कमणा अभि घातसहकतेन स्वाश्रये मुसले संस्कारो: 
जनितस्तत्क्तं संस्कारमपेक्ष्य हृस्तम्गुसळसंयो गादसमवायिकारणाद्धस्तेऽप्युत्पतनं 
न तु तदुत्पतनं प्रयत्नवदात्मसंयोगासमचायिकारणकम्‌, अवशो हि हस्तो सुसेनः 
सहोत्पतततीति भावः ॥ ५ ॥ २ 

ननु शारीरे शरोरावयवे वा यत्‌ कर्मोत्पद्यते तत्र प्रयत्नवदात्मसंयोगः- 
कारणं प्रकृते कथं न तथेत्यत आह--- 


आत्मकर्म हस्तसंयोगाच्च ॥ ६ ॥ 





पद्पदाथ- अभिघातात्‌ --अभिवात से, मुसलसंयोगात्‌ = मुसल के संयोग से,. 
हस्तेन्हस्त में, कमं = उत्क्षेपण क्रिया होती है ॥ ५ ॥। 
भावाथ-मुसल के साथ ऊपर जाने वाले हस्त में अभिघात से उत्पन्न वेग-- 
संस्कार से ही ऊध्वंगमन होता है, उसमें प्रयत्नपूवेक आत्मा का संयोग असमवायि- 
कारण नहीं है ॥.५ ॥ 
उपस्कार- जिस प्रकार मुसल के ऊपर जाने से उसके अग्रभाग में वतमान 
लोहा भी ऊपर जाता है वेसे हस्त भी ऊपर जाता है । इस सूत्र में अभिघात शब्द से 
अभिधात से उत्पन्न वेग नामक संस्कार उपचार (गौण) रूप से कहा गया है । ऊपर 
जानेवाले मुसल की (अभिघात की सहायता वाले) अत्यन्त समर्थ क्रियासे अपने ( क्रिया 
के ) आधार मुसल में वेगसंस्कार उत्पन्न हुआ है, उस मुसल से उत्पन्न वेगसंस्कार 
की अपेक्षा कर असमवायिका रणरूप हस्त तथा मुसल के संयोग से हस्त में भी 
उत्पतन ( ऊपर जाने की ) क्रिया होती है, न कि प्रयत्न वाले आत्मा के संयोग-- 
रूप असमवायिकारण से वह हस्त ऊपर जाता है, अर्थात्‌ नधीन न होते हुए वह हस्त 
मुसल के साथ उछलता है यह सूत्र का आशय हे ॥ ५ ॥ 2 
'शरीर तथा उसके अवयव हस्त में जो क्रिया उत्पन्न होती है उसमें प्रयत्नवान्‌ 
आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता है तो इस मुसल के साथ ऊपर जाने वाले 
हस्तरूप प्रस्तुत विषय में वह कारण क्यों नहीं होता” ? इस शंका के समाधानार्थ 
सुत्रकार कहते हैँ-- : 
पदपदाथ--आत्मकमं =लक्षणा से शरीर के अवयवरूप आत्मा की क्रिया, 
हस्तसंयोगातु च = मुसल तथा हस्त के संयोग से ही ( होती है ) ॥ ६॥ 
- भावार्थ--आत्मपदार्थं में अन्वय की अनुपपत्तिूप बीज से इस सूत्र में आत्म 
शब्द की शरीरावयव में लक्षणा करने से शरीर के हस्तरूप अवयव में जो ऊपर उठने: 


म ५ आ० २, सू० ६-७] अप्रयत्नसिद्धकमंप्रकरणम्‌ २९९: 


आत्मशब्दः शरोराबयबपर उपचारात्‌ | अन्वयानुपपत्तिरेचोपचारबी जम्‌ | 
तथा चात्मनः शारीरावयवस्यापि हस्तस्य यत्‌ कर्म तत्‌ हस्तसुसळसंयोगात्‌ । 
चकाराञ्च वेगसमुश्चयः । हस्तकमणि दस्तसंयोगस्तावद समवायिकारणं तत्र व्य” 
भिचारो नास्ति । स च कचित्‌ प्रयव्नवदात्मइस्तसंयो गः, कधचिद्वेगवन्सुसळा= 
दिहस्तसंयोगो यथा वातुळस्य शरीराचयबकमति भावः ॥ ६॥ 

प्रयत्नानधो नक् मं )१्रकरण मा रभते-- 


संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ ७ ॥ 
संयोगपदेन प्रतिबन्धकमा त्रमुपळक्ष यति, तेन प्रतिबन्धकाभावे गुरुत्वादस- 


की क्रिया होती है उसमें हस्त तथा मुसल का संयोग एवं सूत्र के चकार से वेगसंस्कार 
भी कारण है नकि आत्मा का प्रयत्नपूर्वक संयोग ।। ६ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में आत्मपद उपचार ( लक्षणावृत्ति ) से शरीर के अव~ 
यवों का वोधक है आत्मा की किसी क्रिया में हस्त तथा मुसल के संयोग का कारण 
होने को अन्वय की अनुपपत्ति (न वन सकना) ही उपचार ( लक्षणा) का बीज 
( कारण ) है । ऐसा होने से आत्मा अर्थात्‌ शरीर के अवयवरूप भी हस्त की जो 
क्रिया ऊपर उठने की होती है वह हस्त तथा मुसळ के संयोग तथा सूत्र के चकार 
पद से वेग का संग्रह होने के कारण उस वेग से भी होती है । हस्त की क्रिया में हस्त 
का संयोग तो असमवायिकारण होता है उसमें व्यभिचार नहीं है । किन्तु वह भी 
किसी स्थळ में प्रयत्नवान्‌ आत्मा तथा हस्त का संयोग, और किसी स्थळ में वेग वाळे 
मुसलादि तथा हस्त का संयोग असमवायिकारण होता है, जिस प्रकार वायु रोगी 
शरीर वाळे वातुल मनुष्य के हस्तादि शरीरावयवों में वायु के वेग से क्रिया होती है । 
यह सूत्र का आशय है। ( यहां पर शंकरमिश्र ने दो प्रकार के हस्तसंयोग दिखाकर 

दूसरे पक्ष का यह वातुल की क्रिया का उदाहरणा दिया है । अर्थात्‌ वातुल के हस्त के: 
कम्प में वायु तथा हस्त का संयोग कारण है.॥ इससे (वेगवान्‌ मुसल के यह कहने से). 
प्रयत्नवान्‌ आत्मा से भिन्न वेग वाले द्रव्य के संयोग से उत्पन्न भी संयोग लेना. 
चाहिये यह सूचित होता है ) ॥ ६॥ 
प्रयत्नाधीन कमंप्रकरण ( २ ) 

प्रयत्न के अधीन होने वाले कर्मो का प्रकरण सुत्रकार आरम्भ करते हँ--- 

पद्‌पदाथं--संयोगाभावे=संयोगरूप प्रतिवन्ध के न रहते, गुरुत्वात्‌=गुरुत्व गुण 
से, पतनम्‌=पतन क्रिया होती है ॥ ७॥ , 

भावाथे--संयोगादि रूप प्रतिवन्धकों के न रहने पर केवळ गुरुत्व होने से 
फलादिकों में प्रथम पतन ( भूमि पर गिरने ) की क्रिया होती है जिसमें प्रयत्नः 
कारण नहीं है ॥| ७ ॥। 


उपस्कार--इस सूत्र में. संयोगपद से सामान्यरूप से संपूर्ण प्रतिबन्धक सूचित: 





क्र 


३०० म वेशेषिकसूत्रोपरकारः ' ` 


मवायिकारणात्‌ पतनम्‌-अधःसंयोगफलिक्रा क्रिया जायते। तत्र गुरुत्वबति 
फळादो प्रतिबन्धकः संयोगः, विहङ्गमादौ त विधारकः प्रयत्नः पतनप्रतिषन्धकः, 
काण्डादौ क्षिप्ते संस्कार एव पततप्रतिबन्धकः। पतेषामभावे गुरुत्वाधोनं 
पतनमित्यथः | अभिध्यानादिना विषादेरन्तरिश्षस्थापने अदृष्टवदात्मसंयोगो 
मन्त्रादि रेत्र वा प्रतिबन्धकस्तेषामपि संयोगपदेन संग्रहः ॥ ७ ॥ 

ननु गुरुत्वाद यदि पतनं तदा ळोष्टादेरुतक्षिप्तस्य कचिदृध्व कचित्च तिय्य॑- 
आमनं कथम्भवेदित्यत आह-- 

नोदनविशेषाभावान्नोध्व॑ न तिय्यग्गमनम्‌ ॥ ८ ॥ 


शुरुतत्रबतोऽपि ळोष्टकाण्डादेयेदृ्वं तिन्यक्‌ च गमनं तन्नोदनविशेषात्‌ 
तीव्रतरान्नोदनात्‌ । तथाच फळर्पाक्षबाणादो संयोगप्रयत्नसंस्काराभावे यत्‌ 


न होते हैं । इससे प्रतिवन्धक के न रहने पर असमवायिकारणरूप गुरुत्व के कारण 
क्षधोदेश में संयोगरूप फल को करने वाली पतनक्रिया उत्पन्न होती है । उसमें गुरुत्वा- 
श्रय फलादिकों में संयोग ( मध्य में या ऊपर किसी रोकने वाले दण्डे आदिका 
संयोग ) पतन में प्रतिबन्धक होता है. आकाश में उड़ने वाले पक्षी आदिकोंमें 
विधारक (- रोकने वाला ) उनकी आत्मा का प्रयत्न नीचे गिरने में तथा चलाये 
हुए बाण आदिको में वर्तमान वेगसंस्कार ही नीचे गिरने में प्रतिबन्धक होता है। 
भर्थातु इन प्रतिबन्धको के न रहने पर गुरुत्व के कारण फलादि नीचे गिर जाते हैं। 
यहाँ पर संयोग पद से मन्त्रपाठपूर्वक देवता विशेष ध्यानादिकों से विष आदि को 
आकाशप्रदेश में रोकने में अड्ष्टवान्‌ आत्मा का संयोग (जिससे प्राणी विष के कारण 
नहीं मरता), अथवा मंत्रादिक ही कारण है इत्यादिकों का संग्रह किया गया है ॥७॥ 
यदि गुरुत्व से पतनक्रिया होती है तो ऊपर फका हुआ मट्टी का ढेला कभी 
छपर जाता है कभी तिरछे जाता है यह केसे होगा ? इस प्रश्‍न के समाधानार्थं 


सुत्रकार कहते ह--- 
।; पद्पदाशं-नोदनविशेषाभावात्‌--नोदन नामक संयोगविशेष के न होने से 


-न=नहीं होता, ऊर्ध्व=ऊध्वंप्रदेश में, न = नहीं होता, तिर्यग्गमनमु=तिरछे जाना ॥८॥ 

आवाथ- अतितीव्र नोदन .नामक संयोगविशेष से गुरुत्ववाले भी मट्टी के ढेले 
आदिको में ऊध्वंप्रदेश में 'तथा तिरछी भी गति होती हैं, किन्तु फल, पक्षी, वाण 
इत्यादिको का संयोगादि रूप प्रतिबन्धक के न रहने पर जो भुमि पर पतन होता 
है, उसमें उक्त नोदनविशेष के न रहने से ऊध्वं अथवा तियक्‌ ( तिरछी ) गति 


नहीं होती ।। ८:॥। 
उएस्कार--गुरुत्व के आश्रय भी.मट्टी के. ढेले, काण्ड ( सरई ) इत्यादिकों 


में जो ऊध्वं तथा तिर्यक्‌ गति होती है, वह अत्यन्त तीब्र (. तीक्ष्ण ) . नोदनरूप- 
- नोद्रनसंयोग. के वि.शेष से होती. है, ऐसा होते से फल, पक्षी. तथा काण्डादिकों में संयोग, 





अ० ५, झा० २, सू० ८-१० ] अप्रयत्नसिद्धकम प्रकरणम्‌ ३०९ 


पतन तत्रौनोद्नविशेषो नास्ति तेन न तिय्यङन वोध्व गमनमिति भावः ॥८॥ 
ननु नोदनविशेष एव कुत उत्पद्मते ततन्नाह-- 


प्रयत्नविशेपान्नोदनविशेपः ॥ & ॥ 


नोदनविशेषादुदसनविशेषः॥ १०॥ 
तिथ्यक ऊध्व दूरम्‌ आसन्ने वा क्षिपामीतीच्छाकारणक: प्रयत्नविशेषः 
तज्जनितो नोदनविशेषस्ततो गुरुत्ववतो द्रव्यस्य लोषादेरूध्व तियक च गमनमु- 
पपद्यते । उद्सनं-दूरोत्तेपणम्‌ ॥ ९ ॥ १० ॥ 


उदूखलाभिघातात्त मुसळेन सह हस्ते यत्‌ कर्म उत्पन्नं तत्तावत्‌ प्रयत्नपूवकं 


न भवति, नापि पुण्यपापहेतुरतस्तत्तुल्यां बाळकस्य क्रोडाकरचरणादिचालनं 
यत्तत्रातिदिशत्ति-- 





प्रयत्न तथा संस्काररूप प्रतिवन्धकों के न रहने पर जो भूमि पर पतन होता है; 
उनमें उक्त नोदनाविशेष नहीं है, इस कारण न तिरछी, न ऊब्बंप्रदेश में उनकी 
गति होती है।॥ ८ ॥ 

उक्त नोदनविशेष किससे उत्पन्न होता है ? इस प्रइन के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं 


पद्पदाथ --प्रयत्नविशेषात्‌ = प्रयत्नविशेष सेननोदनविशेष:-नोदन नामक संयोग 
विशेष होता है ॥ ९ ॥। 


नोदनविशेषात्‌ = नोदन संयोग के विशेष से, उदसनविशेषः = दूर ऊध्वं जाने 
में विशेषता होती है ॥ १०.॥ 

भावाथ--तिरछे, ऊपर, दूर या पास फेंकता हूं इन इच्छाओं के अनुसार 
विशेष प्रयत्न से उत्पन्न विशेष नोदन-संयोग के कारण गुरुत्वाश्रय मट्टी के ढेले 
आदिको में ऊध्वदेशादिकों में गति होती है और नोदनसंयोग ( विशेष ) से उसं 
मिट्टी के ढेले आदिको .में उस ऊध्वंदेश में गति होती है ॥ ९-१० ॥। 

उपस्कार--तियंक्‌ ( तिरछे ) ऊपर, दूर या समीप में फेंकता हुं ऐसी इच्छा- 
पूर्वक उत्पन्न हुआ फेंकने का विशेष प्रयत्न होता है, उससे नोदनसंयोगरूप विशेष 
के कारण गुरुत्व वाले मट्टी के ढल अ!दि द्रव्यो में ऊघ्वे तथा तिर्यक प्रदेश में 


उनकी गति होती है। उदसन छाब्द का अर्थ है दूर, ऊपर फेंकना या 
जाना ॥ ९-१० ॥ 


ऊखल के अभिघात ( टक्कर ) से मुसल के साथ हस्त में जो क्रिया उत्पन्न 
होती है, वह आत्मा के  प्रयत्नपूवंक नहीं है, और न वह पुण्य अथवा पाप का भी 
कारण है, इसी के समान बालक की क्रीडा में हस्त-पाद इत्यादिकों के चलाने कीः 
“क्रिया भी होती: है यह अतिदेश द्वारा सूत्रकार सूत्र में कहते हैं --. 


३०२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


हस्तकमंणा दारककर्म व्याख्यातम्‌ ॥ ११ ॥ 

बालकस्य यद्यपि करचरणाद्चाळनं प्रयत्नपूवंकमेव तथापि हिताहितप्रा- 
`प्तिफळकं न भवति न वा पुण्यपापहेतुरित्यतिदेशार्थः ॥ ११ ॥ 

इदानीं प्रयत्नपूवकेडपि कर्मणि यत्र न पुण्यपापहेतुस्वं तत्र दार ककम तुल्य- 
त्ार्मार्तादरान्नाह - 

तथा दग्धस्य विस्फोटने ॥ १२ ॥ 

आततायिना केनाऽप्यगारे दाह्यमाने तत्र दग्धस्य पुरुषस्य विस्फोटे 
वह्िकृते जाते सति तस्याततायिनो वधानुकूलेन प्रयत्नेन हस्तादौ यत्‌ कमं 
-जनितं तन्न पुण्यद्देतुन बा पापहेतुः | यथाहुः 





पद्‌पदाथ-हस्तकर्मणा = उक्त प्रकार की क्रिया से, दारककर्म = वालक 
“की क्रीड़ा में क्रिया भी, व्याख्यातमुव्यख्या की गई ॥ ११ ॥ 
भाचाथ--उक्त विना प्रयत्न के होने वाली, तथा पुण्य और पाप को न उत्पन्न 
-करने वाली हस्तक्रिता से बालकों की क्रीड़ा के समय की हस्त-पादादिकों के 
“चलाने की क्रिया भी विना प्रयत्न तथा पुण्य और पाप का कारण नहीं होती यह 
“कहा गया है॥ ११॥ 
उपस्कार-यद्यपि बालकों की क्रीड़ा के समय हस्त-पाद आदिको के चलाने की 
“क्रिया उनके प्रयत्न से ही होती है, तथापि बालकों को हित तथा अहित का ज्ञान 
न होने से वह उनके हाथ और पेरों को चलाना हित या अहितरूप फल नहीं 
“देती, अथवा पुण्य और पाप की भी जनक नहीं होती ॥ ११॥ 
सांप्रत प्रयत्नपूर्वक होने वाली जो क्रिया पुण्य तथा पाप के कारण नहीं होती 
उसमें बालकों की क्रीड़ा के कर्मो को समानता का अतिदेश करते हुए सूत्रकार 
४ 'कहते हॅ-- 
पद्पदार्थे--तथारउस प्रकार ( पुण्य पाप का कारण ) ( नहीं होती ), 
-दग्धस्य = जले हुए पुरुष को, विस्कोटने=फोड़े होने में ॥ १२ ॥ 
आवाथे- बालक की क्रीडा के व्यापार के समान आताताइयों से जलाये हुए घर 
में जले हुए मनुष्य के आततायी को मारने के लिये किये कर्म भी पुण्य अथवा पाप 
- के कारण नहीं होते ॥ १२ ॥ 
उपस्कार--आततायी किसी मनुष्य ने किसी मनुष्य के घर में आग लगाने में 
जले हुए मनुष्य के शरीर में अग्नि से विस्फोट ( फोड़े आदि ) होने पर उसने किये 
` आततायी के मारने के अनुरूप किये गये प्रयत्न में जो उसके हस्त आदि अवयवों में 
क्रिया होती है, वह भी ( बालकों की क्रीड़ा में होने वाली हस्त-पाद आदिको की 
“चलनादि क्रिया के समान) न पुण्य का न पाप का जनक होती है, इसी कारण जिस 
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नाततायिवघे दोषो हन्तुभवति कश्चन । 
प्रकाश वा5प्रकाशं वा मन्युस्तन्मन्युम्‌च्छति 
अग्निदो गरदरश्चेब्र शस्रपाणिधेनापद्दा | 
क्षेत्रदारापहारो च षडेते आततायिनः ॥ १२ | 
इदानीं यत्नं विना यानि कर्माणि भवन्ति तान्याह 


यत्नाभावे प्रसुप्तस्य चलनम्‌ ॥ १३ ॥ 


्रसुप्तस्येति चेतन्याभाबदशामुपळक्षयति । तेन मूर्छितस्य जोवतोऽचैतन्ये- 
-ऽपि वायुकृतं चलन द्रष्टव्य़मत्र ॥ १३॥ 


शरोरकमोणि व्याख्याय तद्तिराण्याह-- 


तणे कमें वायुसंयोगात्‌ ॥ १४ ॥ 








'प्रकार मनुस्मृतिकार ने कहा है--न > नहीं होता, आततायिवघे=आततायी के 
मारने में, दोषः = पाप, हन्तुः=मा रने वाले को, कश्चनः=क्रोई भी । प्रकाशं वा = प्रगट 
रूप से या, अप्रकाशं वा =या गुप्तरूप से, मन्युः=क्रोघ, तन्मन्यु = उसके क्रोध को, 
ऋच्छति = प्राप्त होता है । अग्निदः=्ाग लगाने वाला,' गरदः च = विष देने वाला 
भी ,शस्त्रपाणिः`=हस्त में शस्त्र ग्रहण करने वाला, धनापहा=घन चुराने वाला ४,क्षेत्र- 
दारापहारी=खेत घर आदि, तथा स्त्री का अपहार करने वाला भी (५-६) पटू= 
छ, ऐते = ये, आततायिनः = आततायी होते हैं ॥| १२ ॥। 
सास्प्रत विना यत्न के जो क्रिया होती है उन्हें सूत्रकार कहते हैं-- 
पृदपद़ाथे-यत्नाभावे = विना प्रयत्न के, प्रसुप्तस्य=निद्रावस्था में स्थित 
“प्राणी की, चलनe्भ्चलनक्रिया होती है ॥ १३ ।! 
भावार्थे--विना प्रयत्न के निद्रावस्था में वर्तमान प्राणी के शरीर में चलन 
"क्रिया होती है ॥ १३ ॥ 
उपस्कार--सूत्र में 'प्रसुप्तस्य' सोये हुए की इस पद से चैतन्य न रहने की 
'( वेहोशी की ) अवस्था सूचित होती है इससे मूच्छित जीते हुए प्राणियों को 
'अचेतन्य (होश में न रहना) होने पर भी वायु से शरीर में चलन क्रिया होती है वह 
देखना चाहिये ॥ १३ ॥ 


इस प्रकार शरीर के कर्मो को वर्णन कर शरीर से भिन्न पदार्थो की क्रिया का 
सूत्रकार वर्णन करते हैं । 


पद्पदाथ--तृणे==तृण ( तिगके ) में, कर्म=चलनक्रिया, वायुसंयोगात्‌ = 
-वायु के संयोग से ( होती है) ॥ १४॥ 


__ भाचाथं--ठृणादिकों में भी बिना यत्न के शरीर क्रिया के समान विना यत्न 
पके केवल वायु के संयोग से चलनादि क्रिया होती है ॥ १४॥ 


घेशोषि 
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तृणपदेन वृक्षगुल्मलतावतानादिक सवमुपळक्षयति ॥ १४ | 
अदृष्टाधीनं कमें परिगणयन्नाह-- 
मणिगमनं सच्यभिसपंणमच्ट्कारणकम्‌ ॥ १५ ॥ 

मणिपदेन कांस्यादिकमुपलक्षयति | तेनाभिमन्त्रितं मणिकांस्यादि तस्क- 
राभिमुख यद्‌ गच्छति तत्र गमने मण्यादि समवायिकारणम्‌ , अहृष्ट वत्तस्क- 
रात्मर्माणसंयोगोऽसमवचीयिकारणम्‌ , तस्करस्य पापं निमित्तकारणम्‌ | सूच्य- 
भिसर्पणमिति । सूचीपदेन ळोहमात्रं टृणञ्चोपलक्षयति । तथा चायस्कान्ताभि- 
मुख यत्‌ सूच्यादेगंमनं तत्र सूच्यादि समवायिकारणम्‌ , यस्य हितमहितं वाः 
तेन ठृणसूच्यादिगमनेन तददृष्टबदात्मसंयोगो5समवायिकारणमू , तददृष्टमेव 
निमित्तकारणम्‌ । एवमन्यदष्यूह्यमम्‌। तदू यथा बहेरूध्वज्त्रलन॑ बायो स्तिये- 
ग्गमनं सर्गादौ परमाणुक्रमोदि ॥ १५॥ 
उपस्कार---सूत्र में तृणपद से वृक्ष, गुल्म ( झाड़ी ), लता, अवतान इत्यादि 
संपूर्णो का संग्रह सूचित होता हे ।। १४॥ 

अहृष्ट के अधीन होने वाले कर्मो की गणना करते हुए सुत्रकार कहते हैं--- 

पद पदाथ--मणिगमनं = (चोरं के पास) मणि इत्यादिकों का गमन, ( चुम्वक 
के पास ) सुई आदि लोहे का गमन, इति = यह सव, अद्ृष्टकारितम्‌ = अदष्ट से” 
क्रिया होती है ॥| १५ ॥। 

भाढार्थे--चोर के पास अभिमन्त्रितमणि, कांसे का कटोरा इत्यादिकों कार 
पहुंचना तथा लोह चुम्बक के पास सुई इत्यादिकों लोहा का पहुँचना यह सव क्रिया 


अयष्ट से होती है ॥ १५.॥ 
उपस्कार--सूत्र में मणि पद से कांस्यादिपात्र सूचित होता है, इससे अभिमन्त्रित 


( मन्त्रपाठपुर्वंक जल से सीचे. हुए .मणि तथा कांसे का पात्र तस्कर ( चोर ) के 
सम्मुख जो जाता हैं, उस गमन में मणि कांसे का पात्र समवायिकारण है, अदृष्ट 
वाले चोर की आत्मा तथा.मणि आदि का संयोग असमवायि. कारण है, तथा चोर 
का पाप निमित्तकारण है । सूच्यभिसपंणं इस सूत्र के सूची शब्द से सम्पुर्ण लोह, तथां 
तृण भी सूचित होता है । .ऐसा होने से अयस्कान्त ( चुम्बक लोह ) के संमुख 
सुई आदि लोहे का जाना, तृणकान्त नामक मणि के संमुख' तृण का जाना, इन 
क्रियाओं में सुई आदि लोहा समवायि कारण, उस तृण तथा सुई आदि की गमनक्रिया 
से जिस मनुष्य का हित ( प्रिय) नथवा अहित ( अप्रिय ) होता हो ( उसके 
अदृष्ट वाले आत्मा का संयोग उस तृणादि गमन में असमवायिकारण, तथा उसी का 
अद्ष्ट ही निमित्त कारण है । इसी प्रकार और भी जानना, जसे अझ्नि.की - ऊध्वं देशं 
में गति, वायु की तिर्यक्‌ ( .तिरछे ) बहना, सृष्टि की आदि काल में परमाणुओं में 





कम इत्यादि अड्ष्टकाररित' कम हैं।।, १५ ॥ 


अ० ५, आ० १, सू० १६] संस्कार्जन्यकर्मनिरूपणम ३०५ 


ननु शरविदृद्कमालातचक्राइभासवरतक्‍सथेन्न वैकमेय कमे नाना वेति संशये 

निणयहेतुमाह-- 
इपावयुगपत्संयोगविशेषाः कमीन्यन्तर डेतः ॥ १६ ॥ 

इषाविति पष्ठथर्थ सप्रमा | इद् मत कन -यशान गच्छता शरादीना कुड्या“ 
दिसंयोगानन्तर शरादों सत्येत्र ग्यपर पो ड्रश्य्ने अआत्राश्नयना शरतावजन्न तन्नाशकः 
आश्रयस्य विद्यमानत्वात्‌ | विरीशिगणान्यडव्त्र नोवच ब्र्यते, तेन स्वजन्यः संयोग 
एवं कर्सनाशक इत्युन्नोयते । स 'च संयोगश्रदुथश्चणे जातः पन्चमक्षणे कस नाश- 
यति । तथाहि-कर्मात्पत्तिरथ विभागः अश्र पुर्वर्मयरोगनाशः उत्तरसंयोगः कमे - 

नारा: । तेनायुगपत्संयोगविशेपाः करमनानात्यक्षापक्रा इत्यथः । संयोगविशेषा 

वाण, पक्षी अलातचक्र, इत्यादिको की गति च्कने तक एक ही क्रिया होती है 
अथवा नाना रिया होती है, इस संशय में निश्चायक हेतु मुत्रकार कहते हैं 

पदपदाथ--इपौ = वाण में, अयुगपत्संयोग:=एककाळ में संयोगों का न होना, 
कर्मान्यत्वे=क्किया के नानात्व में, हेतु कारण है ॥ १६ ॥ | 

भादाथं--वेग से जाने वाले बाण में भीत आदि में एककाल में बाण के संयोगा 
का न होना बाण में अनेक क्रिया की सिद्धि करता है । यहाँ सूत्र में हेतु: यह एक- 
वचन र्ध प्रयोग है । क्योंकि हितव.' ऐसा बहुवचन विवक्षित है, अर्थात्‌ क्रिया के 
अपने से उत्पन्न चतुर्थ क्षण में वतंमान उत्तरसंयोग से नष्ट होने का नियम होने के 
कारण पंचम-षष्ठ आदि क्षणों में स्थिति का असंभव होने से वाण के प्रथम गमन 
से लेकर पृथ्वी पर गिरने तक एक क्रिया की वतंमानता का असंभव होने से भिन्न- 
भिन्न अपने-अपने से उत्पन्न उत्तरसंयोग से नष्ट होने वाली अनेक क्रिया होती है, 
यह अवश्य मानना पड़ेगा यह सूत्र का तात्पर्य हैं । 

उपस्कार- सुत्र में 'इषौ' यह सप्तमी विभक्ति पष्ठी विभक्ति में है । यहाँ सूत्र का 
यह तात्पर्य है कि--वेग से जाने वाले बाणों के मध्य में कुड्य (भीत) इत्यादिकों 
में संयोग होने के पश्चात्‌ बाणादिकों के रहते ही उनकी गति का उपरम ( निवृत्त- 
होना ) देखने में आता है । इसमें उस वाणगति का आश्रय (वाण) का नाश नारक 
नहीं हो सकता, क्योंकि आश्रय ( बाण ) विद्यमान है। और विरोधी दूसरा कोई 
गुण उपलव्ध नहीं होता, इससे अपने (क्रिया) से उत्पन्न उत्तरसंयोग ही गतिक्रिया 
का नाशक है यह जाना जाता है। और वह संयोग क्रिया की उत्पत्ति के चतुथ क्षण 
में उत्पन्न होकर पंचम क्षण में क्रिया को नष्ट करता है, वह इस प्रकार है कि प्रथम 
क्षण में क्रिया उत्पन्न होती है इसके पश्चात्‌ द्वितीय क्षण में विभाग, इसके पश्चात्‌ 
तृतीय क्षण में पूर्व संयोग का नाश होता? हैं, पश्चात्‌ चतुर्थ क्षण में उत्तरदेश से 
संयोग, परचात्‌ किया का नाश । इससे एककाल में दाण के उत्तंरदेश में संयोग न: 
होना वाण में. गति क्रिया की अनेकता का बोधक है यह सुत्र -का अर्थ है । सूत्र 

२० वे० 
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इति | संयोगे विशेष. रत जन्यत्वमेव अन्यथा संयोगमात्रस्य कमनाशाकऋत्वे कम 


क्चिद॒पि न तिष्ठेत्‌ ॥ १६॥ 
नोदननिष्पाद्यकमप्रकरणानन्तरं संस्कारनिष्पाद्यकम प्रकरण मारभते-- 


नोदनादाद्यमिपोः कर्म तत्कमकारिताच्च संस्कारा दुत्तरं तथोत्तर- 


सुत्तरश्च ॥ १७॥। | 
पुरुषप्रयत्नेनाकृष्टया पतञ्जिकया चुन्नस्येषो राद्य कम जायते, तत्र नोदनमस- 

मवायिकारणम्‌ , इषुः समवायिकारणम्‌ , प्रयत्नगुरुत्वे निमित्तकारणे तेन चाद्येन- 
कर्मणा समानाधिकरणो वेगाख्यः संस्कारो जन्यते। स च वेगेन गच्छतोति 
प्रत्यक्षसिद्ध एव । तेन संस्कारेण तत्रेषौ कम जायते तत्रासमवायिकारणं संस्कारः, 
समवायिकारणमिषुः, निमित्तकारणन्तु तीव्रो नोदनविशेषः। एवञ्च यावदिषु 
पतनमनुबत्तंमानेन संस्कारेण उत्तरोत्तरः कमसन्तानो जायते स्वजन्यो त्तर- 








के 'संयोगविशेषाः' इस समस्त पद में संयोग में विशेष क्रिया से उत्पन्न होना ही है, 
नहीं तो संपूण संयोगों का क्रिया का नाशक होने से क्रिया कहीं भी न रहेगी ।।१६॥ 
इस प्रकार नोदनसंयोग से उत्पन्न क्रियाओं के वर्णन का प्रकरण समाप्त कर 
संस्कार से उत्पन्न होने वाली क्रियाओं के वणन का प्रकरण सूत्रकार आरम्भ 
करते हैं--- 
पद्पदार्थ--नोदनात्‌रतो दनसंयोग से, आं = प्रथम, इपोः = वाण की, कम = 
क्रिया होती है, तत्कर्मकारितात्‌ च=और उस क्रिया से कराये हुए, संस्का रात्‌= 
संस्कार से, उत्तर = उत्तर की, तथा = उसी प्रकार, उत्तरं च=उसके उत्तर ( अनन्तर) 
की क्रिया भी होती है ॥ १७॥ 
भावार्थ--धनुष से बाण चलाने वाले वीर पुरुष के अंगुलियों के नोदनसंयोग 
से चलाये वाण में प्रथम गति क्रिया होती है, जिससे उसी वाण में वेगसंस्कार 
उत्पन्न होता है, और उस वेग से उसी बाण में पुनः दूसरी क्रिया उत्पन्न होती 
है, अर्थात्‌ जब तक वाण पृथ्वी पर नहीं गिरता तब तक बाण में रहने वाले वेग से 
आगे-आगे क्रियायें उत्पन्न होती जाती हैं, और उन क्रियाओं से उत्पन्न उत्तर-उत्तर 
संयोग से क्रियाओं का नाश होने पर वेगसंस्कार से दूसरी क्रिया उत्पन्न होती है, 
इस कारणा एक ही संस्कार क्रियासमूह का उत्पादक होता है, न कि क्रियासमूह 
(अनेकता) के समान वेग भी अनेक मानना उचित है यह सुत्र का आशय है ।।१७॥। 
उपस्क्रार--वी रपुरुष के प्रयत्न से खींची हुई पतंजिका ( वाण चलाने का 
विशेष यन्त्र) से फेके गये बाण की प्रथम क्रिया होती है, उसमें नोदनसंयोग असमवा- 
यिकारण और वाण समवायिकारण है, प्रयत्न तथा गुरुत्व निमित्त कारण हैं । उस 
प्रथम क्रिया से उसी के आधार बाण में वेगनामक संस्कार उत्पन्न होता है, क्योंकि 


अ० ५, आ० १, सू? १७-१८ ] संस्कारजन्यक्रमेनिरूपण प्‌ ३०७ 


संयोगेन कर्मणि नष्टे संस्कारेण कर्मान्तरजननादेक एव संस्कारः कर्मसन्तान- 
जनकः न तु कमसन्तानवत्‌ संस्कार सन्तानोऽप्यभ्युपगन्तुमुचितो गोरवादिति 
दर्शयितुमाह -तथोत्तरय्ुत्तरश्चेति, ततकर्मकारिताच्च संस्क्रारादित्येकवचनञ्च । 
न्यायनये तु कमेसंतानवत्‌ संस्कारसन्तानस्तरीकारे गोरवम्‌ | यत्त युगपत प्रक्षिप्त- 
शरयोरेकस्थ तीत्रो वेगोऽपरस्य तु मन्दः, तत्र नोदनतीत्रत्वमन्दत्वे 
निमित्तम्‌ ॥ १७ ॥ 

ननु संस्कार एक एव चेत्‌ कमसन्तानजनकस्तदा कदाचिदपि शरपातो न 
स्यात्‌ कमजनकस्य संस्कारस्य सत्त्वादित्यत आह--- 


संस्काराभात्रो गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ १८ ॥ 


वह बाण वेग से जाता है यह प्रत्यक्ष से ही सिद्ध हे । उस वेगसंस्कार से उस वाण 
में पुन: क्रिया उत्पन्न होती है, उसमें वेगसंस्कार असमवायिकारण तथा वाण सम- 
वायिकारण है, और तीव्र ( कडा ) नोदनसंयोगविशेष निमित्तकारण है। ऐसा 
होने से जब तक वाण नहीं गिरता तब तक साथ रहने वाले वाण के वेग से उत्तर- 
उत्तर ( आगे-आगे ) क्रियाओं का सन्तान ( समुह ) उत्पन्न होता है, स्व (अपनी 
) से उत्पन्न उत्त रसंयोग से क्रिया का नाश होने पर वेगसंस्कार से दूसरी क्रिया 
होने के कारण एक ही वेगसंस्कार अनेक क्रियाओं को उत्पन्न करता है, न कि 
अनेक क्रियाओं के समान अनेक वेगसंस्कार मानना उचित है क्योंकि गौरव दोष 
होगा, यही दिखाने के लिए सूत्र में 'तथोत्तरमुत्तरचच' ऐसा कहा है, और 'तत्कमं- 
का रिताच्च संस्कारात्‌” यहाँ एकवचन भी दिया है । पोडश पदाथवादी नेयायिकों के 
त से अर्थात्‌ एक ही संस्कार नाना क्रियाओं के उत्पन्न करे तो एक-एक क्रिया 
को दूसरी क्रिया का प्रतिवन्धक मानना पड़ेगा, नहीं तो पूर्णतया उत्तरक्षण के संपूण 
क्रियाओं की एककाछ में उत्पत्ति होने लगेगी, इस लिये उस-उस व्यक्तिरूप से प्रतिवध्य- 
प्रतिवन्धकभाव मानने की अपेक्षा से उस-उस संस्कार व्यक्ति रूप से विशेष काय- 
कारणभाव मानना ही श्रेष्ठ है। ऐसा मानने में कमंसन्तान के समान संस्कारा का 
भी सन्तान ( अनेकता ) मानने में गौरव दोष होगा । और जो एक काल में छोड़े 
हुए दो बाणों में से एक वाण का तीव्रवेग और दूसरे का मन्दवेग होता है, उसमें 
नोदनसंयोग की तीब्रता तथा मन्दता क्रम से निमित्त हे यह जानना ॥ १७ ॥ 
“बेगसंस्कार एक ही यदि अनेक श्याओं का जनक हो तो कभी भी वाण पृथ्वी 
पर न गिरेगा, क्योंकि क्रियाजनक वेगसंस्कार विद्यमान ही है, इस शंका के समाधा- 
नार्थ सूत्रकार कहते हँ-- 
पद्पदाथं-संस्काराभावे = वेगसंस्कार के न रहने पर, गुरुत्वात्‌ = गुरुत्व के 
कारण, पतनं =पतनक्रिया होती है ।॥ १८ ॥ 
भावार्थ--पृथ्वी पर गिरने का कारण गुरुत्व बाण में वर्तमान होने के कारण 
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गुरुत्वन्तावत्‌ पतनकारणमनुवत्तेमानमेव। तच्च गुरुत्वं संस्कारेण प्रति- 
रुद्धं पतनं नाजोजनत्‌। अथ प्रतिबन्धकाभावे तदेव गुरुत्वं पतनं करोती- 
त्यथः ॥ १८॥ 


इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकसूत्रो परका रे पञ्चमाध्यायस्य 
प्रथममाहिकम्‌ | 





वेगसंस्काररूप प्रतिबंधक. के न रहने पर बाण पृथ्वी पर गिर जाता है ॥ १८ ॥। 

उपस्क्रार--गुरुत्व गुण तो पृथ्वी पर गिरने का कारण वाण में वर्तमान है ही । 
वह गुरुत्व वेगसंस्कार से प्रतिबद्ध ( रुके ) होने से अब तक वाण में पतनक्रिया को 
गुरुत्व ने नहीं किया था, पश्चात्‌ वेगसंस्काररूप प्रतिबंधक के न रहने पर वही गुरुत्व 
बाण को पृथ्वी पर गिरा देता है ॥ १८॥। 


इस प्रकार शंकंरमिश्रकृत वेशषिकसुत्रोपस्कार-व्याख्या में 
पंचम अध्याय का प्रथम आल्विक समाप्त हुआ । 


७ me ०१०१ ह ह्य 


पञ्चमाध्याये डितीयाहिकम्‌ 


नो दनादिनिष्पाद्यकमपरीक्षाप्रकरणम्‌ । तत्राह 
नोदनाभिघातात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च एथिव्यां कमं ॥ १ ॥ 
नोदनं संयोगविशेषः-येन संयोगेन जनितं कमं संयोगिनोः परस्परं 
त्रिभागहेतुने भवति, यः संयोगः शब्दनिमित्तकारणं न भवति वा | यः संयोगः 
शव्दनिमित्तकारणं भवति यञ्ञनितं कमं संयोगिनोः परस्परविग़ागददेतुश्च 
भवति स संयोगविशेषोऽभिघातः | ताभ्यामपि प्रत्येकं कमं जन्यते । पङ्काख्यायां 
प्रथिऽ्याञ्चरणेन नोदनात्‌ चरणाभिघाताच्च कम जायते तत्र पङ्कः समवायि- 
' कारणम्‌, नोदनाभिघातो यथायथमसमचायिकारणम्‌ , गुरुत्व वेगप्रयत्ना यथास- 
प्रथम नोदनादिकों से उत्पन्न होने वाले कर्मपदार्थं की परीक्षा का प्रकरण है 
उसमें सूत्रकार कहते हैं 
पद्पदाथे = नोदनाभिघातात्‌ = नोदन तथा अभिघातं नामक संयोग से, संयुक्त- 
संयोगात्‌ च--और नोदन तथा अभिघात संयोग से संयुक्त होनेसे भी, पृथिव्यांस्पूथिवी 
द्रव्य में, कर्म=क्रिया होती है ॥ १॥ 
सावाथ--कीचड़ इत्यादि पृथिवीरूप समवायिकारण में चरण के नोदन तथा 
अभिघातसंयोगरूप असमवायिकारण से, एवं गुरुत्व, प्रयत्न इत्यादि निमित्तकारणों 
से चलनरूप क्रिया होती है तथा चरण के नोदन अथवा अभिघात से उक्त उस कीचड 
रूप पुथिवी पर संयोगसम्वन्ध से वतमान लाह की गोळी इत्यादिकों में भी चरण से 
संयुक्त कीचड़ में गोली के संयोगरूप परम्परा संवन्ध से चळनक्रिया उत्पन्न होती 
हुँ १॥ 
उपस्कार--संयोगविशेय को नोदन कहते हैं--जिस संयोग से उत्पन्न क्रिया 
संयोगसम्वन्ध के सम्वन्धियों का परस्पर विभाग नहीं होता, अथवा जो संयोग शब्द 
को उत्पन्न नहीं करता (यहाँ पर जो संयोग-विभाग का कारण नहीं होता यह प्रथम 
नोदन का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि पंचमाध्याय के १ आह्लिक के १० सूत्र में 
नोदनविशेष से उदसनविशोप होता है, इस उक्ति से नोदन विभाग का कारण होता है 
ऐसा कहा गया है) इस दोप के कारण द्वितीय लक्षण शंकरमिश्च ने किया है । ( इस 
प्रकार नोदन का अर्थ कर अभिघात का लक्षण शंकरमिश्र दिखाते हैं कि)-जो संयोग 
शब्द को उत्पन्न करे,तथा जिससे उत्पन्न क्रिया संश्रोगके संबन्धियोंका परस्पर विभाग 
उत्पन्न करं उसे अभिघात कहते हैं। उन दोनों से भी प्रत्येक क्रिया उत्पन्न होती 
है । जसे पङ्क ( कीचड़ ) नाम की पुथिवी पर चरण से नोदन तथा अभिघात से भी 
जो चलनक्रिया होती है उसमें पङ्क समवायिकारण तथा क्रम से नोदन और अभि- 
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म्भवं निमित्तकारणम्‌। संयुक्तसंयोगादिति । नोद्नादभिघाताद्वा पङ्क कम 
तत्पङ्कस्थिते घटादावपि तत्‌समकाळमेब कमं दशनात्‌ ॥ १ ॥ 

ननु भूकम्पादो नोदनाभिघातावन्तरण जायमाने किमसमवायिकार- 
णमत आइ-- 

तद्‌ विशेपेणादष्टकारितम्‌ ॥ २ ॥ 

तदिति प्रथिवोकमे परामृशति । ` प्रथिव्यामेब कर्म यदि विशेषेण आशयेन 
भवति तदाऽदृष्क्रारितम्‌, तेन भूकम्पेन यस्य दुःखं सुखं वा भवति अव दृष्टत्तदा- 
त्मसंयो गस्तत्रासमवायिकारणम्‌, भूः समवायिकारणम्‌ , अदृष्ट निर्मित्तक्रारणम्‌ | 

यद्वा तदा नोदनाभिघातो पराम्रृशति | विशेषो व्यतिरकः। तथाच नांद 
नाभिघातव्यतिरेकेण यत प्रथिव्यां कम तद्दृष्कारितमित्यथ: ॥ २ ॥। 


घात असमवायिकारण एवं गुरुत्व प्रयत्न जैसा संभव हो निमित्त कारण है । सूत्र के 
'संयुक्ततंयोगात्‌” इस उक्ति से नोदन अथवा अभिघात से पंक में चलनक्रिया तथा उस 
पंक पर स्थित घट आदि पदार्थों में भी जो चलन क्रिया उसी समय देखने में 
आती है वह चरण से संयुक्त पङ्क में घट के संयोगरूप असमवायिकारण से उत्पन्न 
होती है । ( यह संयुक्तसंयोग से क्रिया की उत्पत्तिसंयुक्त संयुक्त संयोगादि परम्परा 
सम्बन्ध से उत्पन्न होने वाली क्रियाओं की भी सूचक है क्योंकि कीचड़ में पाद- 
संयोग से क्रिया होकर उस पर रहने वाले घट तथा उसपर रहने वाले पुरवा इत्या- 
दिकों में भी चलन क्रिया देखने में आती है ॥ १ ॥ 
“भूकम्प आदि पृथिवीक्रिया में जो विना नोदन तथा अभिघात के होती है, 
उसमें क्या असमवायि कारण है ?” इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हे-- 
पदपदाथ--तद्‌ = वह भूकम्पादि पृथिवी-क्रिया, विशेपेण = विशेष रूप से, 
अदृष्टकारितमु = प्राणियों के अदृष्ट से उत्पन्न होती है ॥ २॥। 
भावाथ--वह भूकम्पादि रूप पृथिवी की क्रिया, विशेषेण = भोगरूप विशेष से, 
अृष्टकारितं=प्राणियों के अद्ष्टविशेष से उत्पन्न होती है ॥ 
उपस्कार- सुत्र में “तत्‌ इस पद से पृथिवी की विशेष क्रियाओं का ग्रहण होता 
है । प्रथिवी द्रव्य में ही क्रिया यदि विशेष आशय (भोग) के कारण होती है तो वह 
प्राणियों के अदृष्ट से होती है । अर्थात्‌ उस भूकम्प ( भूडोल ) से जिन मनुष्यों को 
दुःख अथवा सुख होता है, अद्ष्टवाळे उन आत्माओं का संयोग उसमें असमवायि- 
कारण, परथिवी समवायिकारण, और अड्ष्ट उस भूकम्प में निमित्त कारण है । अथवा 
“तत्‌ इस सूत्र के शब्द से नोदन तथा अभिघात का ग्रहण करना । विशेष शब्द का 
अर्थं है व्यतिरेक ( अभाव ) । ऐसा होने से बिना नोदन तथा अभिघात के होने 
चाली जो पृथिवी में क्रिया होती है । उनमें प्राणियों का अद्ष्ट कारण है, ऐसा सूत्र 
का अर्थ है॥ २॥ 
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इदानों द्रवद्रव्यसमचेतकमेपरीक्षाप्रकरणम्‌ | तत्राहू-- 
अपां स'योगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ ३॥ 

अपां यत्‌ पतनं वषंणरूपं तदूशुरुत्वासमवायिकारणकम्‌। तत्त्‌ संयोगस्य 
सेघसंयोगस्याभावे सति भवति, तेन संयोगाभावस्तन्निमित्तकारणमित्यथः ।।३।। 

तेषामेव बृष्टिविर्दूनामन्योन्यसंयोगजनकं कर्म कथमत आइ-- 

द्रवत्वात्‌ स्यन्दनम्‌ ॥ ४ ॥ 

क्षिती पतितानामपां बिन्दूनां परस्परं संयोगेन महज्जळावयविस्त्रोतो रूपं 
यज्जायते तस्य यत्‌ स्यन्दनं दूरसंसरणं तत्‌ द्रवस्वादसमवायिकारणादुरपद्यते 
गुरुत्वान्निमित्तक्ारणादप्छु समवायिकारणेयु॥ ४॥ 

ननु यदि भूमिष्ठानामपाम्‌ ऊद्धव गमनं भवति तदा गुरुत्वात्‌ पतनवषण 





सांप्रत द्रव ( पतले ) द्रव्यो में समवायसम्बन्ध से सम्बद्ध क्रियाओं की परीक्षा 
का प्रकरण है (२) उसमें सूत्रकार कहते हैं 

पद्पदाथ--अपां = वर्षा के जलों का, संयोगाभावे = प्रतिवन्धक मेघ के संयोग 
के न रहन पर, गुरुत्वात्‌ = गुरुत्व से, पतनम्‌ = पतन कम होता है ॥ ३ ।] 

भावाथ--प्रतिवन्धक मेघों के परस्पर संयोग के न रहने पर जो जलबृष्टि 
होती है अर्थात्‌ मेघों से पृथिवी पर वर्षा का जल गिरता है उसमें जल का गुरुत्व 
असमवायिकारण तथा प्रतिवंधकसंयोग का अभाव निमित्त कारण है ॥ ३ ॥। 

उपस्कार---जल की जो वर्षारूप पतनक्रिया होती है वह गुरुत्वरूप असम- 
वायिकारण से होती है किन्तु वह वर्षा मेघों के दृष्ट परस्पर संयोग के न रहने पर 


होती है, इससे मेघों के संयोग का भाव उस वर्षा में निमित्त कारण है। यह सूत्र 
का अर्थ है ।॥। ३ ॥ 


उन्हीं वर्षा के जळ के विन्दुओं के परस्पर संयोग को उत्पन्न करने वाली क्रिया 
केसे होती है ? इस प्रश्‍न के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं 


पदपदार्थ-द्रवत्वात्‌ = स्वाभाविक द्रवत्व गुण से, स्यन्दनम्‌ = दूर जाना, 
( वहना ) होता है ॥ ४॥। 


भावार्थ--थत्री पर गिरे हुए वर्षा जल के बिन्दु परस्पर में संयुक्त होकर प्रवाह- 
रूप अवयवि जल के रूप में जो दूर तक बहते जाते हैं यह क्रिया द्रवत्व रूप असमवा- 
यिकारण, तथा गुरुत्वरूप निमित्तकारण जलरूप समवायिकारणा में होती है ॥ ४ ॥ 

`उपस्कार--पृथ्वी पर गिरे हुए जळ के विन्दुश्रों का परस्पर संयोग होने से मह- 
त्परिमाणाश्रय प्रवाहरूप जो जलावयवि द्रव्य उत्पन्न होकर उसका जो स्यन्दन 
अर्थात्‌ दूरतक ( संसरण ) बहना होता है वह द्रवत्वरूप असमदायिकारण से उत्पन्न 
होता है, जो गुरुत्वरूप निमित्तकारण से जलरूप समवायिकारणों में होता है ॥ ४॥ 

यदि पृथ्वी पर रहने वाला जळ सूयकिरण द्वारा आकाश में ऊपर जाय, तव 
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सम्भाव्यते, तदेव तु कुत इत्यत आह-- 
नाड्यो वायुसंयोगादारोहशम्‌॥ ५ ॥ 

कारयन्तोति शेषः ) यदपामूध्वमारोहणं तत्‌ नाड्यः सूय्येरइमय एव आरो 
हृयन्त्यप इत्यथः | कचित्‌ पाठो नाङ्यत्रायुसंयोगादिति | स च नाड्यो नाडोस 
म्बन्धो यो वायुसंयोग इत्युपपादनोयः ॥ ५ || 

ननु सूय्यरशमोना कथमयं महिमा यत्‌ भूमिष्ठा अप ऊध्व नयन्तीत्यत 
आह 

नोदनापीडनात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च ॥ ६ ॥ 


नोदनेन बळवद्ठायुनो दनेन आपोडनादास्कन्द्नात्‌ वायुसंयुक्ता रश्मयरतत्सं- 
युक्ता आप ऊध्व धाबन्ति यथा स्थाडीस्था अपः कथ्यमानाः वायुनुन्नवहिरश्मय 


SR या 
उस जल का गुरुत्व के कारण वर्षाख्प से पृथ्वी पर गिरना हो सकता है, किन्तु पृथ्वी 
का जल ऊपर क्‍यों जाता है ? इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हं 

पद्‌पदाथ- नाडयः सूय की किरणें, वायुसंयोग से, आरोहणम्‌=जल को 
ऊपर चढ़ाती है ॥ ५॥ 

भावाथ--सूर्य की किरणं पृथ्वी पर जल को वायुसंयोग की सहायता से आकाश 
में चढ़ाती हैं, इस कारण वह जल गुरुत्व से वर्षारूप से पृथ्वी पर पुनः गिरता है॥५॥ 

उपस्कार सूत्र में आकांक्षित पद फो शंकरमिश्र पुर्ति करते हें कि सूत्र के अन्त 
में 'कारयन्ति' ऐसा अवशिष्ट पद देना । जिससे जो पृथिवी पर रहने वाला नदी आदि 
का जल ऊपर आकाश में चढता है उसे सूर्यकिरणरूप . नाडियां ही ऊपर चढ़ाती हू । 
कहीं-कहीं 'नाडघवायुसंयोगात्‌' ऐसा सूत्र में समस्त पद का भी पाठ दिखाई पडता है । 
और उस नाडयनाम नाडी-सम्वन्धी जो वायु-संयोग ऐसा अर्थ जानना ॥ ५ ॥ 

“सूर्य की किरणों की ऐसी महिमा क्यों है? जो पृथ्वी पर के जल को ऊब्व देश में 
ले जाती हँ ! इस शंका पर सूत्रकार कहते हैं--- | 
` पद्पद्ार्थ--नोदनापीडनात्‌ = नोदनसंयोग से आक्रमण होने के कारण, और 
वायुसंयुक्त सूर्यकिरणों के संयोग से भी ( जल ऊर्वं देश में जाता है ) ॥ ६ ॥ 

भावाशी--वलब्रान्‌ वांयु के नोदन संयोग से आक्रमण होने के कारण वायु-से 
संयुक्त सूर्य की किरणों में संयुक्त होने से पृथ्वीपर का जल ऊब्वं देश में जाता 

है ॥। ६॥। 

उपस्कार--वलवान्‌ वायु के नोदनसंयोगरूप नोदन से आपीडन अर्थात्‌ आक्रमण 
होने के कारण वायु से संयुक्त सुर्यं की किरणों में संयुक्त जल ऊध्वंदेश में दौड़ते हैं, 
जिस प्रकार स्थाली ( वटुली ) में का. जल अग्निपर क्वथन होने पर वायु से प्रेरित 
वक्ति कौ किरणें जल को ऊध्वंप्रदेश में ले जाती हैं। इस सूत्र में 'चकार' का अथे है 
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€ ७०" प्नि 
ऊध्वं नयन्ति | चकार इवा्थस्तत्र च उपमानं स्थाळीस्था एजापो द्रष्टव्याः ॥ ६॥ 


~ < € ट 
ननु मूले सिक्तानामपां बृक्षाभ्यन्तरेणोध्वंगमनम्‌ अभितः, तत्र न नोद्ना- 
भिघातो न वाऽऽदित्यरङमयः प्रभवन्ति, तत्‌ कथं तदित्यत्राह्‌-- 


वृ्षामिसपणमित्यदृष्टकारितम्‌ ॥ ७ ॥ 
अभितः सपणमभिसपणं तदभिसपणं मळे निषिक्तानामपां वृक्षे तददृष्टका- 
रितं पत्रकाण्डफलपुष्पादिवृद्धिङ्गतं छुखं दुःखं वा येषा मात्मनाम्‌ अदृष्टबत्तदात्म- 
संयोगादसमबायिकारणात्‌ अदृष्टान्निमित्तादप्सु समवायिकाएणेषु तत्‌ कम 
भवति येन कमणा आप ऊध्व गरवा वृक्ष वद्धयन्तीत्यथः॥ ७ ॥ 
नन्बपां सांसिद्धिकद्रवत्वं ळक्षणसुक्तं तादृशानामेवापामृध्वंमघस्तिययक 
च गमनमुपपादितं .हिमकरकादोनाव्य रोत्यादप्स्वमविवादलिद्धम्‌, तत्त्‌ कथं 





उपमा, जिसमे यही स्थाली का जल दृष्टान्त है यह जानना ॥ ६ ॥ 


मुल ( जड़ ) में सींचा हुआ जल वृक्ष के मध्यभाग से चारों तरफ से ऊ 
देश में चढता है, वहां नोदन तथा अभिघात नामक संयोग नहीं है, अथवा सूर्य की 
किरणें भी नहीं हैं, तो यह कसे होता है? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
कहत ह्‌ 

पद्‌पदाथ- दुक्षाभिसपंणं = वृक्ष के मध्य में जल का चढ़ना, इतिस्पह, अदष्ट- 
म्‌ = भोक्ता प्राणियों के अद्प्ट से होता है॥ ७॥ 
चाथ विना नोदन तथा अभिघातसंयोग एवं सूयं की किरणों के विना भी 
गे जड़ में सींचा हुआ जल जड़ से वृक्ष में चढ़ता है उसमें भोक्ता प्राणियों का अदृष्ट 
कारण है ।। ७ ॥। | 

उपस्कार--सूत्र में अभिसर्पण शब्द का अर्थ है अभितः ( चारों तरफ से) 

चढ्ना । वृक्ष की जड़ में सींचे हुए जळ का वृक्ष के मध्य से चारों तरफ से ऊपर 
चढ़ना भोक्ता प्राणियों के अच्प्ट से होता है अर्थात्‌ वृक्ष के पत्र, काण्ड ( शाखा ), 
फल, पुष्पादिको की वृद्धि से उनके भोग से जो सुख अथवा दुःख जिन आत्माओं को 
होता है, अच्प्टवाले उन-उन आत्माओ के संयोगरूप असमवायिकारण से तथा 
अ्ष्टरूप निमित्तकारण से जलरूप समदायिकारण में क्रिया उत्पन्न होती हे, जिस 
क्रिया से जल ऊव्वंप्रदेश में जाकर वृक्ष को बढ़ाते हैं, यह सूत्र का अथं है ।। ७॥ 

“जल का स्वाभाविक द्रवत्व लक्षण है' यह पूवंग्रन्थ में कहा गया है.और स्वाभा- 
विक द्रवत्ववाळा ही जल वृक्ष में ऊघ्वदेश में जाता है तथा तिरछे ( चारों तरफ ) 
भी फलता है, यह भी उक्त सूत्र में सिद्ध किया हैं, तथा हिम ( बरफ ), करका 
( ओले ) आदि शीतस्पर्णवान्‌ होने से वह जळ द्रव्य है यह भी विना विवाद के 
सिद्ध है, तो उसमें द्रवत्व का ( संघात ) इकट्ठा होना तथा काठिन्य ( कड़ापन ) 


३१४ वेशोषिकसूत्रोपस्कारः 


तेषां संघातः काठिन्यम्‌ , कथञ्च विळयर्नामत्यत आहू-- 
अपां संघातो विलयनश्व तेजः संयोगात्‌ ॥ ८ ॥ 
दिव्येन तेजसा प्रतिघन्धादाप्याः परमाणवो हःयणुकमारभमाणा हृथणुकेप 
द्रवत्वं नारभन्ते ततो द्रबत्वशूल्येरव यतेद्वथणुकादिप्रक्रमेण द्रवत्वशून्या हिमकर- 
काद्य आरभ्यन्ते तेन तेषां काठिन्यमुपलभ्यते । नन्वेवं हिमकरकादोनामा- 
प्यत्वे किं प्रमाणमत उक्त-विळयनङच तेजःसंयोगादिति। तेजःसयोगेन 
बलवता दिमकरकारम्भकपरमाणूनां क्रिया क्रियातो विभागस्तत आरम्भकः 
संयोगनाशपरम्परया द्विमकरकादिमिहावयविनाशस्तत्र द्रवस्वप्रतिबन्ध कते जः 
संयोगविगमात्‌ त एब परमाणवः द्वथणुकेष द्रवत्वमारभन्ते । ततो द्रवत्वबता 


क्यों है, और उनका विलयन (टिघल जाना) भी क्यों होता है ? इस शांका के समा- 
धानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अपां = जल का, संघातः = द्रवत्व का संघात ( इकट्ठा होना ), 
तथा विलयन ( टिघल जाना ) भी, तेजःसंयोगातू=ऊष्मा ( गरमी ) रूप तेज के 


संयोग से होता है ॥: ८ ॥ | 
भावार्थ--हिम, करका आदिकों के जलीयद्रव्य होने में किसी का विवाद न 


होने के कारण उनमें जो द्रवत्व इकट्ठा देखने में आता है, तथा काठिन्य ( कडापन ) 
उपलब्ध होता है उसमें दिव्य तेज द्रव्य का प्रतिवंधक होना, तथा पुन: हिम आदि 
जलीय द्रव्यो का विलयन ( टिघल जाना ) भी ऊष्मा ( गरमी ) रूप तेजद्रव्य 
के संयोग से होता है यह सूत्र का आशय है । अर्थात्‌ विद्युत्‌ ( बिजली ) रूप दिव्य 
तेज के संयोग से उसके सम्वन्ध के तरतम ( अधिक, अति अधिक ) भावसेमेघोंमें 
वर्तमान जल का संघात तथा विलयन दोनों होते हैं ।। ८ ॥ 
उपस्कार--दिव्य ( विद्युत्‌ ) आदि तेजद्रव्य से प्रतिवन्ध ( रुक जाना ) होने 
के कारण जल के परमाणु द्दघरुक अवयवी को उत्पन्न करते हुए इचणुको में द्रवत्व 
को उत्पन्न नहीं करते, इस कारण द्रवत्वगुण से शुन्य ही अवयवों से द्वयणुकादि अव- 
यवि क्रम से द्रवत्वरहित ही हिम तथा करकारूप अवयवि द्रब्व उत्पन्न किये जाते 
हैं, इस कारण हिम आदिको में काठिन्य ( कड़ा) उपलब्ध होता है। इस 
प्रकार परथिवी के समान हिम आदिको के कठिन होने से वह जलीय द्रव्य हैं इसमें 
क्या प्रमाण है ? इस शांका के उत्तर में सूत्रकार ने कहा है--विलयन भी तेज के ही 
संयोग से होता है । अर्थात्‌ बलवान्‌ दिव्य तेज के संयोग से हिम, करका आदि 
अवयवि द्रव्य के उत्पादक परमाणुओं में क्रिया होती है उससे उन परमाणुओं 
का विभाग होता है जिससे पृर्वद्दयणुक के आरम्भ करने वाले संयोग का नाश होता 
हैं इस क्रम से हिम, करका आदि महत्‌ परिमाण वाले अवयवियों का नाश होने 
के पञ्चात्‌ उन परमाणुओं में द्रवत्व के प्रतिबंधक तेजद्रव्य के संयोग के हट जाने से 
वही परमाणु द्वरयणुकरूप अवयवी में स्वाभाविक द्रवत्व को उत्पन्न करते हैं, जिससे 
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हिमकरकादोनां विलयनं तत्र च बढचत्तेजो 5नुप्रवेशो निमित्तम्‌ ॥ ८ ॥ 
ननु बढवदिव्यतेज्ञोच्नुप्रवेशस्तत्र इत्यत्र कि प्रमाणमित्यत आह-- 
८ (5 लि 
तत्र विस्फूजंथुलिद्धम्‌ ॥ ९ ॥ 
तत्र दिव्यासु अप्सु दिव्यानां तेजसामनुप्रवेशे विस्फूजथुलिक्लं बज्जनिर्घोप 
एव लिङ्गमित्यथेः । आत्यन्तिकविद्युतप्रकाशस्तावत्प्रत्यक्ष एव तद्नुपद् 
स्फूजथुः सोऽपि प्रत्यक्ष एव, तेनानुमीयते यस्मान्मेघात्‌ करकाः प्रादुर्भ चन्ति 


तत्र दिव्यन्तेजो विद्युद्रपमनुप्रविष्ट तदुपष्टम्भेन करकारम्भिकाणामपां द्रवत्व- 
प्रतिबन्ध इति ॥ ९ ॥ 


अत्रेच प्रमाणान्तरमाह-- छ 
न्स 
वेदिकश्च ॥ १० ॥ 





द्रवत्व वाले हिम, करका आदि का विलयन होता है, उसमे भी वलवान्‌ तेज का 


प्रवेश होना ही निमित्त कारण हैं ॥९॥ 

उसमें बलवान्‌ तेजद्रव्य का प्रदेश होता है इसमें क्या प्रमाण है? इस शंका के 
समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं-- ४ 

पद्पदार्थ--तत्र = उस ( दिव्य तेज के प्रवेश ) में, विस्फूर्जय्ुः = वज्त्रनिर्घोप 
( विजली की कड़कड़ाहट ) ही, लिङ्ग =साधक प्रमाण है ॥ ९ ॥ 

भावाथ--दिव्यजल में दिव्य ( विद्यत्‌ आदि ) तेज का प्रवेश होने में विद्युत्‌ 
का महाशब्द ही प्रमाण है ॥ ९ ॥। 

उपस्का र--उस दिव्य जल में दिव्य ( विद्युत्‌ ) आदि त्तेजद्रव्य का पदचात्‌ 
प्रवेश होने में विस्फूजंथ्‌ अर्थात्‌ वजचनिर्घोप ही ( बिजली की कड़कड़ाहट ही ) 
लिङ्ग ( प्रमाण ) है यह सूत्र का अर्थ है । बहुत अधिक प्रगट होने वाला विद्युत्‌ 
का प्रकाश प्रत्यक्ष ही दीखता है, उसके पञ्चात्‌ ही स्फूजंथु ( विजली की कड़कड़ा- 
हट ) भी, प्रत्यक्ष ही सुनने में आती है । इससे अनुमान किया जाता है कि जिन 
मेघों से करका (ओल) प्रगट होते हैं, उसमें दिव्य विद्युत्‌ रूप तेजद्रव्य मिला है, उसके 
उपष्टभ ( सम्बन्ध ) से करका को उत्पन्न करने वाले जल में द्रवत्व का प्रतिवन्ध 
होता है ।॥ ९॥। 

इसी विषय में दूसरा प्रमाण सूत्रकार देते हैं-- 

पद्पदार्थ--वैदिक च = और वेदरूप आगम भी प्रमाण है ॥ १० ॥ 

भाषाथं--उक्त दिव्य तेज का मेघजल में प्रवेश होने से पूवसूत्रोक्त अनुमान के 


समान 'आपस्ता अग्नि गर्भमादधीरन्‌ अर्थात्‌ जल में अरिनिरूप गर्भ का स्थापन हुआ, 
इत्यादि श्रुति भी प्रमाण है ॥ १० ॥ 


३१६ वेशेषिकसूत्रोी परकार: | 


अपां मध्ये तेजोऽनुप्रदेश आगमसिद्ध एवेत्यथ: । तथाहि “आपस्ता अग्नि 
गभमादधोरन्‌ , या अग्नि गभ द्धिरे सुबणम्‌” इत्यादि ॥ १० ॥ 

ननु विस्फूजथुः कथमुप्पद्यते संयोगविभागौ शब्दयोनी तौ च नानुभूयेते 
इत्यह आह-< 

अपां संयोगाद्विभागाच्च स्तनयित्नोः॥ ११ ॥ 
बिस्फूजथुरिति शेषः । अद्भिः स्तनयित्नोः संयोगविभागो निमित्तकार- 
णीभूय स्तनयिरनो रेवाकाशेन संयोगादसमवायिकारणादाकाशे समवायिकारणे 
गितं जनयतः । क्वचिच्च वायुवळाहकसंयोगविभागो निमित्तकारणे। 
बळाहूकवियत्संयोगविभागावसमवायिकारणे | कमकारणाधिकारेऽपि प्रासङ्गि 
क्रमिद्‌ युक्तम्‌ ! 

उपस्कार- दिव्य मेघ जल के मध्यमे दिव्य विद्युदादि तेजद्रव्य का प्रवेश आगम 
से सिद्ध ही है यह सूत्र का अर्थ है । वह इस प्रकार है--'आपः ता: = उन जलों ने' 
अग्नि गर्भे = अग्निरूप गर्भ को, आदधीरन्‌ = ग्रहण किया, या = जिन जलों ने, अग्नि 
गर्भ = अग्निरूप गर्भ को, दधिरे=्धारण किया, सुवर्ण = सुवण रूप, इत्यादि (आगम) 
भी दिव्यतेज के प्रवेश में प्रमाण है ॥ १० ॥ 

'विस्फूर्जथु ( विद्युत्‌ शब्द ) कंसे उत्पन्न होता है, क्योंकि संयोग तथा विभाग 
शव्द के जनक होते हैं, उन दोनों का तो अनुभव होता ही नहीं' इस शांका के उत्तर में 
सूत्रकार कहते हैं 

पद्पदाथ-अपां = जल का, संयोगात्‌ = संयोग से, विभागात्‌ च =अर विभाग 
से भी, स्तनयित्नोः = मेघ के ॥ ११ ॥। 

भावाथ--वायु से किये हुए मेघ के मध्यवर्ती जलों के संयोग तथा विभाग ही 
से विद्युत की ' विष्फुर्जयु अर्थात्‌ वज्ननिर्घोप होता है, अतः पूर्वपक्षी. फी शंका 
असंगत है ॥ ११ ॥ 

उपस्कार--सुत्र में आ।कांक्षित पद “विस्फूजंबु:' अर्थात्‌ वज््रनिधोष होता है यह 

शेप पद देना । जल से मेघ के वायुकृत संयोग तथा विभाग निमित्त कारण होकर मेघ 
के ही आकाश के साथ संयोगरूप असमवायिकारण से आकाशरूप समवायिकारण 
में गजित (गर्जना) रूप शब्द को उत्पन्न करते हैं ( अर्थात्‌ वायु से आवतित (उलटे 
पुलटे हुए ) मेघ के मध्य के जलों के परस्पर अभिघात, अथवा वायु के अभिघात 
से विस्फूज्रु ( विद्युत्‌ शब्द ) होता है । कहीं-कहीं वायु तथा मेघ के संयोग तथा 
विभाग निमित्त कारण, तथा मेघ तथा विद्युत्‌ के संयोग तथा विभाग असमवायि- 
कारण होते हँ । कर्मो के कारण के निरूपण का प्रकरण होने पर भी यह यहां पर 
प्रसङ्ग से सूत्रकार ने निरूपण किया है। अथवा शब्द के असमवायिकारण मेघ 
तथा आकाश के संयोग अथवा विभाग में मेघ के जलों का ही नोदन तथा अभिघात 
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यद्ठा मेघाकाशसंयोगे विभारो चा शब्दासमवायिकारणे कारणम्‌ अपामेव 
नोदनाभिघातजनितं कर्मेति सूचितं, कमण एवाधिकारप्राप्तत्वात्‌ ॥ ११ 


पृथिवोकमंणा तेजःकम वायुऋसं च व्याख्यातम ॥ १२ ॥ 
भूकम्प ४त्यदृष्टवदात्मसंयोगः कारणमुक्तम्‌ „ तेत्रेवाकस्मिकदिग्दाहदेतो स्तेज सः 
आकस्मिकवृक्षादिक्षो महेतोश्व प्रभञ्जनस्य कर्म यत्‌ संजायते तत्राप्यदृश्वदात्म- 
संयोगोऽसमवायिकारणम्‌, वायुतेजसो समवायिकारणम्‌ , अदष्टं निमित्तक्कारण- 
मित्यथः | कमशाब्दस्य द्रयावृत्तिमहोल्कादिकमसूचनाथों ॥ १२॥ 
अदृष्टवदात्मसंयोगासमवायिकारणकं कर्मान्तरमाहू-- 
अग्नेरूध्वंज्वलनं वायोस्तिव्यंकपवनमरणूनां मनसश्वाचं कर्मादष्ट- 


काक क ` का ॐ ना 





a कया य प पा 


से उत्पन्न कमं ही कारण सूत्र से सूचित होता है, क्योंकि कम ही का निरू- 
पण अधिकार से प्राप्त है ( इस प्रकार कर्म कारण का ही निरूपण प्रकरण भी 
संगत हो जाता है ) ॥ ११ ॥। 
इसी विषयक दूसरे में समानता से सूत्रकार अतिदेश दिखाते हूँ )-- 
पद्पदाथ--पृथिवीकर्मणा=उक्त पृथिवी की क्रिया से, तेजः कर्म = तेजद्रऽ 
की क्रिया, वायुकम चज-"-और वायु की क्रिया भो, व्याख्यातम्‌ = व्याख्या की 
गई ।॥। १२॥ 
भाचाथ-भूकम्प आदि क्रियाओं के समान, अकस्मात्‌ होने वाली दिशाओं के 
दाह की क्रिया तथा वृक्षादिकों में कम्प की कारण महावायु की ( आंधीरूप ) 
क्रिया भी अदृष्टवान्‌ आत्माओं के संयोगरूप असमवायिकारण तथा अच्ष्टरूप निमित्त 
कारण से उत्पन्न होती है ॥ १२ ॥। 
उपरुकार--श्रृकम्प के प्रति अद्ष्टवान्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता 
है यह पुवंग्रन्थ में कहा गया है, उसके समान अकस्मात्‌ ( एकाएक ) दिशाओं में 
दाह होने की कारण तेज, और अकस्मात्‌ वृक्षादिकों के क्षोभ ( कम्प ) आदि व्या- 
कुलता के कारण प्रभंजन ( महावायु-आंघी ) की क्रिया जो उत्पन्न होती है उसमें 
भी अड्प्टवान्‌ आत्माओं का संयोग असमवायिकारण है, तेज और वायु समवावि- 
कारण हैं, अष्ट निमित्त कारण है यह सूत्र का अर्थ है । इस सूत्र में कमं शब्द की 
दो वार आवृत्ति ( कहना ) महा उल्कादिकों की क्रिया को सूचित करता है । 
अद्ष्टवान्‌ आत्माओं के संयोगरूप असमवायिकारण से उत्पन्न होने वाली दूसरी 
क्रिया को सूत्रकार कहते हॅ-- 
पदपदाथ-अग्नेः = अग्नि की, ऊध्वेज्वलनं = ऊच्व प्रदेश जलना, वायोः = 
वायु का, तियक्पवनं = तिरछे वहना, अणनां=्परमाणुओं की, मनस: चमर मन 
की, आद्यं = प्रथम, कर्म = क्रिया, अडप्टकोरितम्‌=्अच्प्ट से होती है ॥ १२ ॥ 


११८ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 
कारितम्‌ ॥ १३ ॥ 


आद्यमिति । सगोद्यक्रालीनमित्यथं: । तदा नोदनाभिघातादीनामभावात्‌ 
दृष्टवदात्मसंयोग एब तत्रासमवायिकारणम्‌ । आद्यमूध्वज्बळनम्‌ आद्यं 
विय्यकपत्रनमिति। इतरेषां ज्वळनपवनकमेणां वेगासमवायिकारणक्रखमेव 
मन्तुमुचितं इष्टे कारणे-सत्यद्टष्टकल्पनानवकाशात्‌ ॥ १३ ॥ 
अनाद्यं ( मनः ) कमोधिक्कत्याह-- 


हस्तकमंणा मनसः कर्म व्याख्यातम्‌ || १४॥ 
मुसढोत्क्षेपणादी यथा प्रयत्नवदात्मसंयो गासमवायिकारणक हस्तकम तथा- 
5प्रिमतविषयग्राहिणोन्द्रिये सन्निकषोथ यन्मनसः कम तदपि प्रयत्नवदात्मसं- 
योगासमवायिकारणकमेव । यद्यपीन्द्रियं मनो न साक्षात्प्रयत्नविषयस्तथापि 


भावाथ--अग्नि की ज्वाला का ऊब्वंदेश में जाना, वायु का तिर्यक्‌ ( तिरछे 
चारों तरफ ) वहना तथा पृथिव्यादि परमाणुओं से तथा मन से क्रिया की उत्पत्ति 
होना यह संपूर्ण कमं अदृष्ट से होते हैं ।। १३ ॥। 
उपस्कार- सुत्र के आद्य शब्द का अर्थ है सृष्टि के आदि काल का कर्म । क्योंकि 
उस समय नोदन तथा अभिघात का अभाव होने से अद्धष्टवान्‌ आत्माओ का संयोग 
ही उसमें असमवायिकारण है। सूत्र में अग्नि आदि की ऊचष्वप्रदेश में ज्वाला 
का उठना, तथा वायू का प्रथम तियक (चारों तरफ) बहना भी 
लेना चाहिये, क्योंकि आगे की दूसरी और अग्नि तथा वायु की उक्त क्रियाओं 
में वेग ही को असमवायथिकारण मानना उचित है, क्‍योंकि प्रत्यक्ष दृष्ट वेग कारण 
के रहते अदृष्ट ( न देखने वाले ) अद्दष्ट को कारण नहीं माना जा सकता ॥१३॥। 
प्रथम से भिन्न मन की क्रिया के विषय में सूत्रकार कहते हं 
पद्‌ पदाथ-हस्तकमणा = मुसलादिकों के उत्क्षेपण में हस्त की क्रिया से, मनसः = 
मन की, कर्म=क्रिय, व्याख्यातम्‌ = व्याह्या की गई॥। १४॥ 
भावाथे--मुसलादिकों की उत्क्षेपण क्रिया में जिस प्रकार प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग असमवायिकारण है यह कहा गया है उससे प्रियवस्तु के ग्रहण करने वाले 
बाह्य इन्द्रियों में संनिकर्ष होने के लिये जो मन में क्रिया होती है वह भी प्रयत्न- 
वान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिक!रण से ही होती है ॥ १४॥ 
उपस्कार--मुसल की उत्क्षेपणादि क्रियाओं में जिस प्रकार प्रयत्नवान्‌ आत्मा को 
संयोगरूप असमवायिकारण से ही हस्त में ऊब्वंगमनरूप क्रिया होती है, उसी 
प्रकार प्रिय रूप, रस आदि विषयों को ग्रहण करने वाले चक्षु, जिल्ला आदि इन्द्रियों 
में संनिकर्ष होने के लिये मन की जो क्रिया होती है वह भी प्रयत्नवान्‌ आत्मा के 
संयोगरूप असमवायिकारण से ही होती है। यद्यपि मनरूप इन्द्रिय में साक्षात्‌ 
प्रयत्न गुण की विषयता नहीं है, तथापि मन को बहाने वाली मनोवह नाम की नाड़ी 
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मनोवहनाडोगोचरेण प्रयत्नेन मनसि कर्मोत्पत्तिद्र्ञ्या । नाडचारतु च्वगिन्द्रि- 
यग्राद्यत्वमद्गभोकत्तव्यम्‌ , अन्यथा प्राणवहनाडीचरेण प्रयत्नेनाशितपोताद्यभ्य- 
वहरणमपि न सम्भवेत्‌ ॥ १४ ॥ 

ननु मनसि कर्म उत्पद्यत इत्यत्रेव न प्रमाणमत आह-- 

आरत्सेन्द्रियमनोब्थेसन्निकर्पात्‌ सुखदुःखे ॥ १५ ॥ 

सुखदुःखे इत्युपलक्षणं ज्ञानध्रयस्नाद्यपि द्रष्ट्यम्‌ । मनसो बेभवं पूर्वेमेव 
निराकृतम्‌ . अणुत्वब्व साधितम्‌ , युगपब्ज्ञानानुत्पत्तित्व मनसो ढिङ्गमित्युक्तम्‌ , 
तेन तत्तद्न्द्रियप्रदेशेन मनःसंयोगमन्तरण सुखदुःखे न स्यातामेव यदि मनास 
कम न भवेत्‌, न भवेच्च पादे मे सुखं शिरसि मे वेदनेत्याद्याकारो$नुभब 


इत्यथः। यद्यपि मनःसन्निकपोघोनः सर्वोऽप्यात्मनिशेषगुणस्तथापि सुखदुःखे 
तोत्रसंदेगितयाऽतिस्फुटत्वाद॒क्ते ॥ १५ ॥ 





विषय का आत्मा फे प्रयत्न से मन में क्रिया उत्पन्न होती है यह जानना । उस मनो- 
वह्‌ नाड़ी का त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है यह अवश्य मानना पड़ेगा नहीं तो प्राण 
को चलाने वाली प्राणवह नामक नाड़ी में होने वाले आत्मा के प्रयत्न से खाना- 
पीना आदि भी न हो सकेगा । अर्थातु भोजनादि रूप प्राणवह नाड़ी की क्रियान 
होगी, क्योंकि भोजनादिकों में प्रवृत्ति प्राणवहं नाड़ी के त्वाच प्रत्यक्ष के कारण से 
होती है ॥ १४॥। 

मन में त्रिया उत्पन्न होती है इसी में क्या प्रमाण है ? इस प्रश्न के समाधानाथं 
सूत्रकार कहते हं-- 

पद्‌ पदा थे--आत्मेन्द्रियमनोऽथसंनिकर्षात्‌ = आत्मा, इन्द्रिय, मन तथा पदार्थो 
के संनिकष से, सुखदु:खे = सुख तथा दुःख होते हैँ ॥| १५॥ 

भावाथ--आत्मा, वाह्येन्द्रिय मन तथा पदार्थो के सन्निकर्ष से सुख, दु 
ज्ञानादि गुण आत्मा में उत्पन्न होते हैं इस कारण मन में प्रयत्नवान्‌ आत्मा के 
मन के साथ संयोगरूप असमवायिकारण से मनरूप समवायिकारण में क्रिया अवश्य 
माननी होगी ।। १५॥ 

उपस्कार- पुत्र में सुख ओर दुःख से ज्ञान, प्रयत्न इत्यादि आत्मा के विशेष गुण 
भी सूचित होते हैं यह जानना । मन विभु ( व्यापक ) नहीं है यह पूवेग्रन्थ में कहा 
गया है । तथा उसमें अणुर्पारमाण भी सिद्ध कर चुके हैं। तथा एककाल में अनेक 
ज्ञान नहीं होते यह मन का साधक लिङ्ग है यह भी कहा गया है, इससे उन २ वाह्ये- 
न्ट्रिय प्रदेशों में मन के संयोग के विना सुख-दु:ख इत्यादि आत्मा के गुण नहीं ही 
` होंगे यदि मन में क्रिया न हो, और यदि मेरे पाद में सुख (आराम) है किन्तु शिर 
में वेदना ( पीड़ा ) है इत्यादि रूप अनुभव न हो, यह सूत्र का आशय है । यद्यपि 
मन के संनिकषं अधीन सभी आत्मा के ज्ञानादि विशेष गुण भी उत्पन्न होते हैं तथापि 


३२० वेशेपिकसून्रो पस्कारः 


नन्देबं यदि चपलं मनस्तदा चित्तनिरोधाभाबाद्योगं विना नात्मसाक्षा- 
तकारो, न वा तमन्तरेण मोक्ष इति शाख्जारम्भवफऱ्यमत आह-- 


तदनारम्म आत्भस्थे मनसि शरीरस्य दुःखाभावः संयोगः ॥ १६॥ 
विपयेष्बळम्प्रत्ययवत उदासीनस्य बहिरिन्द्रियेभ्यो व्यावृत्तं मनो यदात्म- 
स्थामात्ममात्रनिष्ठं भवति तदा ततकमौनुगुणप्रयत्नाभावात्‌ कम भनसि नोत्प- 
दते स्थिरतरं भनो भवति स एव योग: | चित्तनिरोधलक्षणत्बाद्‌ योगस्य | 
तदनारम्भ इति | मनसः कर्मानारम्भ इत्यथः । यद्धा तत्पदेन सुखदुःखे एचामि- 
सूत्रकार ने सुख तथा दुःख इन्हीं दोनों का बड़े वेग से स्पष्ट अनुभव होता है अतः 
सुख तथा दुःख दो ही गुण सूत्र में लिये अन्य गुण नहीं ॥ १५॥। 
यदि इस प्रकार मन चंचळ है तो चित्त का निरोध न हो सकने से, विना योगा- 
भ्यास के आत्मा का साक्षात्कार न होगा और उसके विना मोक्ष न होगा, जिससे 
मोक्षार्थं कणाद महषि का वेशेषिकशास्त्र का आरंभ करना व्यथ हो जायगा इस शंका 
के समाधानां सूत्रकार कहते हैं--- | 
पद्पदाथ-तदनारम्भः = मन में क्रिया का आरम्भ नहीं होना, आत्मस्थे = 
आत्मा में स्थित होने पर, मनसि = मन के, शरीरस्य = शरीर का, दुःखाभाव: = 
दुःख का अभाव ( होता है) सः = वह, योग: योग कहाता है ॥ १६ ॥ 
भावार्थ-विरक्त प्राणि का बाह्येन्द्रियों के सम्बन्ध से हटा हुआ मन जिस 
समय केवल आत्मा के स्वरूप में स्थित होता है उस समय मन में क्रिया उत्पन्न होने 
के अनुकूल आत्मा का प्रयत्न न होने के कारण मन में क्रिया उत्पन्न नहीं होती 
अर्थात्‌ मन अत्यन्त स्थिर हो जाता है वही योग है अर्थात्‌ उसी समय चित्तनिरोध- 
रूप योग की प्राप्ति होती है ॥ १६॥ 
उपस्कार-शब्दादि सांसारिक विषयों में दुःख का अनुभव करने से 'अलं' (बस 
अब नहीं चाहिये) ऐसी बुद्धि होने से विषयों में उदासीन प्राणी का वाह्यचक्षुरिन्द्रिया- 
दिकों के व्यापार से हटा हुआ मन जिस अवस्था में आत्मा में स्थित केवल आत्मा- 
रूप विषय ही मे स्थिर हो जाता है उस अवस्था में मन की क्रिया के अनुकूल 
आत्मा का प्रयत्न न होने के कारण मन में क्रिया उत्पन्न नहीं होती, अत्यन्त स्थिर 
मन हो जता है वही योग है। क्योंकि 'योगश्चित्तवृत्तिनिरोधः' अर्थात्‌ मन का सब 
विषयों से हटना ही योग है ऐसा पतञ्जलि महर्षि द्वारा किया हुआ योगलक्षण के अनु- 
सार चित्तनिरोधरूप यही योग कहलाता है। सूत्र मे 'तदनारम्भः' इसका अथ है 
मन की क्रिया का आरम्भ न होना । ( आगे ससंप्रज्ञात योग मं भी जाने वाले 
सामान्य योग के लक्षण के अनुसार दांकरमिश्र 'तदनारम्भः' इस पद की दूसरी 
व्याख्या करते हैं कि )--अथवा 'तदनरम्भः' इस समस्त पद में 'तत्‌ इस पद से 
क्रान्त ( प्रस्तुत ) होने से सुख और दुःख का ग्रहण होता है। 'दुःखाभाव' इस 
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धीयेते प्रक्रान्तत्वात्‌। दुःखाभाव इति । दुःखाभावसाधनत्वाद्योग एवं दुःखा- 
भावः “अन्नं चे प्राण!” इतिवत्‌ | यद्वा दुःखस्याभावो यत्रेति बहुब्रीहिः, शरोर- 
स्येति शरीराबच्छिन्नस्यात्मनः स योग इति 'प्रसिद्धिसिद्धतया तत्पदम्‌ , अयं 
स योगः। यद्ठात्मपदेनात्र प्राण उच्यते उपचारात्‌ प्राणानुमेयस्वादात्मनः । 
तथाच प्राणवहनाड्यां कमणा प्राणक्रमीपि जायते | यद्वा जोतरनयोनियत्नवदा- 
त्मप्राणसंयोगासमचायिकारणकं प्राणकमं । जीवनयोनिश्च यत्नोऽतोन्द्रियः 
प्राणसश्चारानुमेयः, कथमन्यथा सुपुप्त्यवस्थायामपि श्‍वासप्रश्‍वासगतागत- 
मिति भाव: ॥ १६ !! 


ननु प्राणस्य मनसश्च कर्म यदि प्रयत्ननिमित्तिकं तदा प्राणमनसी यदा 





सूत्र के पद का दुःख के अभाव का साधन होने के कारण भोग ही दुःखभाव कहा 

जाता है जिस प्रकार प्राण के धारण के कारण अन्न को ही 'अन्नं वे प्राणा अन्न 

ही प्राण है ऐसा कहा जाता है । ( अर्थात्‌ मन के आत्मा में स्थित होने पर भी तथा 

निदिध्यासन-परम्परा में उपयोगी मन की किया होने पर भी योग हो ही सकता हे 

यह इस पक्ष की व्याख्या का आशय है ) । 'यदि दु:खाभाव पद का द्वितीय पक्ष में 

दु:ख के अभाव के साधन ऐसा अर्थ हो तो लक्षणा करना पड़ेगा' (ऐसी शंका के समा- 

धानार्थ शंकरमिश्र तृतीय पक्ष से व्याख्या करते हैं कि )--अथवा दुःख का अभाव 

जिसमें हो ऐसा बहुब्रीहि समास करना, और 'शरीरस्य' इस पद का शरीरविशिष्ट 
आत्मा ऐसा अथ करना । 'स योग: यहां 'सः' पद प्रसिद्धिवाचक लेना, यह वह 
योग है ( अर्थात्‌ शरीर के सम्वन्ध से जिस अवस्था में आत्मा को दुःख नहीं होता 
उसे योग कहते हैं यह तृतीय पक्ष की व्याख्या का आशय है अथवा ऐसा भी 
चतुर्थ पक्ष से सूत्र का दूसरा अर्थ हो सकता है ) कि अथवा सूत्र में आत्मा पद से 
लक्षणा वृत्ति से प्राणरूप औपचारिक अर्थ करना, क्योंकि प्राण से आत्मा का अनु- 
मान होता है, ऐसा होने से प्राणवह नाडी में क्रिया होने से प्राण में भी क्रिया 
होती है ( अर्थात्‌ तदनंतर में घ्राण कर्म का आरम्भ न होने पर, मन के 'आत्मस्थ' 
अर्थात्‌ प्राण में स्थित होने पर शरीर-सम्बन्ध में आत्मा को दुःख न होना योग है 
यह चतुथं पक्ष का आशय है) । ( आगे मन इस पद के आत्मारूप अर्थ करने के 
आशय से शंकरमिश्र पंचम पक्ष से सूत्र का अर्थ करते हैं कि )--प्राण में क्रिया 
जीवन योनि नामक प्रयत्नवाले आत्मा तथा प्राण के संयोगरूप असमवायिकारण से 
उत्पन्न होती हैं, यह जीवन योनि नामक अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) आत्मा का प्रयत्न 
प्राणवायु की संचरण क्रिया ( श्वास ) आदि से अनुमान द्वारा सिद्ध होता है 
नहीं तो सुपुप्ति अवस्था में भी इवास तथा प्रश्वास का जाना-आना कैसे हो सकता ड 
यह्‌ सूत्र का आशय हे ॥ १६॥ 
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३२२ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


मरणावस्थायामपसपंतः-देहाद्रद्िभवतः देहान्तरोत्पत्तो तत्र पुनरुपसर्पतः- 
प्रविशतः, तत्र प्रयत्नाभावात्तदुभयमनुपपन्नम्‌, अशितपोतं भक्तपानीयादि 
तस्यापि शरीराबयवोपचयदेतुयः संयोगस्तज्जनकं यत्‌ कमे यच्च गर्भवासद- 
शायां संयोगविभागजनकं कम तेषां कथमुत्पत्तिरत आह-- 
अपसर्पणश्रपसपंणमशितपीतसंयोगाः कार्योन्तरसंयोगाश्चेत्य- 


दए्कारितानि ॥ १७ ॥ 

अत्र "नपुंसक ॥नपुंसकेनेकतच्चास्यान्यतरस्यामि'ति नपुंसकनिद्‌शः संयो- 
गपदव्व तत्कारणे कमणि लाक्षणिकम्‌ । अपसपेणं देहारम्भककमेक्षये देहादेव 
प्राणमनसो रुत्क्रमणम्‌ , उपसपणञ्च देहान्तरोत्पत्ती तत्र प्राणमनसोः प्रवेशनम्‌ , 
अशितपीतादिसंयोगद्देतुश्च कर्म, कायौन्तरं गर्भंशरोरं तत्संयोगहेतुदच यत्‌ 
“यदि प्राण और मन की क्रिया प्रयत्न से होती है तो जव मरण की अवस्था 
में प्राणवायु तथा मन शरीर से निकलते हैं अर्थात्‌ शरीर से वाहर होते हैं, और 
दुसरे शरीर के उत्पन्न होने पर उसमें पुनः उपसपंण अर्थात्‌ प्रवेश करते हैं वहां 
आत्मा के प्रयत्न न होने से वह निकलना तथा प्रवेश करना दोनों नहीं बन सकता, 
तथा भक्षण किया हुआ अन्न एवं पीया हुआ जल इत्यादि उनका भी जो शरीर के 
उपचय (वृद्धि) का कारण संयोग उसको उत्पन्न करने वाली क्रिया, एवं जो गभं- 
वास अवस्था में संयोग तथा विभाग को उत्पन्न करने वाली क्रियाय होती हैं उनकी 

भी उत्पत्ति केसे होती है', इस आक्षेप के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--उपसपंणं -- प्रवेश करना, अपसपंणं-निकलना, अशितपीतसंयोगाः= 
खाये हुए अन्न तथा पीये हुए जळ के संयोग, कार्यान्तरसंयोगाः च = और दूसरे 
कार्यों के भी संयोग, इति = यह संपुण, अडऽटकारितांनि=आत्माओं के अदष्ट से किये 


जाते हैं ॥ १७ ॥। 
.. भावार्थ-मरणावस्था में ( प्राण तथा मन का) पूवशरीर से निकल कर 


उत्तरशरीर में प्रवेश करना तथा शरीर की वृद्धि के कारण खाये हुए अन्न एवं पीये 
हुए जल का संयोग उत्पन्न करने वाली क्रिया एवं गर्भावस्था में संयोग को उत्पन्न 
करने वाली दूसरी क्रियाय भी भोक्ता प्राणियों के अदृष्ट से होती हैं ॥ १७ ॥ 
उपस्कार--इस सूत्र में 'नपुंसकमनपुंसकेनैकबच्चास्यान्यतरस्याम्‌' इस पाणिनीय 
व्याकरण-सुत्र के नियमानुसार, अर्थात्‌ नपुंसकलिज्ध -भिन्न शब्दों के साथ नपूसक- 
'लिङ्ग और एकवचन होता है विकल्प से इस कारण 'संयोगाः' इस पृंल्लिद्ध-वहुवचन 
'के साथ आये हुए 'उपसपंणं अपसपंणं' यह दोनों नपुंसकलिङ्ग एकवचन का निर्देश 
(कथन) है ॥। सूत्र में 'अड्ष्टकारितानि' ऐसी उक्ति से संयोगादिक अहब्ट कारणवाले हैं, 
तथा उनकी मूलरूप क्रिया अदृष्टवानु आत्मा के संयोगरूप निमित्त से होती है । (इस 
आशय से शंकरमिश्र आगे कहते है)-सूत्र में संयोग पद. उसके कारण क्रियारूप अर्थ 
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कमै तन्‌ सत्रैमद्टखदात्मसँयोगामवायिकारणकम्‌ । इतिकारेण घातुमछकम- 
णामप्यदृष्टवदात्मसंयोगासमवायिकारणकत्वं सूचयति ॥ १७ ॥ 
ननु देहान्तरोत्पत्तेरावश्यकत्वव्वेत्तदा कथं मोक्ष इत्यत आह-- 
तदभावे संयोगामावो5प्राहर्भावथ्व मोक्ष) ॥ १८ ॥ 

इद्मत्राकूतं-यो गवल्लेनात्मतत्त्वसाक्षात्कारे सति तेन च सवासनमिथ्याज्ञाने 
ध्वस्ते तन्निबन्धनानां रागद्वेषमोहानां दोषाणामपायात्‌ प्रवृत्तेरपाये तन्निवन्धन 
स्य जन्मनो5पाये तन्निबन्धनस्य दुःखस्यापाय इति तावद्वस्तुगतिः | तत्र योगिनो 
योगजधमंबलेन तत्तद्देशकाळतत्तत्तुरगमतङ्गजविहदङ्गमादिदेदोपभोग्यसुखदुःखा- 











को वोध करने के कारण लाक्षणिक है । पूर्वशरीर के उत्पादक कर्मों का नाश होने 
पर शरीर से ही प्राण तथा मन के उत्क्रमण (निकलने) को (अपसर्पेण) कहते हैं । 
दूसरे शरीर के उत्पन्न होने पर उसमें प्राण तथा मन के प्रवेश को उपसपंण कहते हैं 
तथा खाये हुए अन्न एवं पीये हुए जल के संयोग की कारण क्रिया, तथा कार्यान्तर 
अर्थात्‌ गभ में वतमान शरीर, उसके संयोग का भी कारण जो क्रिया होती है। यह 
संपुण अइप्टवान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से होती है । सूत्र के 'इति' 
इस पद से शरीर के मध्य में धातु, मल इत्यादिकों की क्रियायें भी अड्ष्टवान्‌ 
आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से उत्पन्न होती है यह सूचित होता है ॥१७॥ 

“यदि शरीरान्तर ( दूसरे शरीर ) की उत्पत्ति होना आवश्यक है तो मोक्ष 
केसे होगा' इस शंका के उत्तर में सूत्रकार करते हैं-- 

पद्पदाथं-तदभावे=भविष्य शरीरके न होने पर, संयोगाभावः = संयोग का 
अभाव, अप्रादुर्भावः च = और प्रगट न होना भी, मोक्ष:=मोक्ष कहलाता है ।। १८ ॥। 

भावाथं=आत्मसाक्षात्कार से मिथ्याज्ञान के नष्ट होने पर दोष तथा प्रवृत्ति के 
नाश के कारण जन्म न होने के कारण पुनः शरीर का संबन्ध न होना रूप मोक्ष 
होता है ॥ १८॥ 

उपस्कार--यहां सूत्र का यह ग्राकूत (अभिप्राय) है कि---योगसमाधिवल से 
आत्मा के वास्तविक स्वरूप का साक्षात्कार होने पर उससे वासना-सहित 
मिथ्याज्ञान का ध्वंस होने के कारण मिथ्याज्ञान से होने वाले राग, द्वेष तथा मोह 
रूप तीनों दोषों के उत्पन्न न होने से पुण्य तथा पापरूप प्रवृत्ति के न होने से प्रवृत्ति- 
मुलक जन्म का अपाय ( उत्पत्ति न ) होने पर जन्म के कारण होनेवाले दुःख का 
` अपाय ( अनुत्पत्ति ) होती है यह वास्तविक सिद्धान्त है । उसमें योगी का समाधि 
` से उत्पन्न वल से उस-उस देज्ञ तथा काल में अश्व, गज, सप, पक्षी आदि शारीरों में 
भोग करने के योग्य सुख तथा दुःख के विशेष कारण घर्म तथा अधमे के समूह का 
` एक समय भोग करने का विचार कर उन-उन उक्त शरीर-समूह को लेकर सुख- 


३२४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


साधारणकारणधमनिकुरम्बमालछो च्य तत्तत्कायव्यूहं निर्वाह्म भोगेन पूर्वोत्पन्नधर्भा 
€ < र्‌ः 
धमयोः क्षयः, निवृत्तदोषस्य धमोधमोन्तरानुत्पत्तावपूवंशरोरान्तरानुत्पस्तौ पूव- 
शरीरेण सहात्मनो यः संयोगाभावः स एव मोक्षः तदभाच इति | अनागतशरी- 
० € 
रानुत्पादे संयोगाभाव इत्यथः | नन्वियमवस्था प्रयसाधारणोत्यत आह-अप्रा- 
दुर्भाव इति। यदनन्तरं शरीरादेः पुनः प्रादुभीवो न भवतीत्यर्थः । स मोक्ष 
इति । तस्यामवस्थायां यो दुःखध्चंसः स मोक्ष इत्यथः ॥ १८॥ 
ननु तमसोऽपि द्रव्यस्य कमे दृश्यते चछति छायेतिप्रत्यय।त्‌ , तत्र न प्रय- 
त्नो न वा नोदनाभिघातो न वा गुरुत्वद्र वत्वे न चा संस्कारस्तथा 'च निमित्ता- 
न्तर वक्तव्यं तञ्च नानुभूयमानमित्यत आह 
Oe 
द्रव्यगुणकम निष्पत्तिधर्म्यादभावस्तमः॥ १६ ॥ 
एतेन नवैव द्रव्याणीत्यवधारणमप्युपपादितम्‌ । द्रव्यनिष्पत्तिस्तावत्‌ 


दुःख में भोग करने के कारण पूवं में उत्पन्न हुए धम तथा अधर्म का नाश हो जाता है 
पुर्वोक्त प्रकार से योगजबल ही से दोषों के निवृत्त होने के कारण दूसरे धमं तथा 
अधर्मो की उत्पत्ति न होने मं अपूव दूसरे शरीर की उत्पत्ति न होने से भी प्रथम 
शरीर के साथ जो आत्मा के संयोग का नष्ट होना ही मोक्ष है । “तदभावे इस सूत्र 
के पद का भविष्य शरीर के उत्पन्न न होने पर संयोग का अभाव होता है यह अर्थ 
है । यह अवस्था तो प्रलय में भी होती है । इस शंका के समाधानाथं सूत्रकार ने 
'अप्रादुर्भावः' ऐसा सूत्र में कहा है । जिसके पश्चात्‌ पुनः शरीर इन्ट्रिय-आदिकों 
का प्रादुर्भाव ( प्रगटना ) नहीं होती यह अर्थ है । 'समोक्षः' इस सूत्र के वाक्य का 
उस अवत्था में जो दुखों का ध्वंस ( नाश ) है उसे मोक्ष कहते हैं यह अर्थ है ॥१८॥ 
तम (अन्धकार) नामक द्रव्य की भी क्रिया 'चलति छाया' परछांही चलती है ऐसा 
ज्ञान होने के कारण देखने में आती है, उसमें न प्रयत्न है न नोदन तथा अभिघात 
नाम के संयोग अथवा गुरुत्व तथा द्रवत्व भी या न संस्कार वेग है, इस कारण इस 
ज्ञान का कोई दूसरा कारण कहना पड़ेगा, किन्तु उसका अनुभव नहीं होता ( अतः 
इसमें क्या कारण है, इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 
पढ्पदाथ--द्रव्यगुणक्मनिष्पत्तिवैधर्म्यात्‌न्द्रव्य, गुण तथा कर्म पदार्थ की 
सिद्धि के विरुद्धधमे होने के कारण, अभावः = तेजद्रव्य का अभावरूप है, तमः = 
अन्धकार ॥। १९ ॥ 
भावार्थ--छाया चलती है यह ज्ञान श्रमात्मक होने के कारण, तथा द्रव्य, गुण 
और कमं पदार्थ के लक्षण अन्धकार में न होने से तम तेजद्रव्य का अभाव- 
रूप है ।। १९॥ 
उपस्कार---एतेन ( सूत्र के तम अभाव पदार्थ है यह कहने से ) प्रथिवी आदि 


अ० ५, आ० २, सू० १९-२० ] तमसोऽभावत्वव्यचस्था ३२५ 


स्पशवद्द्रव्याघोना । न च तमसि स्पर्शाऽनुभूयते | न चाचुदूभूत एव स्पशः, 
रूपोद्धवे स्पर्शोद्भवस्यावइयकत्तात्‌ | प्रथिव्यामय नियमः तमस्दु दशमं द्रव्य- 
मिति चेन्न द्रव्यान्तरस्य नीलरूपानधिकरणत्वात्‌ नोळरूपस्य च गुरुत्वेनान्वरोय- 
कत्वात्‌, रसगन्धनान्तरोयकत्याच्च । यथाऽऽक्राशा शब्द्मात्रविशेषगुणं तथा 
तमोऽपि नोळखूपमात्रवशेषशुणं स्यादिति चेन्न चाक्षुषत्वविरोधात््‌ । यदि 
हि नीलरूपचन्नीलं रूपमे्र चा तमः स्यात्‌ याह्याडोकप्रमहमन्तरेण चक्षुषा 
न गृह्यत ॥ १९॥ 
: तहिं गतिप्रतीतिः किन्निबन्धनेत्यत भाहू-- 
तेजसो द्रव्यान्तरेशात्ररणाच्च ॥ २० ॥ 

गच्छता द्रव्यान्तरेणाबृते तेर्जास पूर्व देशानुपळम्भादमिमदेशे चोपलम्भात्ते 
मन पर्यन्त नव ही द्रव्य हैं यह अवधारण (निर्णय) कहा गया है। द्रव्य की सिद्धि स्प- 
दाश्चिय द्रव्यो के अधीन होती है और तम में स्पशं का अनुभव नहीं होता । “तम में 
अनु दृभुत (अप्रगट ) ही स्पशं है”यह नहीं कहा जा सकता, क्योंकि रूप के उद्भूत होने 
पर स्पशंका उद्भूत होना आवश्यक है । यदि "पृथिवी द्रव्य में उक्त नियम हैं,किन्तु तम 
तो दशम द्रव्य है' ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि पृथिवी को 
छोड़कर दूसरा द्रव्य नीलरूप का आधार नहीं होता, और नीलरूप की गुरुत्व गुण के 
साथ व्याप्ति है, रस और गन्ध को भी नीलरूप के साथ व्याप्ति है,अर्थात्‌ नीलरूपाश्रय 
में गुरुत्व रस तथा गन्ध अवश्य होते हैं (अतः तम में गुरुत्व, रस तथा गन्ध न होने 
से नीलरूप की प्रतीति भ्रम है) । यदि “जिस प्रकार आकाश द्रव्य केवळ शब्दरूप 
निशेष गुण का आधार है उसौ प्रकार तम में केवल नीलरूप विशेष गुण मानगे' ऐसा 
तम को द्रव्य मानने वाला पूर्वपक्षी कहे, तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि चाक्षुष- 
प्रत्यक्ष होने का विरोध होता है, क्योंकि यदि नीलरूप का आधार अथवा नीळलरूप 
ही अन्धकार हो तो, बाह्यप्रकाश के प्रग्रह (स्वीकार) के विना चक्षुइन्द्रिय से गृहीत 
न होगा ॥ १९ ॥ 

'तो आदितम अभाव है तो उसमें 'तमः चलति' अन्धकार चलता है ऐसा उसमें 
गति क्रिया के ज्ञान का क्या कारण है? इस शंका के समा धानार्थं सूत्रकार 
कहते हैं 

पद्‌ पदाथे-तेजसः=्तेजद्रव्य के, द्रव्य।न्तरेण--चलने वाले दूसरे द्रव्य से, 
अवरणात्‌ च>आवरण होने से भी (तम चलता है) ऐसे भान से प्रतीति होती है ॥२०॥ 

भावाथ--चलने वाळे शरीरादि रूप दुसरे द्रव्य से आवरण (आच्छ।दन) होने से 
भी अन्धकार चलता है ऐसी औपाधिक प्रतीति होती है नकि वस्तुतः अभावरूप तम 

पदार्थ में रूप की आश्रयता है ।। २० ॥ 

उपस्कार- तेज द्रव्य के गमन करने वाले दूसरे द्रव्य से आवृत ( घिरे ) 





३२६ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


जोऽभावस्य गच्छट्द्रव्यसाधर्म्यादू मतिभ्रमो न तु वास्तवी तव मतिरित्यर्थः, 
अन्बयव्यतिरेकाभ्यां तथा प्रतीतेः उद्भूतरूपवद्यावत्ते जःसंसगाभावस्तमः।२०।। 
एवं द्विसूत्रकं प्रासङ्गिकं तमःप्रकरणं समाप्य कमेशून्यताप्रकरणमाह-- 


दिकालावाकाशश्च क्रियाबद्वेध्म्यान्निष्क्रियाणि ॥ २१॥ 
चकारादास्मसंप्रहदः | क्रियावता वैधम्य दिगादीनाममूतत्वं सूत्त्येनुविधानात्‌ 
क्रियायाः ॥ २१ ॥ 
गणकमणो निष्क्रियत्व माह-- 
एतेन कर्माणि गुणाश्च व्याख्याता: ॥ २२ ॥ 


रहने पर पूर्व ( पीछे ) के प्रदेश का प्रत्यक्ष न होने, तथा आगे के देश में प्रत्यक्ष 
होने के कारण, तेज के अभाव में गमन करने वाले द्रव्य :केः गतिरूप समानधर्म 
होने से अन्धकार में गमनक्रिया का भ्रम होता है किन्तु उस तम में वास्तविक 
( सत्य ) रूप गमन नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। क्योंकि अन्वय तथा व्यतिरेक 
( तेज के पीछे आवरक द्रव्य के रहने पर तम चलता है यह प्रतीति होती है न रहने 
से नहीं होती ). ऐसा प्रतीत होता है । तस्मात्‌ उद्भ्ूतरूपाश्रय संपूर्ण तजोद्रव्यो का 
संसर्गाभाव ही तम पदार्थ है ॥ २० ॥ 
. इस प्रकार प्रसङ्ग से प्राप्त दो सूत्र में तम का प्रकरण समाप्त कर क्रम से शून्य 
पदार्थों के निरूपण का प्रकरण सूत्रकार कहते हैँ-- 
पद्पदार्थ--दिक्का ले: = दिशा तथा काल द्रव्य, आकाशं च = और आकाश 
भी, क्रियावद्वैधर्म्यात्‌ = क्रियावान्‌ द्रव्यों के विरुद्ध धम होने से, निष्क्रियाणि = 
क्रिया से शुन्य हैं।। २१ ॥ | 
__ भावार्थ--क्रियावाले पृथिवी आदि द्रव्य मूतं होते 
तथा आकाश में न होने के कारण आकाशादिक द्रव्य 
क्योंकि क्रिया मूतं द्रव्यो में ही रहती है ॥ २१॥ 
उपस्कार- पुत्र के चकार -से आत्मा का भी संग्रह होता है क्रियाधार पृथि- 
व्यादि द्रव्यों के साथ.दिशा कालादियों में .अमूतता विरुद्ध, धर्म है, क्योंकि क्रिया 
मुर्तेता के साथ रहती है ।। २१ ॥ द्र 
' गुण तथा कर्म पदार्थो में भी निष्क्रियत्व है यह सूत्रकार कहते हैं--- 
पदपदाथे -- एतेन = इस क्रियावानों के विरुद्ध धर्म के कथन से, कर्माणि =्=कर्म--- 
पदाथ, गुणा: च = और गुणपदार्थ भी, व्याख्याताः = व्याख्या किये गये ॥ २२ ॥। 
भावाथ--उक्त सूत्र में कहे हुए क्रियावाले द्रव्यो के. अमूर्ततारूप विरुद्धधमं . 
के कथन से गुण तथा कर्म पदार्थों में भी अमूतंत्ता होने से गुण तथा कर्म भी क्रिया-. 


रहित हैं यह कहा गया ।।:२२॥ `. 





द्र्व्य 


हैं वह मुतंता दिशा, काल 
निष्क्रिय ( क्रियारहित ) हैं 


अ० ५, आ० २, सू० २२-२३ ] कर्मशुन्यद्रव्याणि ३२७ 


एतेनेति । क्रियाबद्देधन्यणेत्यर्थः क्रियावद्धधम्येममूतत्वं गुणकर्मणोरपोति ते 
अपि निष्क्रियत्वेन व्याख्याते इत्यथः ॥ २२ ॥ 


नलु गुणकमेणी यदि निष्क्रिये तदा ताभ्यां द्रव्यस्य कथं सम्बन्धः ? संयोग- 
सम्बन्धः सम्भाव्येत स च कमौधोन एवेत्यत आइ 
निष्क्रियाणां समवायः कमभ्यो निषिद्धः ॥ २३ ॥ 
निष्क्रियाणां गुणकमंणां समबाय एव सम्बन्धः, स॒ च कमेंभ्यो निषिद्धः 
तस्य सम्चन्धस्य उत्पत्तिरेव नास्ति द्रे तु कमीधोनतेत्यर्थः।॥। २३ ॥ 


ननु यद्यमूचोत्वात्‌ गुणा: कमंसमवायिकारणं न भवन्ति तदा गुणगुणाः 


कसोणि च कथमुत्पद्यन्ते न हि समवायिकारणातिरिक्तत्वरू्पेणापि कारणता 
सम्भवतीत्यत आह-- 





डपस्कार-सूत्र के 'एतेन' इस पद का अर्थ है क्रियावाले द्रव्यों के अमूतता- 
रूप विरुद्ध धम से । क्रियावाले पृथिव्यादि द्रव्यो का अमततारूप वधघम्य गुण तथा 
कम पदाथों में भी है इस कारण वे भी निष्क्रिय हैं यह्‌ व्याख्या किया गया यह सूत्र 
का अर्थ है ॥ २२ ॥। 

यदि गुण तथा कर्मपदाथ क्रियारहित हों तो उन दोनों से द्रव्य का सम्बन्ध कंसे 
होगा । संयोग सम्बन्ध ही होने की सम्भावना है, और वह तो क्रिया के ही अधीन 
है अर्थात्‌ इस कारण गुण और कर्म क्रियारहित नहीं हो सकते'--इस शंका के 
समाधानां सूत्रकार कहते हैं 

पृद्पदार्थ--निष्क्रियाणां = क्रियारहित गुण तथा कर्म का, समवायः = समवाय- 
सम्बन्ध होता है, कर्मभ्यः = जो क्रिया से उत्पन्न, निषिद्धः = (नित्य होने से कर्मा- 
धीन नहीं है इस प्रकार) निषिद्ध है ॥ २३ ॥ 

भाचाथ--क्रियारहित गुण तथा कमपदाथों का द्रव्यों के साथ समवायसम्बन्ध 
ही होता है जो नित्य होने के कारण कर्म से ही उत्पन्न है यह नहीं हो 
सकता ॥ २३ ॥। | 

उपस्कार--क्रिया रहित गुण तथा ।कर्मपदार्थो का समवाय ही (द्रव्य पदार्थों के 
साथ) सम्बन्ध होता है, औरः वह्‌ कर्म पदार्थो से निपिद्ध है अर्थात्‌ उस समवाय 
की नित्य होने के कारण जब उत्पत्ति नहीं होती तो कर्म से उत्पन्न होता है यह तो 
दूर रहा-यह सूत्र का अथ है ॥ २ 


यदि “अमृत होने के कारण गुण पदाथ क्रिया के समवायिकारण नहीं होते तो 
-गुणों से गुण तथा कर्म केसे उत्पन्न होते, क्योंकि समवायिकारणता से भिन्नरूप से 
:कारणता नहीं हो सकती' इस शंका. के सम!धानाथं सूत्रकार कहते हैं-- 


३९८ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


कारणन्त्वसमवायिनो गुणा: ॥ २४ ॥ 

गुणा असमवायिकारणं न तु समवायिक्कारणमाप येन कमोधाराः स्युः। 
सा चासमवायिकारणता क्वचित्‌ कायकाथसमवायात्‌ यथाऽऽत्मनः संयोग- 
स्यात्मविशेषगुणेयु संयोगविभागशब्दानां शब्दे | कदचित्‌ कारणेकाथसमवा- 
यात्‌ यथाऽऽत्ममनः संयोगस्यात्मविशेषगुणेपु संयोगविभागशब्दानां शाब्दे । 
कचित्‌ कारणेकाथेसमवायात्‌ यथा कपाळादिरूपादीनां घटादिरूपादिष ॥२४॥ 

ननु इद कर्मोत्पयते इदानीं कर्मोत्पद्यते इत्याद्प्रतोतिबलात्‌ दिक्काछावषि 
कमंसमवायिकारणे एबं, कथमन्यथा तत्र तयोराधारतेत्यत आह-- 


गुणेदिंग व्याख्याता ॥ २५ ॥ 

यथा गुरुत्वादयो गुणा न कमेसमबायिकारणममृतत्वात्‌ तथा दिगपि 

पद्पदार्थ--कारणं तु = किन्तु कारण होते हैं, असमवायिनः=असमवाथि- 
रूप, गुणा: = गुण पदार्थ ॥ २४ ॥ 

भावार्थ--यद्यपि अमूर्त होने से गुण किसी कार्य के समवायिकारण नहीं हो 
सकते, तथापि असमवायिकारण हो सकते हैं, यदि समवायिकारण हो तो उनमें 
क्रियाधारता माननी होगी ।। २४ ॥। 

उपस्कार--गुण पदार्थ असमवायिका रण होते हैं न कि समवायिकारण, जिससे 
गुण पदार्थ किया के आश्रय हों और वह असमवाथिकारणता कहीं-कहीं कार्य के 
साथ एक पदार्थ में संनिकर्ष होने से होती है, जेसे आत्मा तथा मन का संयोग 
आत्मा के ज्ञानादि रूप विशेष गुणों में तथा शब्द में संयोग, विभाग तथा शब्द (क्यों 
कि ज्ञान शब्द आदि कार्य एक आत्मा तथा आकाश पदार्थ में रहते हैं और वही 
आत्मा तथा मन का संयोग, और संयोगादिक रहते हैं) । कहीं-कहीं समवायिकारण 
के साथ एक पदार्थ में संनिकर्ष से, जेसे कपालादिकों के रूपादि गुण घटादि रूपादिकों 
में (क्योंकि घट रूप का समवायिकारण घटकपालरूप एक पदार्थ में रहता है और 


वही कपालरूप भी ) ॥ २४ ॥। 
“यहां क्रिया उत्पन्न होती है 
दिशा तथा कालद्रव्य भी क्रिया के समवायिकारण 
कसे होगी” इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पढाथे- गुण: = गुण पदार्थों से, दिग्‌ = दिशा द्रव्य भी, व्याख्याता = कही 
गयी ॥ २५ ॥ 
भावाथ-जिस प्रकार गुण पदार्थ अमूत होने से ही क्रिया के समवायिकारण नहीं 
हैं उसी प्रकार दिशा भी अमूतं होने से ही क्रिया का समवायिकारण नहीं है ॥२५॥ 
उपस्क्कार- जिस प्रकार गुरुत्वादि गुण अमृत होने से ही क्रिया के समवायिकारण 


नहीं होते उसी प्रकार दिशाद्रव्य भी अमृत होने से ही क्रिया की समवायिकारण नहीं 


इस समय उत्पन्न होती है इत्यादि प्रतीति के बल से 
ही, नहीं तो उनमें क्रियाश्रयता 


अ० ५, आ० २, सू० २६] क्मंशून्यद्रव्याणि ३२९ 


न कर्मसमवायिकारणमतत्वादेवेत्यथः । आधारता तु समवायितामन्तरेणापि, 
कुण्डे बदराणि, कुण्डे दधि, वने सिंहनाद इत्यादिवदुपपद्यत इति भावः।।२५।। 
उक्तेनैवाभिप्रायेणाह-- 
कारणेन कालः ॥ २६ ॥ 
निष्क्रियत्वेन व्याख्यात इति परिणम्यानुषनज्ञ:। कारणेनेति भावप्रधानो 
निदेशः, तेन निमित्तकारणत्वेनाधारमात्रं कमणः काछो न तु समवा- 
योत्यथ: ॥ २६॥ 


इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकसूत्रो पस्कारे पश्चमाध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ । 
समाप्तरचायं पञ्चमाध्यायः | 


SS oo ots कणाचा, name I =D आळा © uo “ककी ST मान साय. 


~ 


होता यह सूत्र का अथे है, आश्रय होना तो विना समवायिकारण होने पर भी होता 
है, जैसे इस कंडी में वेर है, इस कंडी में दही है, वन में सिह की आवाज है इत्यादि 
प्रतीति में वेर आदिको की कंडी आदि समवायिकारण न होने पर भी वेर इत्यादिकों 
का आधार होता है। इस प्रकार यह भी हो सकता है यह सूत्र का आशय 
है ॥ २५॥ 

इसी अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पढाथ- कारणेन = निमित्तकारणरूप से, कालः=कालद्रव्य ( कहा 
गया ) ॥ २६॥ 

भाचाथं--द्रव्य के समान कार्यमात्र में निमित्तकारण काल निष्क्रिय होता हुआ 
सर्वाधार है यह कहा गया ॥ २६ ॥ 

उपस्कार-सूत्र में “निष्क्रिय रूप से व्याख्या किया गया” इस प्रकार पूर्वसूत्र के 
स्त्रीलिङ्ग “व्याख्याता' इस शब्द का काल शब्द पुल्लिंग होने के कारण पुंल्लिङ्गमें परि- 
णाम कर सम्बन्ध करना । सूत्र में 'कारणेन' यह घम को प्रधान लेकर कहा 
गया है, जिससे निमित्तकारणता काल में होने से यह क्रिया में आश्रयमात्र है, न 
कि समवायिकारण यह सूत्र का अर्थ है ॥ २६॥ 


इस प्रकार शंक रमश्रकृत वेंशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में पंचम अध्याय का 
द्वितीय आह्विक समाप्त । तथा पंचमाध्याय भी समाप्त । 


षष्ठाध्याये प्रथमा हिकम्‌ 


संसारमूलकारणयोधेमौधमयोः परीक्षा षष्ठाध्यायार्थः। धर्माधमौ च 
“रचगकासो यजेत” ' न कळञ्गं भक्षयेत” इत्यादिविधिनिपेघबलकल्पनोयौ 
विधिनिषधवाक्ययोः प्रामाण्ये सति स्याताम्‌। तग्माण्यञ्च वक्तुयथाथवा- 
क्याथज्ञानळक्षणगणपूच कव्बादुपपद्यते स्वतः प्रामाण्यस्य निषधादतः प्रथमं 
वेदप्रामाण्यप्रयोजकगणसाधनपुपक्रमते- 


बुद्धिपर्वा चाक्यक्ृतिवेदे ॥ १ ॥ 








संसार के मूल कालण धमं तथा अधमं की परीक्षा संपूर्ण पष्ठ अध्याय का 
विषय है । जिन घर्म तथा अधमं की सत्ता 'स्वगंकामो यजेत” स्वर्गसुख की इच्छा 
करनेवाला मनुष्य याग करे, तथा “न कलञ्जं भक्षयेत्‌’ कलंज न खाये” इत्यादि 
शास्त्र में विधान तथा निषेध वाक्यों के बल से मानी जाती है (अर्थात्‌ याग अपने 
से उत्पन्न व्यापार की आश्रयतारूप सम्बन्ध से स्वर्गरूप फल का उत्पादक है, स्वग- 
रूप फल की उत्पत्ति के पूर्वक्षण में न रहते हुए स्वगंरूप फल का 'कालान्तर में 
जनक होने से, कालान्तर में स्मरण के जनक पूर्व अनुभव के समान! इस अनुमान से 
अनुमेय हैं ।) किन्तु उक्त विधि तथा निषेष वाक्यां में प्रमाणता होने से ही धम' तश्रा 
अधमं की सत्ता सिंद्ध होगी । उक्त विधि तथा निषेध वाक्यों में उन वाक्यों के वक्ता 
के उन वाक्यों के यथार्थ ज्ञानस्वरूप गुणपुर्वक होने से ही प्रमाण हो सकता हे । 
( अर्थात्‌ उक्त विधि-निषेध. वाक्य से उत्पन्न यथार्थ शाव्दज्ञान में उक्त वाक्य के 
वक्ता में वर्तमान उक्तवाक्यविषयक यथार्थ ज्ञान का कारण होने के कारण उक्त 
ज्ञानरूप-गुणापुंवक होने से ही उक्त वाक्यों के शाव्दज्ञान में यथार्थत्व होने से 
उसके कारण में प्रमाणता निविवाद सिद्ध होती है) । क्योंकि न्यायमत में आगम में 
स्वयं प्रामाण्य नहीं माना जाता । (अर्थात्‌ ज्ञान ह्री ग्राहइक-सामग्री ही से ज्ञान में 
प्रामाण्य ग्रहण नहीं माना जा सकता क्योंकि अप्रमा ( अयथाथ ज्ञान ) में भी ज्ञान 
की सामग्रीं से.ग्रहण होना समान होने के कारण वह भी यथाथ प्रमा ज्ञान हो 
जायगा, अतः नेयायिक ज्ञान-सामग्री ग्राह्मतारूप स्वयं प्रामाण्य ज्ञान में नहीं 
मानते), इस कारण प्रथम वेदरूप आगम में प्रामाण्य के प्रयोजक का वणन करने का 
आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैँ--.. 
पद्पदाथ- वुद्धिपूर्वा = ज्ञानपुर्वंक है, वाक्यक्कतिः = वाक्यों की रचना, वेदे = 
वेद में ॥ १ ॥ 
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वाक्यक्ृतिर्वाक्यरचना सा बुद्धिपू्ी-चक्ल्यथाथंवाक्यार्थज्ञानपूची वाक्य- 
रचनात्वात्‌ नदीतीरे पञ्चफलानि सन्तोत्यस्मदादिवाक्र्यरचनावत्‌ | वेद इति,- 
वबाक्यसमुद्दाय इत्यथः | तत्र समुदायिनां चाक्यानं क्तिः पक्षः | न चास्मदा- 





भावाथ-- जो-जो प्रामाणिक वाक्यरचना होती है वह-वह वक्ता के यथाथ 
वाक्यार्थं के ज्ञानपूवक होती है, वाक्यरचना होने से नदी किनारे पांच फल हैं, इस 
हम लोगों के वाक्य की रचना के समान” इस अनुमान से वेद का वक्ता आप्तपुरुष है 
जिसके यथार्थ वेद वाक्यार्थे ज्ञान गुण से उत्पन्न होने के कारण वेद में प्रामाण्य है--- 
यह सिद्ध होता है ॥ १ ॥ 
उपस्कार- सुत्र के “वाक्यकृति' शब्द का अथ है “वाक्‍यों की रचना, वुद्धि- 
पूर्वक अर्थात्‌ वाक्य वक्ता .के यथार्थ वाक्यार्थ ज्ञानपूर्वक है, वाक्यरचना होने से 
नदी के तीर पर पांच फल हैं, इत्यादि हम जीवात्माओं की वाक्यरचना के समान 
यह अनुमान सूत्र से सूचित होता है (,इस अनुनान में वाक्यरचनारूप हेतु का 
प्रमाणभूत वाक्यरचना ऐसा अथ करना, नहीं तो विप्ररूम्भक ( ठगनेवालों ) 
के वाक्य में व्यभिचार दोप आ जायगा । आकांक्षा-योग्यतादि युक्त पदसमुदायरूप 
रचना वक्ता के यथाथज्ञानपुवक इस प्रकार होती है--कि प्रथम वक्ता को वाक्यार्थन 
विपय में यथार्थ ज्ञान होता है, अनन्तर उस वाक्यार्थ-ज्ञान में प्रामाण्य ज्ञान होता . 
है, इसके पश्चात्‌ मेरे वाक्य को सुननेवाले मनुष्य को इस वाक्य से यथार्थ ज्ञान हो 
ऐसी इच्छा: होती है, पश्चात्‌ दूसरे को उस वाक्य से यथाथ ज्ञान होना मुझे इष्ट 
है ऐसे ज्ञान से वाक्य करने की इच्छा होती है, पश्चात्‌ मैं इस वाक्य को कह 
सकता हूं इस प्रकार कृतिसाध्यता ज्ञान की सहायता से वाक्यरूप इष्टसाधनता, 
ज्ञान से कण्ठ, तालु आदि शब्द के उत्पादक अभिघातसंयोग करने की इच्छा होकर 
वक्ता की वाक्य बोलने में प्रवृत्ति होती है जिससे कण्ठ-तालु आदिको का अभिघात 
रूप वाक्य का उच्चारण होता. है, जिससे प्रमाण शब्दरूप वाक्य उत्पन्न होता है, 
किन्तु यह प्रक्रिया नवीन नेयायिकों के मत से है क्योंकि उनके मत से शाब्द ज्ञान में 
वाक्याथं के यथाथज्ञानव!न्‌ पुरुष से यह वाक्य उच्चरित है, -इस निश्चय के समान 
शाव्द ज्ञान की यथार्थवतामें वाक्यार्थं के यथार्थ ज्ञानवाले पुरुष सें उच्चारित 
है इसमें यथार्थता भी, कारण है। कारणरूप यथार्थता वक्ता के यथार्थज्ञान के 
विना नहीं. हो सकती इत्यादि विषय विद्वानों को स्वयं विचार लेना चाहिये)। (आगे 
शंकरमिश्र कहते हैं कि)-सूत्र में 'वेदे' इस पद का वेदवाकयों के समूहमें । उसमें 
समुदायवाले . वाक्यों .की रचना उक्त अनुमान में पक्ष है। पूर्वपक्षी यह नहीं कह 
सकता, कि-“हमारे ऐसे जीवात्माओं की कृति लेकर वेद-वाक्यों में अन्यथासिद्धि 
(अर्थात्‌ दजीवात्मा-क्कत वेदवाक्य-रचना होने से वेदवक्ता ईश्वर की सिद्धि हो 


३३२ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


दिवुद्धिपूवकत्वेनान्यथासिद्धिः, “स्वगकामो यजेत” इत्यादाविष्टसाधनताया: 


काय्यताया वा अस्मदादिवुद्धथो चरत्वात्‌ । तेन स्वतन्त्रपुरुषपूवकत्वं वेदे 
सिद्धथति । वेद्त्वव्च शब्द्तदुपजीविप्रमाणातिरिक्तप्रमाणजन्यप्रमित्यविषयाथ 


कत्वे सति शब्द जन्यवाक्याथज्ञानाजन्यप्रमाणशब्दृत्वम्‌ ॥ १ ॥ 





सकेगी ) क्योंकि 'स्वगंकामो यजेत” स्वगंसुख की इच्छा करने वाला याग करे-- 
इत्यादि वेदवाक्यों में पूर्वप्रदशित प्रकार से इष्टसाधनताज्ञान अथवा कायता- 
ज्ञान हमारे ऐसे जीवात्माओं की बुद्धि का विषय नहीं हो सकता । (यह कार्यतारूप 
द्वितीय पक्ष मीमांसक गुरुओं के मत से है, क्योंकि वे लिङ्‌ लकार की कायं में 
शक्ति मानते हैं। जिससे 'यजेत' इस शब्द से “याग मेरे कृति के साध्य है' (याग 
मैं कर सकता हुं) । इस प्रकार याग करने की प्रवृत्ति में उपयोगी शाब्दज्ञान होता 
है, जिससे सुननेवाला याग कम करने में प्रवृत्त होता है। और न्यायमत में 'याग 
मेरे इष्ट का साधक हैं' इस प्रकार इप्टसाधनता-ज्ञान आख्यात का अर्थ है, इस 
कारण न्यायमत से लिङ के सुनने पर इष्टसाधनता-ज्ञान से ही यागकम में 
प्रवृत्ति होती है ऐसा होने से याग के फलरूप इष्ट ( प्रिय ) स्वगं के हमारे ऐसे 
जीवात्माओं की बुद्धि के विषय होने के कारण वेदवाक्य से ही यागकम में स्वग 
का याग साधन है यह वोध होता है, अतः अन्यथासिद्धि दोष नहीं हो सकता । 
(शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )-हम जीवों की बुद्धि के विषय न होने के कारणा (अर्थात्‌ 
जीवों के वाधज्ञानसहित वेदवाक्यों के यथाथ ज्ञानवाले वक्ता के होने कारण ) 
वेद में स्वतंत्र ( ईश्वररूप ) वक्ता से उक्त होना सिद्ध होता है। वेद में--शब्द 
कान तथा शब्द के उपजीवी (शब्दानुसार चलनेवाले) अर्थापत्ति आदि प्रमाणों से 
भिन्न जो प्रमाण उनके विषय न होते हुए शब्द से उत्पन्न वाक्याथे-ज्ञान से उत्पन्न 
न होने वाले प्रमाण शब्दरूप होना ही वेदत्व है ( अर्थात्‌ यह वेद का लक्षण है )- 
ब्यास के प्रत्यक्ष से देखाये हुए महाभारत युद्ध के वृत्तान्त में अतिव्याप्ति कारण के 
लिये उक्त वेद के लक्षण में “सति तक विशेषण पद दिया है। तथा असंभव दोष के 
वारणाथं प्रमिति में जन्यपर्य॑न्त विशेषण दिया है। यदि शब्दज्ञान से भिन्नता 
मात्र प्रमाण में विशेषण द तो वेद के विषय अनुमान ज्ञान के विषय होने से असंभव 
दोष, तथा शब्दोपजीवी प्रमाण से भिन्नतामात्र विशेषण दें तव भी असम्भव दोष 
होगा, क्योंकि प्रमाणरूप वेदरूप शब्द ज्ञान से ( जो शब्द ज्ञान के उपजीवि 
प्रमाणों से भिन्न है ) वेद के अर्थ का ज्ञान होता है, अतः दोनों विशेषण उक्त 
लक्षण में दिये हैं। तथा' विशेष्य भाग में वेद के अर्थ के निश्चय के उत्तरकाछ में 
प्रतीत हुए अदृष्ट अर्थवाले महाभारत क विशेष भागों में अतिव्याप्ति दोष-वार- 
णाथं अजन्यपर्यन्त विशेषण दिगा है । निरथंक शब्द में उक्त दोषवारण के लिये 


अ० ६, आ० १, सू० २-३ ] वेद्लक्षणम्‌ ३३३ 


प्रकारान्तरेण वेदवाक्यानां बुद्धिपूवकत्वमाह-- 
ब्राह्मणे संज्ञाकर्म सिद्धिलिङ्गम्‌ ॥ २॥ >ˆ 
ब्राह्मममिह वेदभागस्तत्र यत्‌ संज्ञाकम नामकरणं तत्‌ व्युत्पादकस्य 


बुद्धिमाक्षिपति, यथा ळोके ळम्वकुण-दीघ नास-लम्बग्री वादिनामऊरणम्‌ ॥ २॥। 
प्रकारान्तरमाह-- 


बुद्धिपूर्वो ददातिः॥ ३॥४ 


शब्द में 'प्रमा' विशेषण, तथा शब्द ज्ञान के अघीन परामश में उक्त दोप के ही 
वारणार्थं 'शब्द' पद दिया है) ॥ १ ॥। 


दूसरे प्रकार से वेदवाक्यों में. वुद्धिपूवंकत्व सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते हँ 
पद्पदाथ--ब्राह्मणे = ब्राह्मण नाम के वेदभाग में, संज्ञाकर्मन्ताम का करना, 
सिद्धिलिङ्गंन्वुद्धिपूर्वकता का साधक लिङ्ग है ॥ २॥ 


भावाथ--वेदवाक्य की रचना में बुद्धिपूवेकत्व के समान वेद के ब्राह्मणभाग 


में नामका रखना भी नामानुसार व्युत्पत्ति के अर्थ के जानने वाले, नाम रखने वाले 
पुरुषविशेष के बुद्धिपवंकता का साघक लिङ्ग है ॥ २॥ 


उप्स्कार--सूत्र में 'ब्राह्मण' शब्द से वेद का विशेष भाग लेना, उसमें जो संज्ञा- 


कम अर्थात्‌ शब्द के व्युत्पत्तिपूवक नाम का रखना भी व्युत्पत्ति-ज्ञान रखनेवाले 


नाम कर्ता के बुद्धि का साधक लिङ्ग है। इसी कारण 'योऽरोदीत्‌ स रोदीत्‌ स्द्रः 


किल रुरोद' अर्थात्‌ जो रोया वह रोदन है, रुद्र ने रोदन किया । इत्यादि ब्राह्मण में 
रोने के कारण 'रुद्र' यह नामकरण किया है ऐसा उपलब्ध होने के कारण उक्त नाम- 


कर्ता को रुद्र इस शब्द की व्युत्पत्ति का ज्ञान होने से भी वेदवाक्यों में बुद्धिपूर्वकता 
द्ध होती है | 





(इस सूत्र में ब्राह्मण' इस शब्द से ब्राह्मण = नामक वेद का भाग (अंश) लेना 
उसमें जो संज्ञाकमं अर्थात्‌ नाम का करना है, वह भी व्युत्पादक (व्युत्पत्तिज्ञानपूवंक 
नाम रखनेवाळे) के बुद्धि का आक्षेप करता है अर्थात्‌ साघक है, जिस प्रकार लोक- 
व्यवहार में लम्बे कान होने से लम्बकर्ण, दीर्घनासिका के कारण दीर्घनास, तथा 


लम्बी ग्रीवा (गर्दन) होने से लम्बग्रीवादि नाम का रखना, नाम रखनेवाले व्युत्पत्ति- 
विषयक बुद्धि का साधक होता है)।॥। २॥ 


उक्त विषय में और दूसरा प्रकार सूत्रकार कहते हैं--- 


पद्पदार्थ--वुद्धिपूवः = ज्ञानपूर्वंक हैं, ददातिः = वेद में ‹ददाति' देता है-ऐसा 
वाक्य ॥ ३॥। 


भावार्थ--संज्ञाकर्म के समान वेद शास्त्र में उपलब्ध होने वाला 'स्वर्गकामो 
गां दद्यात्‌” अर्थात्‌ “स्वर्गसुख की इच्छा करनेवाला प्राणी गौ का दान करे इन दाना 


३३४ वेशेषिकसूत्रोपसकारः ¦ ` हज. 


स्वगकामो गां दद्यात्‌” इत्यादौ यद्दानप्रतिपादनं तद्दानेष्टसाधनताज्ञा- 
नजन्यम्‌ | ददातिरिति घातुनिद्देशो धात्वथ दानमुपलक्षयति ॥ ३॥ 

प्रमाणान्तरमाह -- 

तथा प्रतिग्रहः ॥ ४ ॥४ 

प्रतिम्रहप्रतिपादिका अपि श्रतयो बुद्धिपूविकाः। प्रतिग्रहपदं स्वविषयां 
श्रुतिसुपळक्षयति । तेन भूम्यादिप्रतिम्रहप्रतिपादिकाः श्रु त॑यः :प्रतिग्रहीतुः श्रेयः- 
साधनतापराः। कृष्णसारचमोदिप्रतिग्रहश्रतिपादिकाः श्रुतयः प्रतिग्रहोतुरनिष्ट- 
साधनताबोधिकाः। न चेष्टानिष्टसाधनते अर्व चीनपुरुषबुद्धि- 
गोचरौ भवितुमहूतः ॥ ४ ॥ 

इदानों “शास्देशितं फलमनुष्ठातरि” इति जैमिनोयं सूत्रं संवादयन्नाह— 





की विधि से भी “दद्यात्‌” का प्रयोग कर्ता बुद्धिमान्‌ कोई स्वतन्त्र वक्ता है ( जिसके 
हमारे ऐसे जीवात्मा वक्ता नहीं हो सकते ) यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥ 
उपस्कार--'स्वर्गकामो गां दद्यात्‌’ इत्यादि रूप वेदशास्त्रों के दान के विधि 
करनेवाले वाक्यों में जो दान का वर्णन है वह दान मेरा इष्ट ( सुख ) का साधन 
-है इस ज्ञान से उत्पन्न है । सूत्र में 'ददाति:' इस प्रकार जो “दा” धातु का निर्देश 
(कथन) है, वह इस (दा धातुके 'डदाञ्‌ दाने” इस व्याकरण सूत्र के अनुसार दान- 
रूप क्रिया का सूचक है ॥ ३॥। 
इसी विषय में दूसरा प्रमाण देते हुए सूत्रकार कहते हैं 
पढ्पदाथ- तथा = इसी प्रकार, प्रतिग्रहः==दान लेने की विधि भी वेद में बुद्धि 
पुर्वेकता की साधक है ॥ ४॥ 
साचाथे—दान-प्रतिपादक वेदों के समान दान स्वीकाररूप प्रतिग्रह को वर्णन 
करनेवाली श्रुतियां स्वतन्त्र पुरुष बुद्धिपू्वंक है यह्‌ सिद्ध करती है ॥ ४॥ 
उपस्कार--प्रतिग्रह ( दान के स्वीकार ) को वर्णन करने वाली श्रृतियां भी 
'बुद्धिपूवेक हैं । सुत्र में 'प्रतिग्रह यह पद ( स्व ) अपने (प्रतिग्रह ) विषय को 
वर्णन करने वाळी श्रृतियों का सूचक है । इससे पृथ्वी, सुवर्ण आदिको के दान लेना 
रूप प्रतिग्रह को वर्णन करनेवाले वेद तथा शास्त्रप्रतिग्रह करनेवाले ( दान लेने 
वाले ) को प्रतिग्रह्‌ श्रेय ( कल्याण ) साधन है यह मिद्ध होता है। तथा कृष्णसार 
नामक मृग के चर्म आदिकों के प्रतिग्रह से प्रतिग्रह लेनेवाले मनुष्यों का अनिष्ट 
( दुःख ) के साधक है यह भी वोधित होता है । इव वेदशास्त्रों में इस प्रकार शुभ 
तथा अशुभ वस्तुओं के प्रतिग्रहों में क्रम से इष्ट तथा अनिष्ट का साधन: होना, यह 
हमारे ऐसे नवीन पुरुषों की बुद्धि में विषय नहीं हो सकते ॥ ४॥ 
सांप्रत 'शास्त्रदेशिनं फलमनुष्ठातरि' इस सूत्र में कहा हुआ पुण्य तथा पापकम 
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न्तरे हि ९” 
आत्मान्वरगुणानामात्मान्वरेकारणत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 
आत्मन्तरशुणानां यागहिंसादिपुण्यपापानाम्‌ आत्मान्तरे यो सुखदुःखा- 
स्मकौ रुणो तयोरकारणत्वातू। एवश्च प्रत्यात्मनिष्ठाभ्यामेव घर्माधमाभ्यां 
सुःखदुखे न व्यधिकरणाम्यामन्यथा येनु.यागहिंसादिकं न कृतं तस्य तत्‌ फलं 
स्यादिति क्रतहानिरकताभ्यागमश्च प्रसज्यते । 
en ~ 
ननु नायं नियमः पुषत्रेष्टिपितृयज्ञादौ व्यभिचारात्‌ | तथाहि पुत्रेण क्तस्य 
द्धादेः पितरि फलश्रवणात्‌ पित्रा च कृतायाः पुत्रे2: पुत्रे फढश्रवणात्‌ । न 





का फल कर्ता को होता है इस आशय के जैमिनि महपि के पूवंमीमांसकों को 


अभिप्रेत मत के प्रस्तुत विषय में समानता से प्रमाणता दिखाते हुए सूत्रकार 
कहते हैं 
पदपदाथ-_आत्मान्तरगुणानां = दूसरे आत्माओं के गुणों के, आत्मान्तरे= 
भिन्न दूसरे जीवात्माओं में, अकारणत्वात्‌ = कारण न होने से ॥ ५ ॥ 
सात्राथ--दूसरे आत्मा के याग, हिसा इत्यादि पुण्य तथा पापरूप गुणों के 
उससे भिन्न दूसरे जीवात्माओं के जो सुख तथा दुःखादि रूप गुण उत्पन्न होते हैं 
उनमें कारण न होने के कारण प्रत्येक जीवात्माओं में वर्तमान ही घमं तथा अधमं 
से सुख तथा दुःख प्रत्येक आत्मा को होता है नकि दूसरे आत्मा के धर्मावर्मरूप 
गुण से दूसरे जीवात्मा में सुख-दुःखरूप कायं होता है, ऐसा नियम न 
हो तो जिसने याग अथवा हिसा नहीं किया उसे भी वह होगा जिससे 
कृत पुण्य-पाप कम के फल की हानि तथा न किये फल की प्राप्ति होने की आपत्ति 
अर्थात्‌ कृतहानि. तथा अकृताम्यागम दोष होगा ॥ ५॥। 
उपस्कार--दूसरे आत्मा के याग, हिसा आदि पुण्य तथा पापरूप विशेष गुण, 
उससे भिन्न दूसरे जीवात्माओं को होनेवाले जो सुख तथा दु:खरूप कार्य गुण, उनके 
कारण नहीं होते । ऐसा नियम होने से प्रत्येक जीवात्माओं में वतमान ही धर्म तथा 
अधर्म से सुख तथा दुःख कार्य गुण उत्पन्न होते हैं, न कि व्यधिकरण (भिन्न आत्माओं 
' के) धम तथा अधर्म से, अन्यथा (ऐसा न हो तो ) जिस मनुष्य ने याग, तथा 
हिसा आदि पुण्य तथा पापकमं न किया हो उसकी आत्मा को उस पुण्य तथा पाप- 
कर्म का सुख तथा दुःखरूप फल प्राप्त होने के कारण किये हुए पुण्य तथा पाप के फल 
सुख तथा दुःखफल की हानि, तथा न किये पुण्य तथा पापकर्म के फल सुख तथा 
दुःखफल की प्राप्तिरूप कृतहानि तथा अकृत का अभ्यागम ( प्राप्ति ) ऐसे दोनों 
दोष प्राप्त होंगे । (उक्त शास्त्र में कहा हुआ फल कर्ता को प्राप्त होता है इस मीमांसक 
मत से व्यभिचार दोष की शंका पुवंपक्षी के मत से शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-- 
` शास्त्रोक्तकमंफल कर्ता को :ही प्राप्त होता है यह नियम नहीं हो सकता, क्योंकि 
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च स्तरगंभागिपिठ्कस्वस्य तेजस्विपुत्रकत्वस्य च फळस्य पुत्रपितृगामितया 
सामानाधिकरण्यमेवेति वाच्यम्‌ , श्रुतिविरोधात्‌ पितृतृप्त्यादेः पुत्रतेजस्विता- 
देरेव फळस्य श्रवणात्‌ फडान्तरस्य च गौरवपराहतत्वात्‌ । अस्तु तहापूत फलं 
कत्तेरि स्बगस्तु पितरीति चेन्न, व्यापारस्य फडसामान।धिकरण्यनियमात्‌, 
अन्यथा श्राद्धानन्तरं सुकते पुत्रे पितुः स्वर्गो न स्यात्‌ । न स्यादिति चेन्न मुक्ते 
पितरि साङ्गादपि श्राद्धात्‌ फलं न स्यादिति तुल्यत्वात्‌ । 


'पुत्रेष्टि' पुत्र होने के लिये यज्ञ करना तथा ('पितृयज्ञ' पितरों के उत्तमलोक प्राप्ति के 
लिये किये पितृयज्ञ ) पितृयाग श्राद्ध आदि रूप कम से व्यभिचार होत। है, वह इस 
प्रकार के पुत्र के किये श्राद्धादिकमं से पितरों को उत्तम लोक घ्राप्तिरूप फल की प्राप्ति. 
होती है, ऐसा शास्त्रों में सुना जाता है। और पिता के किये हुए 'पुत्रेष्टि' पुत्रयज्ञ से 
पुत्र में फल होना शास्त्र में सुना जाता है । यहां पर "स्वगं को प्राप्त होनेवाले जिसके 
पितर हों' इस प्रकार अर्थ करने से पितृयज्ञ श्राद्ध का फल पुत्र में, तथा तेजस्वी पुत्र 
जिसका हो ऐसा अथं करने से पिता में फल होने के कारण एक ही आत्मा में कर्म 
तथा फल होने के कारण सामानाधिकरण्य ( एक में कर्म तथा फल का रहना ) 
हो सकता है तो व्यभिचार दोष क्यों होगा” ' ऐसी मध्यस्थी शंका नहीं कर सकता, 
क्योंकि ऐसा अर्थ करने से श्रुति का विरोध होगा, क्योंकि श्राद्ध का पितरों ।की तृप्ति 
होना इत्यादिक ही तथा पुत्रेष्टि का तेजस्वी पुत्र होना ऐसा पुत्र में ही तेजस्वी होना 
फल कहा है, उक्त शंका के अनुसार अर्थ करने-दूसरा फल मानना अन्य पदार्थ प्रधान 
वहुत्रीही समास में अन्य पदार्थकी कल्पना करनेके कारण गौरव दोष होने से यह्‌ अर्थ 
पराहत (नष्ट) होगा । (उक्त पूर्वंपक्षी के मत पर किसी की शंकाके आशय से शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--यदि ऐसा है तो पूत्रेष्टि तथा श्राद्ध करनेवाले पिता तथा पुत्र में 
उक्त कर्मों से उत्पन्न अपूर्व ( अदृष्ट ) रूप फल मानेंगे, और स्वर्गलूप फल पिता 
में और तेजस्विता पुत्र में मानेगे, ऐसा होनेसे अपूर्व तथा यागादि एक ही में रहते हैं । 
यह नियम नहीं है तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि मध्यवर्ती व्यापार का फल के 
साथ रहने का ( सामानाधिकरण्य ) का नियम है ( अर्थात्‌ करण तथा व्यापार के 
एक ही आश्रय में रहने का नियम माननेवाले वादी आपको भी फल तथा मध्य- 
वर्ती व्यापार का एक आश्रय में रहने रूप सामानाधिकरण्य मानना ही पड़ेगा ) । 
अन्यथा (व्यापार तथा फल का सामानाधिकरण्य न मानने से) श्राद्ध के पश्चात्‌ 
पुत्र के मरने पर पिता को स्वर्गरूप फल न होगा ( अर्थात्‌ मध्यवर्ती अपूर्व के 
न होने से पिता को स्वर्ग न होगा )। ( इस पर इष्टापत्ति ( स्वीकार ) रूप 
दोष की शंका दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--पिता को स्वगं न हो ऐसा 
हम मान लेंगे तो ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि पिता के मुक्त होने पर साङ्ग 
श्राद्ध करने पर भी स्वर्गरूप फल न हो यह समान है । ( अर्थात्‌ यागादि कर्मो का 
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मेवम्‌ । 'शास्रदेशित फळमनुष्ठातरि’ इत्यस्योत्सगृत्वात्‌ कचिद्‌ बछबता 
चाघकेनापोद्यखात , प्रक्कते च पितृपुत्रगतफलछश्रवणस्यंव बाघकत्वातू | तथा 
सत्यतिप्रसङ्ग इति चेन्न ताहृशाश्रतेरेवातिप्रसङ्गनिदारकत्वात्‌ । 


यत्त महादानादों स्वगमात्रमेच फलं तञ्च यढुदेशेन क्रियते तद्गतमपि फलं 
जनयतीति । 


तत्तच्छम्‌ , तत्रोत्सगे चाघकाभावात्‌ बाधकाभावसहितोत्सर्गस्य नियम- 
स्वात्त , राजादीनामुपवासाद्यनुष्ठानानापत्तेः परद्वारैत्र तत्तत्क्रमेणां स्वगतफळयु- 





गौण तथा मुख्यभेद से दो प्रकार का फल होता है, कारणरूप गौण है 
तथा कार्यरूप सुख आदि मुख्य फल है । उसमें जसे कारण केन रहने से कार्य 
नहीं होता तथा कार्य के उत्पन्न न होने पर कारण भी निष्फल होता है, यह समान 
ही है । ऐसा होने से जिस प्रकार पुत्र के मरने से अपूर्व व्यापार के अभाव से पिता 
को स्वर्गरूप फल न होगा यह आपत्ति आपने दी, इसी प्रकार पिता के मुक्त होने 
पर स्वर्गरूप मुख्य फल न होने के कारण पुत्र का किया श्राद्धकर्म निष्फल हो 
जायगा, अतः श्राद्ध के विधिवचनों में अप्रमाणता हो जायगी यह समान ही दोप 
है ) । (उक्त मीमांसकमत पर व्यभिचारशंका का समाधान करते हुए शंकरमिश्च 
नैयायिककों के सिद्धान्त के अनुसार समाधान करते हूँ कि )--ऐसा नहीं कहा जा 
सकता, वयोंकि शास्त्रोक्त कर्मफल कर्ता को होता है यह उत्सर्ग ( सामान्य ) विधि 
होने के कारण कहीं-कहीं बलवान्‌ बाधक ( विशेष विधि ) से खंडित हो जाता है, 
प्रस्तुत में श्राद्ध का का पितरों में तथा पुत्रेष्ठि का पुत्र में फल का शास्त्र में श्रवण 
होना ही वाधक है । (ऐसा होने से कहीं-कहीं व्यभिचार होने पर भी उक्त मीमांसकों 
का सामान्यशास्त्र विशेष विधि से भिन्नस्थल में कर्मफल कर्ता को होता है यह 
सामान्यशास्त्र लगता है सर्वत्र नहीं, ऐसा होने से मीमांसकमत में व्याघात न होगा) । 
( आगे पुनः पूर्वपक्षिमत से शांका दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि. )--ऐसा 
मानने से . अतिप्रसंगरूप दोष हो जायगा ( अर्थात्‌ श्राद्ध का फल पिता में होने सेः 
और उसमें कारण तथा. व्यापार के न होने से व्यभिचार दोष होगा) ( तो शंकर- 
मिश्च उत्तर देते हैं कि)--उक्त श्राद्ध से पिता में फल को कहनेवाली श्रुति ही उक्त 
व्यभिचार दोष का निवारण कर सकती है । ( यहाँ चिन्तामणिकार गंगेशोपाव्याय 
का मत दिखाते हैं कि)--'महादान ( भूमिदान ) इत्यादिकों में केवल स्वग ही फल 
होता है; और जिसके उद्देश से किया जाता है उससे भी स्वगफल को उत्पन्न 
करता है, अर्थात्‌ केवल दानकर्त्ता को ही स्वर्गफल होता है यह नियम नहीं है,' 
ऐसा जो चिन्तामणिकार का मत है, - वह: तुच्छ ( उपेक्षणीय ) है, क्योंकि यहाँ 
त्सगं ( शास्त्रोक्त फल कर्ता को होता हैः इस सामान्यशास्त्र ) में कोई -बाधक नहीं; 
है, . वाधक़ के . अभावसहित,; ही उत्सर्ग » ज़ियम होज़े से;,राजाः घन्निक्‌ इत्यादिको. को; 
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छानसम्भवात्‌ । सम्यग्गृहस्थाश्रमपरिपाळनाय न्रह्मळोकावाप्तिरुपे च 
फळामिप्रायेण तूतलगोभिधानात्‌ । 

दिनियम एव । पित्रादीनान्तु यत्‌ फलं 
तच्छाद्वादी ब्राह्मगानामाशीमन्त्राहुभावात 'कृताथास्ते पितरो भूयासुः? इति 
पिदृयन्ञे । पुत्रेष्टो तु सन्तुशनामत्विजामाशोदानात्‌ तेजस्वी वचरूयन्नाद्स्ते 
पुत्रो भूयात? इत्यादेः, जाङ्गलिकमन्त्रपाठादिव सपदष्टस्य विषापहारण- 


मित्याहुः ॥ ५ || है+ पडी र 
दुसरे के द्वारा ही उन-उन पुण्यविशेष कर्मों को कराकर अपने को फल होने के 
उद्देश से धर्मकर्म को आचरण से फलप्राप्ति होने के कारण स्वयं उपवासादि रूप 
धर्मकमं के आचरण की आवश्यकता न होगी ( यहाँ यदि पट द्वारा भी ब्रतादि 
धनिक लोक में कराते हैं. इस विषय में इष्टापत्ति मानेंगे ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं 
कर सकता, क्‍योंकि 'गभिणी सूतिका नक्तं कुमारी च रजस्वला यदाशुद्धा तदा केन 
कारयेत अर्थात्‌ गभिणी तथा सूतकादि अवस्था में जब अशुद्धि हो तब किससे 
व्रतादि कराये. तथा आद्योपवासे प्राणान्ते अन्तरा मृतसूतके तत्र काम्यब्रतं कुर्याद्‌ 
दानाचंन-विवर्जनात्‌ । कामना से किये उपवास के बीच में मृताशोच में दान तथा 
पूजा छोड़कर ब्रत .का त्याग न करे इत्यादि धर्मशास्त्र से आशौचादिको में भी ब्रत 
का त्याग करना अनुचित है ऐसा दिखाई पड़ने से वाधक के न रहने पर भी दूसरे से 
ब्रतादि कराने की आपत्ति होगी यह भी विचारणीय है ) । ( आगे कहीं-कहीं नियम 
दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--अच्छी तरह गृहास्थाश्रम के धम के परि- 
पालनरूप पुण्यकमे ` का तो ब्रह्मलोक की प्राप्तिरूप फल में नियम ही है, क्योंकि 
प्रत्येक कर्म के फल के -अभिप्राय ही से उत्सगं ( शास्त्रोक्त कमं का फल कर्ताको 
होता. है यह 'सामान्यशास्त्र कहा है । ( अर्थात्‌ प्रत्येक कमे के फल के आशय से ही 
उक्त उत्सगं होने से श्राद्धादिकों.में'भी पुत्रादि कर्ता में ब्रह्मलोकप्रात्ति आदि रूप 
फल हैं ही यह यहां .तात्पयं: है ) । ( मणिमन्त्र. आदि के न्याय से पितरों को 
श्राद्धकर्म से व्यंतृप्तिरृंप फल माननेवाले वृत्तिकार का मत दिखाते हुए शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--मीमांसकों का 'शास्त्रदेशित' इत्यादि कर्ता ही को फल प्राप्त होना 
इत्यादि कथन नियमरूप ही है पिता इत्यादिकों को जो श्राद्ध से फल होता है बह 
ब्राह्मणादिकों के आर्शीवाद देने के मन्त्रों के पाठ के प्रभाव से होता है, क्योंकि 'कृता- 
थस्ते पितरो भूयासुः तेरे पितर कृताथं हों ऐसा श्राद्ध में ( फल सुना जाता है ) 
और पुत्रेष्ठि में सन्तुष्ट हुए ऋत्विज नामक (ब्राह्मणविशेषों) के आशिर्वाद से ( पुत्र 
में तेजस्विता होती है) क्योंकि 'तेजस्वी वचस्वनादस्ते पुत्रो भूयात्‌' तेरा पुत्र तेजस्वी 
बलवान्‌, अन्नभोक्ता हो, ` ऐसा फल सुनाई देता है, अतः जंगल में सर्पादिकों को पक- 
इंनेवाले  विषवैद्यो के ` मन्त्रपाठ' से: सपं से दंश किये. प्राणियों का विष जैसे नष्ट 


१३८ 


ह्याच 
कले नियम एव प्रातिस्विक 
वृत्तिकारास्तु शाखादेशितम्‌' इत्या 


अ० ६, आ० १, सू० ६-७ | घमोदिफलोतत्तिविचार; ३३९ 


अदुष्टानां यथाशाखमन्नुवतमानाना भोजनात्‌ तृप्ानामाशीदानात्‌ तत्‌ 
लं न ठु उशाना पात्रस्वेन निषिद्धानामपि कुण्डगोलकप्रश्न॒तोनामित्याह-- 
. पद्दुष्टभाजने न विद्यते ॥ ६॥ 

तदित्याशीदानफल परामृशति, दुष्टा ब्राह्मणाः पात्रानधिकारिणोयत्र श्राद्ध 
तत तत्र पतार तत्‌ फले न विद्यते न भवतीत्यर्थ: | श्राद्फलमेव वा न 
भवति पितरीत्यथः॥ ६ ॥ 

के ते दुष्टा इति दुष्टलक्षणमाह-- 

दृष्टं हिंसायाम्‌ ॥ ७ ॥ 


होता है ( उसो प्रकार ब्राह्मणों के आर्शीवाद से श्राद्ध तथा पृत्रेष्टि में भी ब्राह्मणों 
के आशीर्वाद मन्त्रपाठ से पितर आदि को फल होता है। ऐसा प्राचीन वशेषिक 
सूत्र क व्याख्याता वृत्तिकार का मत है, किन्तु शंकरमिश्र ने 'आहुः' इस पद से उक्त 
मत पर अश्रद्धा प्रकट को है, क्योंकि वृत्तिकार के मत में भिन्न-भिन्न कार्यकारणभाव 
की कल्पना करनी पड़ती है ॥। ५ ॥। 


शास्त्र के अनुसार स्वयं धमं का आचरण करनेवाले अतएव दोषरहित ब्राह्मणों 
के भोजन से तृप्त होकर आशीर्वाद में पढ़े हुए मन्त्रपाठ से उक्त स्वर्गादि रूप फल 
होता हैन कि दोषयुक्त होने से शास्त्र में दानपात्र होने की जिनका निषेध है ऐसे 
कुण्ड ( पति की विद्यमानता में व्यभिचारकर्म से उत्पन्न ) तथा गोलक ( पति के 
मरने पर स्त्रियों के व्यभिचारकर्म से उत्पन्न ) इत्यादि संकरजाति के ब्राह्मणों के 
आशीर्वाद मंत्रपाठ से यह अग्निम सूत्र में सूत्रकार कहते हैं-- | 
पदपदाथं--तत्‌ = वह पुण्यकमं, दृष्टमोजने = दोष युक्त ब्राह्मणों को भोजन 
कराने में, न विद्यते=नहीं होता है ॥ ६॥ 
` ` भावाथ -पूर्वप्रदर्शित श्राद्धादि पुण्यकर्म का पितरों को स्वर्गादिरूप फल 
दोषरहित ब्राह्मणों के श्राद्ध में भोजन कराने से ही होता है न कि कुण्ड, गोल- 
कादि दोष युक्त होने से शास्त्र में निषिद्ध ब्राह्मणों को भोजन कराने से ॥ ६॥ 
उपस्कार--सूत्र के 'तत्‌ इस पद से आशीर्वाद देने का फल लिया जाता है, 
दुष्ट ब्राह्मण जो भोजन के पात्र पर वठने के अधिकारी नहीं हैं, जिस श्राद्धकर्म 
में भोजन कराये जाते हैं, उस श्राद्ध में पितरों को उस श्राद्ध का स्वगं, तृप्ति आदि 
'फल “न विद्यते' अर्थात्‌ नहीं होता यह सूत्र का अर्थ है । अथवा श्राद्धकम का फल ही 
'पितरों में नहीं होता यह सूत्र का अथ है॥ ६॥ म 
चे दुष्ट ब्राह्मण कौन हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में दुष्ट ब्राह्मणों का सूत्रकार 
लक्षण कहते हैं — दि 


पदपदांथे-दुष्टं = दोषयुक्तता है, हिसायां = हिंसा: द्रोह आदि निषिद्ध कर्म 
में ॥| ७ ॥ | हरे, 


३४० वेशेषिकसूत्रो परकार: 


हिंसायामिति निषिद्धकमंमात्रोपलक्षणम्‌ । तेन निषिद्धे कर्मणि प्रवृत्तं 


पुरुषं दुष्टं विजानीयाक्षित्यर्थ: ॥ ७ ॥ 
न केवलं दुष्टब्राह्मणस्य श्राद्धे निमन्त्रितस्य भोजनेन फलाभावः किन्तु पाप- 


मपि भवतीत्याह 
तस्य समभिव्याहारतो दोष; ॥ ८ ॥ 
तस्य निषिद्धे कर्मणि प्रवृत्तस्य ब्राह्मणस्य समभिव्याहारात्‌ एकपङक्तिभो ज- 
नसहशयनसहाध्ययनादिळक्षणात्‌ दोषः पापमित्यश: ॥ ८ ॥। 
तत्‌ किमदुष्टसमभिव्यादारादपि दोष एव ? नेत्याह 
तददृष्टं न बिद्यते ॥ ९ 





भावार्थ-- हिंसा, द्रोह आदि निषिद्ध कर्मों में प्रवृत्त ब्राह्मणों को दुष्ट समझना 
चाहिये ।। ७ । 

उपस्कार--सुत्र के 'हिसायां' इस हिसारूप दोष से शास्त्र में निषिद्ध सम्पूण 
कर्मो की सूचना होती है । इससे निषिद्ध कर्मों में प्रवृत्त होनेवाले ब्राह्मण को दुष्ट 


जनाना चाहिये; यह सूत्र का अर्थ है ॥ ७॥ 
केवळ श्राद्ध में निमन्त्रण दिये उक्त दुष्टलक्षण वाले ब्राह्मण के भोजन से उस 
श्राद्धकर्म का फल नहीं होता इतना ही नहीं है किन्तु दुष्ट ब्राह्मणों को भोजन 
कराने से उलटे पाप भी होता है। इस आशय से सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--तस्य = उस दुष्ट ब्राह्मण के, समभिव्याहात:==संसग से, दोष 
पाप भी होता है ॥ ८ ॥। 
भावाथ--कैवल दुष्ट ब्राह्मण को श्राद्ध में भोजन कराने से श्राद्ध का फल नहीं 
होता इतना ही नहीं, किन्तु दुष्ट ब्राह्मण के साथ एक पंक्ति में भोजन करना, एक- 
साथ सोना, वेठना इत्यादि रूप संसग होने से पाप भी लगता है ॥ ८ ॥ 
उपस्कार--उस हिसादि दुष्टकर्मो के आचरण में प्रवृत्त दोनेवाले दुष्ट 
ब्राह्मण के एक पंक्ति में बेठ कर भोजन करना, एकसाथ एक शय्या पर निद्रा करना 
तथा एक आसन पर साथ बेठना, एकसाथ पढ़ना इत्यादि रूप समभिव्याहार 
( संसर्ग ) दोष से भी, पाप भी होता है यह सूत्र का अर्थ है॥ ८॥ 
तो क्या दोषरहित ब्राह्मण के उक्तरूप संसग से भी दोष होता है ? इस प्रश्न 
के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदा्थ--तत्‌ = वह दोष ( पाप ), अदुष्टे=दोषरहित ब्राह्मण के संसग 
करने पर, न विद्यते = नहीं होता है ॥ ९ ॥ 
भावार्थ-दुष्ट ब्राह्मण के ` समान शास्त्र के अनुसार आचरण करनेवाले दोष- 
रहित ब्राह्मण के संसग करने में दोष ( पाप ) नहीं होता ॥ ९॥ 


अ० ६, आ० १, सू० ९-१० ] घमादिकछोत्पत्तिचि त्रारः ३४१ 


तत्‌ पापमदुट्टे यथाशास्नं ठ्यवहरमाणे ब्राह्मणे श्राद्धे भोजिते न विद्यते न 
भदतोत्यथः ।। ९ ॥ [ 

ननु सत्पात्राप्रतिळम्भे यत्र श्राद्धदानादो प्रथमं टुटा एव निमन्त्रिताः क्रमेण 
तु सत्पात्रप्रतिळम्भे किं विधेयमित्यत्राह-- 


पुनर्वि शिषे प्रवृत्ति! ॥ १०॥। 


श्राद्ध प्रतिप्रहे वा विशिष्टा यथाशाज्जमन्नुवतेमाना यदि लम्यन्ते तदा निम- 
न्त्रितानपि निन्द्यान्‌ परिद्धत्य तानेव भोजयेत्‌ | “न निमन्त्रिता नप्रत्याचक्षीत' 
इति तु सप्पात्रपरम्‌ । निन्द्यांस्तु निमन्त्रितान्‌ द्रविणदानादिना सन्तोषयेत्‌ ॥१०॥ 
यत्र स्बापेक्षया विशिष्टा न ळभ्यन्ते श्राद्धदानादो तत्राहू-- 


उपस्कार--वह पाप शास्त्रानुसार व्यवहार ( आचरण ) करनेवाले तथा 
पूर्वोक्त हिमादि दोष से रहित ब्राह्मण को श्राद्ध में भोजन कराने पर 'न विद्यते' 
अर्थात्‌ नहीं होता यह सूत्र का अर्थ है ॥ ९॥ 

उत्तम सत्पात्र अदृष्ट ब्राह्मण के न मिलने से जिस श्राद्ध, दान आदि कर्म में 
प्रथम दुष्ट ही ब्राह्मण को निमन्त्रण दिया हो और पश्चात्‌ दोषरहित शास्त्रानुसार 
आचरण करनेवाला ब्राह्मण मिल जाय तो श्राद्धकर्ता क्या करे? इस प्रश्‍न के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 


पढ्पदाथ--पुनः = फिर, विशिष्टे = सत्पात्ररूप विशिष्ट ब्राह्मण के मिलने पर, 
प्रटृत्तिः==श्वाद्ध करने में प्रवृत्ति होती है ॥ १० ॥ 


भाचाथं--यदि दुष्ट ब्राह्मण को भोजन कराया हुआ श्राद्धकमं होने के पश्चात्‌ 
दोपरहित सत्पात्र ब्राह्मण मिल जाय तो उसे निमन्त्रण देकर पुनः श्राद्धकमे 
करे ।। १० ॥। 

उपस्कार--श्राद्ध तथा प्रतिग्रह्‌ कमे में शास्त्रानुसार आचरण करनेवाले विशिष्ट 
ब्राह्मण यदि पश्चात्‌ प्राप्त हो तो पूवं में निमन्त्रण दिये हुए भी निन्दायोग्य दुष्ट 
ब्राह्मणों का परित्याग कर विशिष्ट सत्यात्र ब्राह्मणों को ही भोजन करावे ( अर्थात्‌ 
दुष्ट ब्राह्मण को भोजन कराया हुआ श्राद्ध व्यथं होने से पुनः श्राद्धकर्म करें ) । 
क्योंकि 'न निमंत्रितात्‌ प्रत्याचक्षीत्‌' निमंत्रित ब्राह्मण को जवाब न दे । यह घमंशास्त्र 
का वचन सत्यात्र ब्राह्मणं के विषय मेंहै। जो निन्दायोग्य दुष्ट ब्राह्मण पूर्व में 
निमन्त्रित हो उन्हें द्रविण ( धन ) आदि देकर सन्तुष्ट करे ॥ १० ॥ 

जिस श्राद्ध तथा दान आदि में श्राद्धकर्ता से विशिष्ट (उत्तम) ब्राह्मण न मिलें, 
उसमें क्या कतंव्य है ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 


३४२ वैशेषिकसूत्रो परका रः 


समे हीने वा प्रवृत्ति; ॥ ११ ॥ 
समे स्वसद्टशे, हीने स्वापेक्षया गुणादिना न्यूने, अढुष्टे पात्रे श्राद्धदाना दो 
प्रबृत्तिस्तेषामेवाशीदीनात्‌ पितरि सुखमित्यर्थ: | निषिद्धानां पर त्यागो न त्वदु- 
टानां समहीनानामपीति भावः ॥ ११ ॥ 
श्राद्ध दानादो च सम्प्रदानसादूगुण्येन धर्मोत्पत्तिमभिधाय तादृशादपादा- 
ती सता लाई येन धर्मोत्पत्तिमभिधाय ताहशादपादा 
४“एतेन हीनसमविशिष्टधार्मिकेम्य! परस्वादानं व्याख्यातम्‌ ॥१२॥ 
यथोत्तरं घर्मोत्कषः, दोनग्दपि भूस्यादिप्रतिग्रहे, समादपि, स्वापेक्षया विशि- 


पद्पदाथे--समे = सामान, हीने वा = अथवा अपने से हीन, ब्राह्मण में, प्रवृत्ति: = 

प्रवृत्ति करना ॥ ११ ॥ 

भावाथे- -यदि श्राद्धकर्ता से दोषरहित ब्राह्मण समान हो अथवा हीन हो, ऐसे 
ब्राह्मण के श्राद्ध, दान आदि कर्म में आशिर्वाद से श्राद्धादिको का फल होता है। ११ ॥ 

उपस्कार---अपने कर्ता को आचरणादिको से समान अथवा कर्ता की अपेक्षा 
गुणादिकों में न्यून, दोषरहित सत्यात्र ब्राह्मण को निमन्त्रण देकर श्राद्ध, दानादि कर्म 
में प्रवृत्ति होने से उक्त ब्राह्मणों के आशिर्वाद देने से पिता में श्राद्ध का फल स्वर्गादि 
सुख होता है, यह सूत्र का अर्थ है । दोषयुक्त होने से निषिद्ध ब्राह्मणों काही 
त्याग करना -चाहिये न.कि. दोषरहित सत्पात्र ब्राह्मणों को जो कर्ता के गुणों में 
समान अथवा हीन हो उनका भी । यह आशय है ॥ ११॥। 

इस प्रकार श्राद्ध तथा दानादि कर्मो में दान- लेने तथा श्राद्धभोजन करनेवाले 
ब्राह्मणों के उत्तम ग्रुणों के कारण धम की उत्पत्ति होती है यह कहकर ऐसे ही 
श्राद्धकर्ता तथा दान देनेवाले के उत्तम गुणों के अनुसार भी धर्म की उत्पत्ति की 


मनिदेश समानता से सुत्रकारा वर्णन, करते हैं-- | 
पद्पढाथ--एतेन = इस कथन से, हीनसमाविरिष्टधामिकेम्यः = गुणादिकों 
' में न्यून, समान तथा अधिक धर्मकार्य करनेवालों से, परस्वादानं = प्रतिग्रह रूप 
दूसरे के धन का ग्रहण, व्याख्यातं = व्याख्या किया गया ॥ १२ ॥ | 
भावार्थं-जिसं प्रकार दोषरहित सत्पात्र कर्मकर्ता से गुण में समान, हीन 
. तथा अधिक गुण वाले ब्राह्मणों को श्राद्ध में भोजन कराने, दान देने इत्य.दि पुण्य 
कमं से फल होता है, उसी प्रकार प्रतिग्रह लेनेवाले ब्राह्मणों से श्राद्ध, दान आदि कमं 
करनेवाले कर्मकर्ता गुणादिकों में न्यून, समान अथवा अधिक धामिक ( धर्मात्मा ) 
हो तो उस श्राद्धभोजन, तथा प्रतिग्रह से भोजन क़्रानेवाले तथा दान लेनेवाले 
ब्राह्मण को भी पुण्य उत्तम फल प्राप्त होता है, यह व्याख्या की गई है ॥ १२ ॥ 
' 'उपस्कार-- प्रतिग्रह, भोजनादि कर्ता ब्राह्मण को अपने से गुण में हीन भी दाता 
से भूमि आदि का दान लेने में तथा समान, दान लेनेवाले से गुणों में अधिक भी 
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छादपि धार्मिकात्‌ धमं इत्यर्थः । परस्वादानं परस्मात्‌ स्वस्य घनस्यादानं 
प्रतिग्रहः । 

वृत्तिकारास्तु परस्वादानं चौयोदिना परस्वग्रहणं व्याख्यातम्‌| तथाच 
'श्रतिः-'शुद्रात्‌ सप्तमे वेषयादशमे क्षत्रियात्‌ पञ्चदशे त्राह्मणात्‌ प्राण संशये’ इति । 
क्षुधापीडितमात्मानं कुटुम्वं पा रक्षितुं सप्त दिनान्याद्दारमप्राप्य शुद्रभक्यापह्‌।रः 
कार्यः, एवं दशदिनान्याह्ारमप्राप्य वैश्यात्‌ , पददश दिनान्याद्दारमप्राप्य 
क्षत्रियात्‌, प्राणसंशये ब्राह्मणात्‌ भक्ष्यापहरणं न दोषायेत्याहुः ॥ १२ ॥ 


न केवलं प्राणसंशये परस्वादानं न निषिद्धं किन्तु तस्यां दशायामपहतु ये न 
यर्च्छान्त तेषां वधोऽपि कार्यो न तावता घर्महानिरघमप्रादुभोवो वेत्याह 


था पवरुद्धाना त्याग: ॥१३॥ 





धर्मात्मा से दान लेने से पूर्व २ की अपेक्षा से उत्तर? में अधिक उत्कृष्ट धम होता है 
यह सूत्र का अथहै । पर ( दूसरे ) से “स्व अर्थात्‌ धन का आदान ग्रहण करना 

ही प्रतिग्रहरूप परस्वादान इस सूत्र के शब्द का अर्थ है । वृत्तिकराने से चौर्यादि 
कमं से दूसरे का धन लेना परस्वादान शब्द का अर्थे है एसी व्याख्या की है, इसी से 
श्रुति भी कहती है- “शुद्रात (शुद्र से), सत्तमे (सातवें) दिन, वेश्यातु (` वेश्य से ) 

दशमे ( दसवें ) दिन, क्षत्रियात (क्षत्रिय से) पंचदश ( पन्द्रह ) दिन. ब्राह्मणात्‌ 
(ब्राह्मण से) प्राणसंशषे ( घ्राण वचने का संदेह होने पर ), अर्थात्‌ क्षुधा से पीडित 
अपनी या कुटुम्ब ( परिवार) की रक्षा करने के लिये सात दिन तक भोजन 
न मिलने पर शूद्र क्रे खानेयोग्य अन्न का अपहरण ( चोरी ) करना । इसी प्रकार 
दस दिन भोजन न पाने पर वैश्य से, पन्द्रह दिन भोजन न मिलने पर क्षत्रिय से 

तथा प्राण वचने का संदेह होने पर ब्राह्मण से भक्ष्य पदार्थ का अपहरण करने में 
दोप नहीं होता, इस प्रकार ॥ १२ ॥। $ ४ 


केवल प्राणसंशय में परधन का अपहरण पापजनक नहीं होता, ऐसा नहीं किन्तु 
उस अवस्था में जो चोरी करने में प्रतिवन्ध करते हैं (- रोकते हैं ) उनको मार भी 
देना चाहिये, उससे कोई धमं की हानि, अथवा अधर्म नहीं होता इस आशय से 
सूत्रकार कहते हैं 

पद्पदाथ-तथा = निषिद्ध नहीं है, विरुद्धानां=विरोघ करनेवालों का, 
त्यागः = त्याग करना ( हटाना ) ॥ १३.॥ 

भावाथ--प्राणों के संदेहकाळ में परत्व का ग्रहण करने में जो. विरोध करे 
उनका त्याग, हटाना -भी पापजनक निपिद्ध नहीं है । अर्थात्‌ “आते हुए आततायी 
को मार दे” इत्यादि पूर्वोक्त वचन के अनुसार कुछ नियमित कर्म भी पापजनक नहीं 
होते ॥ १३ ॥ TE} 


३४४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


तस्यां दशायां विरुद्धानां बिपरोतसाचरतां त्यागो बधः काय इत्यथः | 


तठु क्तम्‌ 
कर्मणा येन केनापि सृदुना दारुणेब वा ।| 
उद्धरेद्दोनमात्मानं समर्थो धमंमादरेत्‌ ॥ इति १३॥ 


ननु चाविशेषेणेव परस्य वथः, नेत्याह-- 
हीने परे त्यागः || १४ ॥ 
यदि स्वस्माद्धीनः परो भबति योऽपहतुं न ददाति : तस्य झाद्रोदेग्त्यागो 


वध! ॥ १४ || 
सममधघिक्रत्याह-- 4 
समे आत्मत्यागः परत्याग्रा वा ॥ १५ ॥ 





उपस्कार--उस प्राणसंदेह की अंवस्था में विरोध अर्थात्‌ विपरीत (प्रतिफल) 
कर्म करनेवाले विरोधियों का त्याग अर्थात्‌ वध (मार देना) इत्यादि करने से भी 
दोष नहीं होता । ऐसा सूत्र का अर्थ है।(यह वृत्तिकार के मत के अनुसार ही इस सूत्र 
' की व्याख्या शंकरमिश्र ने की है यह स्पष्ट मालूम पड़ता है) । (उक्त विषय में प्रमाण 
देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यह 'कर्मणा = कर्म से, येन केनापि = जिस 
किसी भी, मृदुना = सरल छोटे, दारुणेन वा = अथवा कठिन कम से, उद्ध 
रेत्‌=रक्षा करे, दीन=दी,नं आत्मानं -->अपने शरीर की, समथः = समथ हाता हुआ, 
` धर्म = धर्मं को, आचरेत्‌=्करे, इति=ऐसा धर्मशास्त्र में कहा है ।। १३ ॥ 
'कया सामान्यरूप से चाहे जिसका वध करे? इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार 
कहते हैं 
 पदपदाथ--हीने=अपने से न्युन, परे = रोकने वाले पराये में, त्यागः = वध- 
रूप त्याग करे ।। १३ ॥ 
भावाथ--यदि वह प्रतिवन्ध करनेवाला अपने से हीन हो तो उसका वधरूप 
त्याग करना ॥ १३॥ 
 उपस्कारयदि अपने से (प्राणसंदेह में चोरी करनेवाले से) रोकनेवाला पर- 
पुरुष जो चोरी न करने देता हो ऐसे शुद्र आदि हीनवणं का वधरूप त्याग 


“करना ॥ १३ ॥ 
यदि चोरी करने में प्रतिवन्ध करनेवाला समान हो तो उसके विषय में सूत्र- 


कार कहते हैँ-- 
५ में ~ ० न. 
पद्पढाथ- समे गुण में समान, प्रतिबंधक में, आत्मत्याग:नअपने शरीर का 


त्याग, परत्याग: वा > अथवा पर ( प्रतिबन्धक दूसरे का) का वधरूप त्याग 
करना ॥ १५ ॥ 
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यदि स्वसदृशो त्राण एव विरोधी भषति तदात्मन एवयोपवासादिना त्या- 
गोऽबसादः कतंव्य: | यदि स्मरस्य छुट म्बस्य वा रक्षाप्रकारो न दृद्यते विरोधश्च 
समो भवति तदा तस्यच त्यागो बघ इत्यथः ॥ १% ॥ 

तत्‌ कि स्वापेक्षया यदि बिशिष्टो भवति बिरोधी तदा तस्यापि वध एच 
कायः ! नेत्याह-- 

विशिष्टे आत्मत्याग इति ॥ १६ ॥ 

स्वापेक्षया विशिष्ट वेदाध्ययनादिना उत्क्रुष्टे विरोधिनि आत्मन एव त्यागो 
विधेयः । प्राणसंशये सत्यप्यात्ममरणमेवाभिप्रेयात्‌ न तु ब्राह्मणं दन्यादित्यथ: । 
इति राह्रिकपरिसमाप्रो ॥ १६॥ 

-इति श्रोशाङ्करे वेशेपिऊसूत्रो पस्कारे षष्ठाध्यायस्य 
प्रथममाहिकप्र । 





भावाथं--यदि प्राणसंदेह में चोरी करने के समय अपने समान गुणवाला 
ब्राह्मण ही विरोधी हो तो उपवासादिक से अपना शरीर छोड़ दे अथवा यदि परिवार 
के रक्षा का कोई दूसरा उपाय न रहते समान आदि विरोधी हो तो उसी का वधरूप 
त्याग करना ॥ १५ ॥ 

उपस्का र---यदि अपने समान ब्राह्मण ही विरोधी हो तो अपना ही अनशनादि 
उपाय से त्याग अर्थात्‌ नाश करे और यदि कुटुम्वरक्षा का कोई चोरी के सिवाय 
उपाय न दिखाई पड़े और विरोधी ( रोकनेवाला ) अपने समान हो तो उसी का वधरूप 
त्याग करे, यह सूत्र का अर्थ है ॥ १५ ॥ 
 तोक्या अपने से विरोध करनेवाला गुण में अधिक हो तो उसका भी वध ही 
करना ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं, नहीं-- 

पद्पदाथे---विशिष्टे--अधिक में, आत्मत्याग: = अपना त्याग करना, इति = 
इस प्रकार ॥ १६ ॥। 

भावाथ--यदि प्राणसंदेह के समय चोरी करने में अपसे गुणों से अधिक 
विशिष्ट ब्राह्मण आदि विरोधी हो तो अपना ही वघरूप त्याग करना ॥ १६॥ 

उपस्कार--प्राणसंदेह में चोरी करनेवाले अपनी अपेक्षा से वेदाघ्ययनादि धर्म- 
कायं के करने के कारण विशिष्ट उत्कृष्ट विरोध करनेवाले ब्राह्मण आदि हों तो 
अपना ही वधरूप त्याग करे । प्राणों के संदेह के समय के आने पर भी अपने 
मर जाने की इच्छा करे नकि ब्राह्मण की हत्या करे, यह सूत्र का भथ है। सूत्र में 
“इति' शब्द का अर्थ है आह्वलिक को समाप्ति ॥ १६ ॥ 

इस प्रकार झॉकरमिश्रकृत विशेषिकसूत्रोपस्कारव्याख्या में 
पष्ठाध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त हुआ। 


आट 





रश षष्ठाध्याये डितीयाहिकम्‌ 
* एवं पूवाहिके वेदिकी प्रमा गुणजन्येति तदुत्पत्तौ गुणाभिघानम्‌, शानः 
देशितं फलमनुष्ठातरि) इति विवेचनम्‌ , निषिद्धाचरणेऽपि प्रत्यवायानुत्पत्तिः 
कस्याव्विद्दशायामित्यस्य विवेचनळ'च वृत्तम्‌ | अधुना 'यतो$भ्युद्यनि:श्रेय स- 
सिद्धिः इति द्वितीयं सुत्रं व्याचिख्यापुविशेषतो धर्मात्पत्तिपरीक्षायां वत्तिष्य- 
मीणा चा हू-- 
५ दष्टाइष्ठप्रयोजनानां दृष्टाभावे प्रयोजनमभ्युदयाय ॥ १॥ 
रष्टप्रयोजनानि कृषवाणिज्यराजसेवादीनि, अदृष्टप्रयोजनानि यागदान- 
ब्रह्मचर्यादोनि, एतेषां कमणां मध्ये यत्र दृष्टं प्रयोजनं नोपळभ्यते तत्रादृष्ट 





इस प्रकार षष्ठाध्याय के प्रथम आह्निक में वेद का यथार्थ ज्ञान वक्ता के वाक्याथ 
के यथार्थ ज्ञानरूप गुण से उत्पन्न होता है, इस विषय में गुणों का कथन किया गया 
तथा 'शास्त्रोक्त कर्म का फल अनुष्ठाता (कर्मकर्ता) को होता है” इस महषि जमिनि 
के सूत्र का विवेचन ( समालोचना ), तथा अवस्थाविदोष में निषिद्ध हिसादि कमं 
करने से भी प्रत्यवायो (दोषों) का न होना इसका विवेचन (अच्छी तरह विचार) 
किया गया । सम्प्रति 'यतोऽभ्युदय निःश्रेयससिद्धिः स धमंः' जिससे ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख एवं निःश्रेयस (मोक्ष) की सिद्धि हो उसे धर्म कहते हैं । इस प्रथमा- 
घ्याय प्रथमाह्लिक के द्वितीय सूत्र की स्वयं व्याख्या करने की इच्छा रखते हुए सूत्र- 
कार विशेषरूप से धमं की उत्पत्ति की आगे परीक्षा करते हुए कहते हैं--- 


पदपदाथ--दष्टारष्ठप्रयोजानानां = प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष फल देनेवाले दो 
प्रकार के कर्मों में, रष्ठाभावे = प्रत्यक्ष फल न रहते, प्रयोजनं = फल, अभ्युदयस्य = 
अभ्युदय ( तत्वज्ञानरूप ) के लिये होता है ॥ १॥ 

आवाथे--प्रथमाध्याय प्रथम आह्विक में वर्णन किये हुए धमं में से कृषि, 
वणिज्य-व्यापार, राजसेवा इत्यादि प्रत्यक्ष धनप्राप्तिरूप फल को देनेवाले, तथा यज्ञ, 
दान तथा ब्रह्मचर्यं आदि अदृष्ट फल के देनेवाले ऐसे दो प्रकार के कर्मो से जिन 
कर्मो का प्रत्यक्ष फल नहीं होता उनमें अष्ट फल है ऐसी कल्पना की'जाती है, वह 
फल है अभ्युदय ( स्वर्ग ) अथवा मुक्तिदायक तत्वज्ञान ॥ १॥। 

उपस्कार--कृषि ( खेती ), वाणिज्य-व्यापार, राजा आदि धनिकों की सेवा 
इत्यादि कम प्रत्यक्ष धनप्राप्त्यादि सुख फल देनेवाले, तथा यज्ञ, दान, ब्रह्मचर्य, व्रत 
इत्यादि कर्म अदृष्ट ( अप्रत्यक्ष स्वर्गादि ) फल देनेवाले कमं होते हैं, इन दो प्रकार 
के कर्मो में से जिन कर्मो का प्रत्यक्ष फल देखने में नहीं आता, उनमें अद्ष्ट फल की 


अ० ६, आ० २, सू० १] दष्टामावे अद्ष्टप्रयोजननिद्शः ३४७ 


प्रयोजनं कल्पनोयं, तश्चाभ्युदयाय तत्त्वज्ञानाय ¦ यद्वा अभ्युद्यायेति चतुर्थी 
प्रथमार्थं तेन फङमभ्युदय इत्यर्थः । अदृष्टं फडमपूव॑मेच तद्‌ यदि योगजँ 
तदाउभ्युद्य आत्ससाक्षात्कारः। याद्‌ च यागदानादिजं तदाऽभ्युटृयः स्वगः | 
तत्रापि यथा दोग्धि पचतीत्यादिक्रिया सद्यःफछिका, वपति कषतोत्यादिक्रिया 
च विळम्बभाविफळा तथा यजति ददाति ब्रह्मबचय चरतोत्यादिक्रिया ताचत्‌ 
सद्यःफलिका न भवति तादृशस्य फळस्यानुपलव्धेः। न च धामिकतया 
ज्ञानाज्ञामादिकमेच फळम्‌, प्रच्छन्न ब्रह्मचर्यादि चरतां ततफडानुद्देशात्‌ 
तस्मा्चिरभावस्वगादिकमेच फलं तच्चाशुतरविनाशिन्याः क्रियाया न साक्षा- 
दित्यान्तरालिकं क्रियाफबयो: समानाधिकरणमपूब पर्यवस्यति ।। १॥ 








कल्पना करनी होगी, वह अदृष्ट फल है स्वगसुख, अथवा मोक्षदायक आत्मतत्वः 
ज्ञान अथवा सूत्र के 'अभ्युदयाय' इस अभ्युदय शब्दरूप प्रातिपादिक के अन्त में चतुर्थी 
विभक्ति 'अभ्युदयः' ऐसे प्रथमा विभक्ति के अथ में है, जिससे अड्प्ट कर्मो का फल 
अभ्युदय है ऐसा अर्थ होता है । अच्ष्ट नामक फल अपूर्व कहाता है, वह यदि योगा- 
भ्यास से उत्पन्न हो तो आत्मा के तत्व का साक्षात्कार होना अभ्युदय कहाता है, और 
यदि यज्ञ तथा दानादि कर्मो से उत्पन्न हो तो स्वर्गसुख अभ्युदय कहात। है । उनमें 
भी जिस प्रकार 'दोरिधि' दुहता है, 'पचति' पकाता है, इत्यादि क्रिया दूध, भात 
इत्यादि तत्काल फल देती है, 'वपति' बीज वोता है, 'कषंति' हल चलाता है इत्यादि 
क्रिया विळम्व से फल देती है, उस प्रकार 'यजति' याग करता है, 'ददाति'दान करता 
है, ब्रह्मचर्यं चरति' ब्रह्मचयंत्रत का आचरण करता है इत्यादि क्रिया तत्काल फल 
नहीं देती, क्योंकि उनका उसी समय'कोई फल नहीं मिलता । 'यज्ञादि कमं करनेवाला 
मुझे लोग धर्मात्मा समझ कर घनादि देंगे इसलिये धनलाभ होना तत्काल ही यज्ञादि 
कमे का फल क्यों न माना जाय, ऐसी शंका यहाँ नहीं हो सकती । क्योंकि गुप्तरूप 
ब्रत, दान आदि कर्म करनेवालों की उक्तरूप फल के उद्देश से गुप्त ब्रह्मचयंत्रत 
आदि नहीं करते । इस कारण विलम्ब से कालान्तर में होनेवाला स्वगंसुखादिक 
ही फल हो सकता है, और वह शीघ्र नष्ट होनेवाले यज्ञ आदि कर्मों का साक्षात्‌ 
(प्रत्यक्ष) फल नहीं हो सकता | इस कारण आन्तरालिक (कमं तथा स्वर्ग के वीच में 
होनेवाला ) यज्ञादि क्रिया कर्ता को कालान्तर में स्वगंसुख को प्राप्त करनेवाले आत्मा 
में रहने से समानाधिकरण ( एक आश्रय में वर्तमान ) अपूर्व ( अद्ष्ट ) नामक 
मध्यवर्ती व्यापार है जिसे घर्म कहते हैं यह पर्यासित (अन्त में निश्चित )होता है । 
अर्थात्‌ चिरकाल में अडष्टफल देनेवाले यज्ञ, ब्रह्मचर्य आदि कर्मो का स्वर्गादि फल 
अवश्य मानना होगा, किन्तु स्वगसुखरूप उक्त यागादि कर्मों के करने के पश्चात्‌ नष्ट 
'हो जाने से नहीं हो सकता इसलिये उसका व्यापाररूप पुण्य का अपूर्व ( अइष्ट ) 
अवश्य मानना होगा ॥ १.॥ 


३४८ | वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


ट्र फळानि कमोणि परिसदच्वष्टे-- 
गै>पवास-अहाचर्य 

८ मिपेचनो-पवास-जह्मचर्य-गुरुकुलवास-वानप्रस्थ-यज्ञ-दान 
“आक्षण-दिड-नक्षत्र-मन्त्र-काल-नियमाशादष्टाय ॥ २ ॥ 

अदृष्टायेत्यदृष्टडक्षणाय फछाय, अदृष्टद्वारा स्वर्गापत्रगढक्षणाय फळाय वा | 
एतेनादृष्टफडकश्रोतस्मात्तसकलकर्मोपसंमप्रहः | तत्राभिपेचनं स्नान गङ्गायां 
स्नायात्‌, इत्यादिविधिविघेयम्‌ । उपवासः-एकाद्शोसुपत्रसेत्‌? इत्यादिविधि- 
विधेयः ब्रह्मचय-लामान्यत एव धमंसाधनम्‌ । शुरुकुलवासो ब्रह्मचारिणां वेदाध्य- 
यनमहानाम्नःथादिव्रताथः ! चानप्रस्थं-चयः परिणामे अनं प्रस्थितानां यत्‌ कमे । 
यज्ञो 'राजसूयवाजपेयादि: । दान' 'गां दद्यात्‌? इत्याद्विधिविधेयम्‌ | 





अदृष्ट फळ देनेवाले कर्मों की गणना करते हुए सूत्रकार कहते हैं 

पद्‌पदार्थं--अभिपेचनोपवास-ब्रह्मचयं-गुरुकुलवास-वानप्रस्थ-यज्ञ-दान-प्रोक्षण-दि- 
ङ्नक्षत्र-मन्त्र-काल-नियमः च, = स्नान, उपवास, ब्रह्मचर्य, गुरुकुल में निवास, वान- 
प्रस्थधर्म, यज्ञ, दान, मंत्रपाठपूर्वक पदार्थों का जल से सिचन, दिशा, नक्षत्र, मंत्र, काल 
तथा नियम भी, अदष्टाय = अप्रत्यक्ष कालान्तर में फल देने की कारण मध्य में अपूर्व 
नामक व्यापार को सिद्ध करते हैं । 

भावार्थ--मध्यवर्ती अपूवं के द्वारा कालान्तर में फल देनेवाले शीघ्र विनाशी 
कमं यह हैं जेसे नित्य स्नान करना', उपवास ( ब्रत ) करना,* ब्रह्मचयं से रहना, 
गुरुकुल में वास करना“, गृह त्याग कर वन में वानप्रस्थ धमं का करना”, यज्ञ, 
दान”, मंत्रपाठपूर्वक धार्मिक कर्म के उपयोगी धान्यादिकों का जल से सींचना, धमं- 
कमं में दिशा“ तथा नक्षत्रों!” मंत्रों! तथा सभय एक नियम आदि त्रयोदश 
सुत्रोक्तधर्म कर्मकाळान्तर में मध्यवर्ती अपूर्व द्वारा फल देते हैं !। २॥ 

उपस्कार- सूत्र के अदृष्टाय' इस पद का अथं है अदृष्ट ( अपूर्व ) स्वरूप फल 
के लिये अथवा अइष्ट ( अपूव ) के द्वारा स्वगं तथा अपवग ( मोक्ष ) रूप फल 
होने के लिये। इस कथन रो अदृष्ट द्वारा फल देनेवाले वेदोक्त तथा स्मृति 
पुराणादिकों में कहे हुए सम्पूर्ण धमे कर्मों का संग्रह सूचित होता हैं। इन सूत्रोक्त 
धर्मकमों में से गंगायां स्नानम्‌’ “गंगा में स्नान करे इत्यादि धमंशास्त्रों 
में प्रतिपादन किया हुआ अभिषेचन अर्थात्‌ नित्यस्तान करना' “एकादशी 
मुपवसेत्‌’ एकादशी क्रो उपवास ( ब्रत ) करे, इत्यादि धमंशास्त्र में विधान किया 
हुआ उपवास ( व्रत )* जितेन्द्रिय होकर रहनाख्प ब्रह्मचर्यं जो सामान्यरूप से 
सम्पूर्ण धर्मकार्यो का साधन है? ब्रह्मचारी छात्रों के वेदाध्ययन तथा महावाक्य 
नामक ब्रतादि पालन के लिये गुरुकुल में वास(रहना)” वृद्धावस्था में अरण्य में वास 
करनेवाले तृतीय वानप्रस्थाश्रम का कमं” राजसूत्र, अश्वमेध आदि यागरूप यज्ञ 


अ० ६, आ० २ दू० २-३] अधम ाधनसंग्रहः ३४९ 


्रोक्षणं-त्रोहीन्‌ प्रोक्षति' इत्यादिविधिविधेयम । दिक प्राचोनप्ठवने यजेत 
प्राङमुखोऽन्नानि सुञ्जीत’ इत्यादिविधिविघेया । नक्षत्र श्राद्धादौ मघादि । 
मन्त्र,-आपोहिष्ठत्याति कालः--'मासि मासि वोऽशनम्‌’ “अमावा- 
स्यायामपराह्क दद्यात्‌’ 'त्रोष्मे पञ्चतपाः’ “'वसन्ते$ग्नीनादधोत' इत्यादि 
विधिविधेयः | नियमो-वर्णाश्रमिणां ययाशास्तरमनुष्टानम्‌ | तदेवं घर्मेस्य आत्मा 
समवायिकारणम्‌ , श्रद्धा स्वगोदिलक्षणप्रयोजनज्ञानव्व निमित्तकारण- 
मनुसन्धेयम्‌ ॥ २ ॥ 

एवं घमेसाधनमभिघाय अधमसाधनमपि समुचिन्वन्नाद-- 

चातुराश्रम्यमुपघा अनु पधाश्च 
चतुणोमाश्रमाणां समानं यद्धमंसाधनं तत्तावत्‌ पूर्वधत्रेणेवोक्तमिति शेषः । 





'गां दद्यात्‌' गोदान करे इत्यादि धमंद्यास्त्रो में विधान किया दान*, 'ब्रीहीन प्रोक्षति’ 
घान को मंत्रपाठपुर्वक जल से सींचता है, इत्यादि विधि से कर्तव्य प्रोक्षण, 
'प्राचीनप्लवने यजेत' पूवंदिशा के सधन में याग करे, 'प्राङ्मुखोऽन्नानि भुञ्जीत' 
पूर्वाभिमुख होकर भोजन करे, इत्यादि थमंशास्त्र में विधान की हुई दिशा“, भरणी, 
मघा आदि नक्षत्र में श्राद्ध करने की विधि से नक्षत्र”, पवित्रताप्रापक 'आपोहिष्ठाः 
इत्यादि मन्त्र, "मासिमासि वोऽशनम्‌' प्रत्येक मास के अन्त में भोजन करे, 
“अमावास्यायामपराह्ण दद्यात्‌ अमावास्या के दिन अपराह्णकाल में पितरों के 
उद्देश से दान, श्राद्ध आदि कर्म करे, 'ग्रीष्मे पंचतपाः' ग्रीष्मऋतु में पंचार्निसाधन 
तपश्चर्या करे, इत्यादि शास्त्र की विधि से रहित काल, ब्राह्मणादि वर्णो, तथा ब्रह्म- 
चर्यादि आश्रमियों के धर्मशास्त्रों में विहित विधि के अनुसार वर्णाश्रमधर्मो का अनु- 
प्ठान ( आचरण )*3 ( यह तेरह अदृष्ट फलवाले कमं सूत्रकार ने कहे हैं। ) 
इससे यह सिद्ध होता है कि धर्मरूप अदृष्ट कार्य का आत्मा समवायिकारण, श्रद्धा 
तथा स्वगंसुखादिरूप फल का ज्ञान भी निमित्त कारण है, यह जान लेना ॥ २॥। 

इस प्रकार धर्म के साधन को कहकर, अधमं के साधन का भी संग्रह करते हुए 
सूत्रकार कहते हें 

पद्‌ पदाथ-_चतुराश्रम्यं = ब्रह्मचर्यादि चार आश्रमों के धर्मं का साधन, 


उपधाः ==श्रद्धा के दोष, अनुपधा चन्श्रद्धा के दोषों का न होना भी (घमं के 
साधन हैं) ॥ ३ ॥ 


सावार्थं-पूवंसूत्र में जो चारों ब्रह्मचर्यादि आश्रमों को धमं के साधन कहे, उनसे 
अतिरिक्त श्रद्धा के दोप श्रद्धा न होना रूप अधम का साधन हैं तथा श्रद्धा धर्म की 
साधन होती है यह भी जानना चाहिये ॥ ३ ॥। 


उपस्कार--'ब्रह्मचर्यं आदि चार आश्चमों. का जो समानधमं का साधन होता हैं 


२५० बेशोषिकसूत्रो पस्कारः 


उपधाः भावस्य श्रद्धाया दोषाः, अनुपधाः भद्धाया भावस्यादोषाः तेऽपि धर्मा- 
धमयाः साधनान यथास्वमृहूनीयानि | उपधापदेनाधमंसाधनानि सर्वाण्यु 
पसंगृहीतानि ।॥ ३ ॥ 

उपाधानुपधे लक्षणतो विवेचयन्नाह- 

भावदोप उपधाऽदोषोऽनुपधा ॥ ४॥ 

भावः—इच्छा-रागः प्रमादोऽश्रद्धामदृसानासूयाप्रश्तयो भावदोषा 
उपधापदेनोच्यन्ते, श्रद्धा मनः्प्रसादो देशितकर्मानुष्ठानाध्यवसाथ इतिकत- 
व्यतापरिच्छेइश्चानुपधा | तदेतयोधर्माधमनिमित्तकारणत्वमुकतम्‌ ॥ ४ ॥ 

शुब्यशुचिनी चोपघानुपघे । तत्र शुच्यशुचिनी विवेचयति-- 
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वह पूवसूत्र में ही कहा गया है ऐसा सूत्र में आकांक्षित शेष अर्थ जोड़ना । श्रद्धारूप 
भाव ( धर्म ) के दोष श्रद्धा न होना यह सूत्र के उपधा शब्द का अर्थ है तथा 
श्रद्धाूप भाव (धर्म) के दोष न होना यह अनुपधा शब्द का अर्थ है। ये भी क्रम से 
धर्म तथा अधर्म के साधन होते हैं यह यथायोग्य स्वयं जान लेना चाहिये । सूत्र के 
उपधा शब्द से अश्रद्धा के समान और जितने अधम के साधन हैं उनका संग्रह 
होता है ॥ ३ ॥ 
उपधा तथा अनुपधा का सूत्रकार स्वयं लक्षण द्वारा विवेचन करते हू - 
पदपदाथंभावदोषः=श्रद्धा के दोष, उपधा=्उपथा कहे जाते हैं, अदोप:= 
श्रद्धा के दोष न होना, अनुपघा = अनुपधा कहे जाते हैं ॥ ४॥ 
भावाथ --पूवंसूत्रोक्त के चारों ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के साधारण धर्म के साधन 
कहे हैं उनको छोड़कर जो श्रद्धा के दोष तथा दोषों का.न होना अधर्म तथा धर्म 
का साधन उपध्न तथा अनुपधा शब्द से कहे हैं उन्हीं का इस सूत्र में सूत्रकार ने 
विवरण किया है कि श्रद्धारूप भाव के अश्रद्धा, मद, मान इत्यादि दोष उपधा कहाते 
हैं । तथा श्रद्धा, मन की प्रसन्नता आदि श्रद्धाूप भाव के दोषों का न होना ही 
अनुपधा शब्द का अथ हे ॥ ४॥ 
उपस्कार--इच्छा तथा राग भाव शब्द के पर्याय हैं, जो श्रद्धा के विशेष हैं । 
उसके प्रमाद करना, श्रद्धा न रखना, मद करना, अहंकार, असूया ( डाह ) इत्यादि 
भाव के दोषों को उपधा कहते हैं। श्रद्धा रखना, मन की प्रसन्नता, शास्त्र में विहित 
कमो के करने का निश्चय करना, तदू न कर्म के इति कतंव्यया ( इस प्रकार कर्म 
करना होता है) का ज्ञान भी अनुपधा शब्द का अथं है । इस प्रकार यह उपधा तथा 
अनुपधा दोनों घमं तथा अधमं के निमित्त कारण हैं, यह कहा गया ॥ ४ ॥। 
शुचिता ( शुद्धि ) तथा अशुचिता ( मशुद्धि) भी उपघा तथा ,अनुपघा कहाती 
हैं । उनमें शुचिता तथा अशुचिता का सूत्रकार विवेचन करते हैं-- 


अ० ६, आ० २, सु० ५-६ ] धर्माधमसहकारिनिरूपणम्‌ ३५१ 


यदिष्टरूपरसगन्धस्पश ग्रोज्षितमभ्युक्ति तञ्च तच्छुचि ॥ ५ ॥ टत 
इषं श्रस्या स्मृत्या च यद्रुपादिकं विहितं यस्य द्रव्यस्य तत्तथा | तत्र ख्पम- 
अरुणया एकहायन्या पिङ्गाक्ष्या गया सोमं क्रीणाति? “इवेतं छागलमाळभेत 
इत्यादी । प्रोक्षितं-मन्त्रेणोद्‌कसिक्तम्‌ | अभ्युक्षितं बिना मन्त्रमुदक सिक्तम्‌ । 
चकारान्न्यायतो लब्धम्‌ तच्च याजनाध्यापनप्रतिम्रहैन्राह्मणो घनमजयेत्‌ 
इत्या दिन्तियमविधिचोधित्तम्‌ ॥ ५॥ 
अञ्ुचिलक्षणमाह-- 
अशुचीति शुचिप्रतिपेध; ॥६॥ 
यटूद्रवयं शुचि तद्विपरीतमशुचीत्यथः । अशस्तरूपरसगन्धस्पशंममन्त्र- 


पदपदाथ--यत्‌ = जो, इष्टरूप रसगन्धस्पर्श = शास्त्र से विहित रूप, रस, गन्ध, 
तथा स्पशंगुण होता है, प्रोक्षितं = मन्त्रपाठपूवेक जल से सींचा हुआ, अभ्युक्षितं 
चमर विना मन्त्र के केवल शुद्ध जल से सींचा जाता है, ततु-रूपादि, शुचिन्न्शुद्ध 
होता है ॥ ५॥। 

भावाथे--वेद तथा स्मृत्यादिको में जो पदार्थों का अरुण इत्यादि विहित है 
वह मन्त्रपाठपूवेक जल से (प्रोक्षित) जल से प्रोक्षण किया जाता है, और विना मन्त्र- 


ठ के केवल शुद्ध जल से सींचा जाता है वह संपूर्ण शुचि ( पवित्र ) कहा जाता 
है ५॥ 


उपस्क्कार--जो रूप, रस आदि गुण जिस द्रव्य के श्रुति और स्मृति से विहित है 
बह इष्टरूप आदि गुण होते हैं। उनमें से रूप तथा रस की “अरुण या एकंहायका 
गवा सोयं धर्म जाति' अर्थात्‌ रक्तवर्ण की एक वर्ष अवस्थावाली पीत आंखवाली 
गौ को देकर सोमलता को खरीदता है, तथा 'इवेतं छागलमालभेत' : अर्थात्‌ इवेतवणं 
के बकरे को स्पशं करता है 'स्वादुकि मधुराणि' मीठा और मधुर इत्यादि श्रुति तथा 
स्मृति में रक्तरूप तथा मधुररस वणन किया है। उनका मन्त्रपाठपुवंक जल से 
सिचनरूप प्रोक्षण, तथा बिना मन्त्रपाठ के शुद्ध जल से सींचना अभ्युक्षण कहाता 
है । तथा सूत्र के चकार से न्याय से प्राप्त हुआ घन लेना । वह “याजजनाध्वापन 
प्रतिग्रहैरब्राह्मणा धनमजयेत्‌' ब्राह्मण याग कराना, ,पढाना, दान लेना इत्यादि 
व्यापार से धन उत्पादन करे, इत्यादि नियमविधि से शास्त्र में विहित है ॥५॥ 

अशुचि का लक्षण सूत्रकार कहते हैं-- 


पद्पढ्दाथ- अशुचि = अपवित्र है; इति = यह, शुचिप्रतिषेध: = पवित्रता का 
निषेध है ॥ ६॥। 


भावाथ- पवित्र द्रव्य के विपरीत द्रव्य का नाम है अशुचि अपवित्र ॥ ६ | 


उपस्कार- जो द्रव्य सुचि ( पवित्र ) होता है. उसके विपरीत ( उलटा ) 
अशुचि ( अपवित्र ) होता है महु सूत्र का अथं है । जिस द्रव्य का रूप, रस, गन्घ, 


३५२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


प्रोक्षितमनभ्युक्षित॑ निषिद्धजलाभ्युक्षित वा अन्यायागतम्‌ क्ृषिवाणिज्यागते 
ब्राह्मणस्य द्रव्यमशुचोत्यथः ।। ६ ॥ 
शुब्यन्तरमाह--- 
अर्थान्तरञ्च ॥ ७ ॥ 
प्रशस्तरूपरसगन्धस्पशंमपि प्रोक्षितमभ्युक्षितं न्यायार्जितश्च यत्तत्रापि 
वागदुश्व्ब भावदुष्ट च यत्तदध्यशु चोत्यथः॥। ७ ।। 
इदानीं धमोधर्मा प्रति सहकायेन्तरमाह-- 
अयतस्य शुचिभोजनादभ्युदयो न विद्यते नियमाभावात्‌ विद्यते 





स्पर शास्त्र से निन्दित बिना मन्त्रपाठ के प्रोक्षण किया, अथवा शुद्ध जल से अभ्यु- 
क्षित न हो या अशुद्ध जल से अभ्युक्षित हो, तथा अन्याय से प्राप्त कृषि, वाणिज्य- 
व्यापार से प्रास्त ब्राह्मण का धन हो यह संपूर्ण अशुचि ( अपवित्र ) होता है ॥ ६॥ 
दूसरे अशुचि पदार्थं भी सुत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदढाथ- अर्थान्तर च = निदित रूपादिवाले द्रव्य के समान, वाणी इत्यादिको 
के भाव से दूषित दुसरे द्रव्य भी, ( अशुचि होते हैं ) ॥। ७॥ 
भावार्थ--शास्त्र से प्रशंसा किये हुए रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्दावाला तथा 
प्रोक्षण और अभ्युक्षण किया हुआ, तथा न्याय से संपादन किया हुआ भी द्रव्य 
यदि असत्यादि रूप वाणी के दोषों से तथा भाव ( मन के आशय ) रूप अर्थान्तर 
( दूसरे .दोपों ) से युक्त हो तो वह द्रव्य भी अशुचि होता है॥ ७॥ 
उपस्कार- शास्त्र में विहित होने से प्रशस्त ( उत्तम ) रूप, रस, गन्ध तथा 
स्पशं का आशय, एवं मन्त्रपाठपूवक जल से प्रोक्षण किया गया, तथा केवल शुद्ध जल 
से अभ्युक्षण ( सींचा हुआ ) और अपने-अपने शास्त्रोक्त व्यापार से न्यायपूर्वक प्राप्त 
किया भी धनादि द्रव्य यदि मिथ्याभाषणोदि रूप वाणी के दोष तथा क्रोध आदि 
मानसिक दोषों से दूषित हो तो वह भी अशुचि (अपवित्र) कहाता है। यह सूत्र का 
अर्थ है ॥। ७ ॥ 
सांप्रत धमं तथा अधमं के दूसरे सहायकों का सूत्रकार वर्णन करते हैं--- 
पद्पद्दाथं--अयतस्य = यमनियमरहित पुरुष को, शुचिभोजनात्‌ = पवित्र 
भोजन करने से, अभ्युदयः = धर्म, न विद्यते = नहीं होता है, नियमाभावात्‌ = 
नियम न होने के कारण, विद्यते वा=अथवा होता है, अर्थान्तरत्वात्‌ ==सहायक 
दसरा पदाथ होने से, यमः = यम के ॥ ८ ॥। 
भावाथं-हस्त-पादक्षालनादिः भोजन के शास्त्रोक्त. यमनियमादिकों के अनुसार 
संयमरहित, पुरुषों को पवित्र. भोजन करने पर भी .धेम (पुण्य) की उत्पत्ति नहीं 
किन्तु अधर्मे, ;(प्राप) ही की .उंत्पत्ति होती है;ओऔरुउक्त .अमनिंयमुपू्रेक पबित्र भोजन 


अ० ६, आ० २, सू० ८-९ | घर्माधमसद्कारिनिरूपणम्‌ ३५३ 


वाऽ्थान्तरत्यात्‌ यमस्य ॥ ८॥ ४ 

अयतस्य यमरहितस्यासंयतस्येति यावत्‌ । “हस्तो पादी प्रक्षाल्याचम्य 
चाग्यतो भुञ्जोत, भोक्ष्यमाणः प्रयतोऽपि द्विराचामेत्‌” इत्यादिवोधितयमरहि- 
तस्य भोजनं नाभ्युद्याय किन्तु पापाय । कुत एवमित्यत आह-नियमाभावात । 
नियमस्य सहकारिणोऽभाचात्‌ | नियमे सति यत्तदाह्द-विद्यते चा । यथोक्तय- 
मसाहित्येन भो जने भवत्येवाभ्युद्यः | कुत इत्यत आह-अर्थान्तरत्वाद्‌ यमस्य । 
सोजनादर्थान्तरं यतो यमः । तथा च सहकारिकारणं विना न फलसिद्धिस्तस्मिन 
सति फलसिद्धिरित्यथ: ॥ ८ ॥ [ 

ननु यसमात्रमेव तन्त्रं तडि भोज्ञनमंतन्त्रमेवेत्यत आह्‌ 


असति चाभावात्‌ ॥ ९ i. 





करने से सहायक यमनियम के रूप अन्य पदार्थं की सहायता से पुण्य की उत्पत्तिः 
होती है । अर्थात्‌ सूत्र में यमपद नियम का भी सूचक है, ऐसा होने सेयम तथा 
नियम के साथ पवित्र भोजन करने से धमं तथा विना यम-नियम के किया हुआ; 
पवित्र भोजन भी पाप को उत्पन्न करता है।॥। ८ ॥ 

उपस्कार--सूत्र के अयत शब्द का अर्थ है, यमरहित, अर्थात्‌ असंयत (घबड़ाते,. 
वड़बड़ करते ) । 'हस्तौ पादो प्रक्षाल्याचम्य वाग्यतो भुञजीत' हस्त तथा पादों को 
धोकर मौन होते हुए भोजन करे, भोजन के पूव तथा पश्चात्‌ दो वार आचमन करे,” 
इत्यादि विधि में बताये हुए हस्त-पादप्रक्षालनादि रूप नियम तथा मौन आदि यम से 
रहित मनुष्य का भोजन अभ्युदय (पुण्य) का कारण नहीं होता, किन्तु पाप का कारण; 
होता है । ऐसा क्यों ? इस प्रश्‍न के समाधानार्थं सुत्र में सुत्रकार ने 'नियमाभावात्‌' 
नियम न होने से ऐसा कहा है । अर्थात्‌ सहायक नियम के न होने से । नियम होने से 
जो फल होता है वह सूत्रकार कहते हैँ--'विद्यते वा” ( इत्यादिक सूत्र के अन्तिम 
भाग में ) अर्थात्‌ पूर्वोक्त भोजन के नियम तथा यम को सहायता से भोजन करने 
पर पुण्य होता ही है । क्यों ? इस प्रश्‍न पर सूत्रकार कहते हैँ--'अर्थान्तरत्वाद्यमस्य 
अर्थात्‌ यम तथा नियम के 'अर्थान्तरत्वात्‌' दूसरा पदार्थ होने से, अर्थात्‌ भोजन से 
यम-नियम दसरे पदार्थ हैं। ऐसा होने से सहायक कारण के विना फल की सिद्धि नहीं: 
होती और सहायक के रहने पर फल की सिद्धि होती है, यह सूत्र का अथ है ॥८॥ 

यदि यमनिप्रम ही शुचिता के कारण पुण्य के प्रयोजक हैं तो भोजन पुण्य का 
कारण न होगा ? इस शंका के समाघानाथ सुत्रकार कहते, हैं--- 

पद्‌पदाथ-असति च = और भोजन के न रहने पर, अभावात्‌ = पुण्य के 
अभाव होने के कारण ॥ ९॥ 

भावाथ--यमनियम रहने पर भी यदि पवित्रः भोजन न हो तो पुण्य नहीं: 

२३ व० 


२५४ वशेषिकसूत्रो परकारः 


यमे सत्यपि शुचिभोजने5पति अभावादभ्युद्यस्येति शेष: । तथा च यमो 
भोंजनश्च ढयमेव पुण्यकारणमित्यथः । भोजनमित्युपलक्षणम्‌ यागदानर्नान- 
होमादोनामपि श्रोतस्मातकर्मणां यमनियमौ सहकारिणो ॥ ९॥ 

एवं धमीधरमंप्रादुभावं प्रति यमसहकारिणमभिधाय दोषसहकारिणमभि- 


धातु दोंपनिदानमाह-- 
सुखाद्रागः॥ १०॥ 
स्रक्चन्दनवनितादिविषयसेवनजन्मनः सुखादुत्तरोत्तरं तञ्जातीये सुखे 


तत्साधने वा राग इच्छा सञ्जायते। अहिकण्टकादिजन्मनो दुःखात्‌ तत्र तत्सा- 
धने वा द्वेष इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ | रागद्देषमोहाः प्रवतकत्वेन दोषा इत्यभिधोयन्ते | 


होता अतः यम-नियम .तथा पवित्र भोजन दोनों ही पुण्य के कारण हैं यह सिद्ध 
होता है ॥ ९ ॥ 
उपस्कार---यमनियम रहने पर भी शुकिभोजन के न रहने पर अभावात्‌--न 
होने से अर्थात्‌ पुण्य के ऐसा सूत्र में आकांक्षित 'अभ्युदय' शब्द का शेष भाग पुरण 
करना । ऐसा होने से यम-नियम तथा पवित्र भोजन दोनों हो पुण्य के कारण हैं यह 
सूत्र का अर्थ है । वेदिक तथा स्मातं ( स्मृति) में उक्त सम्पूण यज्ञ, दान, स्नान 
तथा होम-हवन आदि पुण्यकर्मा के यम-नियम सहायक कारण हैं यह सूत्र के 'भोजन' 
पद से सूचित होता है ॥ ९ ॥। 
इस प्रकार धर्म तथा अधमं के प्रादुर्भाव ( प्रगट होने ) में यम तथा नियम 
सहकारिकारण होते हैं यह कह कर दोषरूप सहकारिकारण को कहने के लिये 
दोष का कारण सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्‌पद्‌ाथे-सुखात्‌ = विषयभोगजन्य सुख से, रागः= इच्छा ( उत्पन्न होती 
है) ॥ १०॥ 
भावाथ--प्रियविषयों के सेवन से उत्पन्न हुए सुख से उत्तरोत्तर उसी प्रकार 
के विषयसुख तथा उनके साधनों से इच्छा होती है, तथा अनिष्ट विषय से उत्पन्न 
दुःख से उन विषयों में तथा उनके साधनों में द्वेष उत्पन्न होता है, इसी कारण 
प्रवृत्ति कराना दोषों का सामान्य लक्षण न्यायसूत्र में 'प्रवतनालक्षणा दोषाः” प्रवृत्ति 
कराने के स्वभाववाले दोष होते हैं, ऐसा किया है ॥ १० ॥ 
उपस्कार माला, चन्दन, स्त्री आदि प्रियविषयों की सेवा करने से उत्पन्न 
सुख से उत्तरोत्तर उसी समान जातिः के सुख अथवा उसके साधनों में राग (इच्छा) 
उत्पन्न होती है । सपं, कण्टक ( कांटा ) आदि अप्रियविषयों से उत्पन्न हुए दुःख के 
अनुभव के कारण सपं आदि अप्रियविषय अथवा उनके साधनों में द्वेष होता है यह 


#अ० ६, आ० २, सू० १०-११ ] घमौधमसहकारिनिरुपणम्‌ ३५५ 


तथा च गौतमोयं सूत्रम्‌--प्रवत्तनाढक्षणा दोंघाः' अ० १ आ० १ सू० १८ 
इत्ति ॥ १०॥ 

अत्र सुखदुःखे एब यदि रागद्वेषौ जनयतः तदा तयोनाशे कथं तौ 
श्यातामत आह-- 

तन्मयत्वाच ॥ ११ ॥ 

रागद्वेषौ भवत इति शेषः । विषयाभ्यास जनितो दृढतरः संस्कारविशोषस्तन्म- 
यस्वं यद्वशात्‌ कामातुरस्य कामिनोमळममानस्य सत्र कामिनोदशनम्‌ । एकदा 
शुत्न्नदष्टस्य तत्र हृढतरसंस्कारतः सवत्र भुजङ्गदशनम्‌ । तदुक्तम्‌-- 

तन्मयत्वं तत्प्रकाशो बाह्याभ्यन्तरतस्तथा । इति ॥ ११ ॥ 

हेत्वन्तरं समुच्चिनोति-- 





जानना चाहिये'। राग, द्वेष तथा मोह प्रवृत्ति के कारण होने से दोष कहे जाते 
हैं। इसी वास्ते गौतम मर्हाप का 'प्रवतंनालक्षणा दोपा:' प्रवृत्ति कराने के स्वभाव- 
रूप दोष होते हैं, ऐसा (अ० १, आ० १, सूत्र १८) सूत्र है ॥ १० ॥ 
हाँ यदि सुख तथा दुःख ही राग तथा द्वेष को उत्पन्न करते हैं तो उन सुख 
तथा दुःख के नाश होने पर राग तथा द्वेप केसे होंगे ? इस शंका के समाधानार्थ सूत्र- 
'कार कहते हैं--- 
पद्पदाथ--तन्मयत्वात्‌ च = वाहर-भीतर विषयभोग से उत्पन्न तन्मयता- 
रूप संस्का रविशेष से राग तथा द्वेष होते हैं ॥ ११ ॥। 
भावार्थे--विषयभोग से उत्पन्न सुख तथा दुःख का नाश होने पर भी विषय 
के अभ्यास से उत्पन्न अतिहढ संस्कारविशेषरूप तन्मयता के कारण रांग तथा 
द्वेष होते हैं ॥ ११॥ 
उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद की पुति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि- 
सूत्र के अन्त में राग तथा द्वेष होते हैं ऐसा शेषपद देना । प्रियविषयों के भोग के 
अभ्यास से उत्पन्न हुआ अत्यन्त दृढ तथा बनारूप संस्कार की विशेषता ही सूत्र 
में कही हुई 'तन्मयत्व' विशेषरूपता है जिसके कारण कामातुर (काम से व्याकुळ) 
मनुष्य को जिसे कामिनी (स्त्री) की प्राप्ति होती हो सर्वत्र कामिनी ही दिखाई पड़ती 
है तथा एक किसी (पूर्व) समय में सप से दंश होने के कारण उससे उत्पन्न दुःख की 
रढभावनारूप संस्कार सवंत्र सर्थ ही दिखाई पड़ता है । अतएव कहा है-तन्मयत्वं = 
तन्मयता है, तत्प्रकाशः = उस पदार्थ का प्रगट होना, बाह्याभ्यन्तरतः = बाहर तथा 
मन के भीतर, तथा=उसी विषयरूप से । इति+ऐसा ॥ ११ ॥ 
उक्त विषय में दूसरे कारण का सूत्रकार संग्रह करते हुए कहते हैं— 


३५६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


हे अइष्टाच ॥ १२ ॥ 
रागद्देषाविति शेषः। यद्यप्यद्ृष्टं साधारणक्रारणम्‌ तथापि क्चित्तौ प्रति 
असाधारणतामप्यनुभजति । यथा तज्जन्मानुभूतकामिनीसुखस्य!पि यौव नो द्वे 
कामिनोरागः, अननुभूतभुञङ्गदंशदुःखानार्माप अजद्जेषु द्वेष इत्यादूयुन्नेयम्‌ । 
न च प्राग्मवोयः संस्कार एवात्र निबन्धनम्‌, तत्कल्पने तद॒द्वोघकल्पने च 
प्रमाणाभावात्‌ अदृशस्याचञ्यकल्पनीयत्वात्‌ ।! १२ ॥ 
सहकायन्तरमाह-- 
जातिविशेपाच्च ॥ १३ ॥ 
तथाहि मनुष्यजातोयानामन्नादो रागः, सृगजातीयानां तृणादौ, करभजा- 
तोयानां कण्टकादी | तत्रापि तत्तञ्जातितिषपादकमहष्टमेच तन्त्रम्‌ द्वार मात्रन्तु 








~= ७ 


पद्‌ पदाथ-अर्ष्टात्‌ च और अदृष्ट से भी (राग तथा द्वप होते हैं) ॥१२॥।! 
भावाथ-तन्मयत्व के समान अहृष्ट ( धर्माधम ) से भी राग तथा द्वेप 
होते हैं ॥ १२ ॥ 
उपस्कार-सूत्र में आकांक्षित पद की पूर्ति 'रागद्वेपौ' ऐसे पद के शेप से करना! 
यद्यपि धमं तथा अधमंरूप अद्ृष्ट सामान्य कारण हैं तथापि कभी-कभी राग तथा 
द्वेष से विशेष. कारणा भी होते हैं, जिस प्रकार इस जन्म से स्त्रीभोगसुख का अनु- 
भव न करनेवाले भी प्राणी को यौवन ( तरुणता ) प्रगट होने पर स्त्रीभोगविषय 
में प्रेम होता है तथा उस जन्म में जिसे सपंदंशादिकों से उत्पन्न होनेवाले दुःख 
का अनुभव नहीं है ऐसे प्राणियों को भी सर्पो में द्वेष होता है इत्यादि जान लेना 
चाहिये । इसमें पूर्वजन्म का सुख तथा दुःख के भोग से उत्पन्न भावनासंस्कार ही 
निबन्धन (कारण) नहीं हो सकता, क्योंकि उसकी तथा उसके उद्बोधक (स्मरण करने- 
वाले) की भी कल्पना करने से कोई प्रमाण नहीं हे, ओर अदृष्ट अवश्य ही राग तथाः 
द्वेष का कारण मानना है ॥ १२॥ 
राग तथा द्वेष में दूसरे सहकारिकांरण का सूत्रकार वणन करते हैं-- 
पदपदाथ--जातिविशेषंत्वात्‌ च = प्राणियों की मनुष्यता आदि जातिविशेषः 
से भी ( राग तथा द्वेप होते हैं ) ॥ १३॥ | 
भावार्थ--अद्ष्ट. आदि के समान प्राणियों के मनुष्य आदि विशेष जातियों के 
कारण भी राग तथा द्वेष होते हैं ।। १३॥ 
उपस्कार जातिविशेष से भी राग द्वेष इस प्रकार होते हैं कि मनुष्यादि 
प्राणियों का अन्न आदि भक्ष्य पदार्थ में खाने की राग (इच्छा) होती है, मृग आदि 
पशुजाति की प्राणियों की तृणादि भक्षण करने में, ऊंट इत्यादि जाति के प्राणियों 
क्ती काँटा, कड॒आं आदि खाने में इच्छा. होती है । उसमें भी वस्तुतः उस-उस प्राणी- 
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जातिजेन्मदिशेषः । एवं पारावतादोनामुत्करे राग: । तथा मदिषज्ञातीयानां 
तुरङ्गमे द्वेषः, सारमेयाणां श्वगाळे नकुळानां भुजङ्गमे इत्याद्युन्नेयम्‌ ॥ १३॥ 


एबं घमाधमनिसित्ततया रागद्वघनिभिचानि परिसङ्कयाय सम्प्रति दोषाणां 
घमाघसंकारणच्वं प्रदृत्तिद्वारेत्याह 
: ७ 
इच्छाद्वेषएविका घर्माघमग्रबृत्तिः ॥ १४ || 
विहिते कर्मणि रागनिवन्धना-निषिद्ध कर्मणि हिंसादौ द्वेषनिवन्धना प्रवृत्तिः, 
रागनिवन्धना यागादो प्रवृत्तिधम प्रसूते द्वेषनिवन्धना हिंसादी प्रवृत्तिरघमम्‌ । 
तावेतौ रागद्वेपो संसारमडुवतयतः। तथाच गौतमोयं सूत्रम्‌ परवृत्ति वौरबुद्धि- 





जाति के शरीर के उत्पन्न करनेवाला अदृष्ट ही कारण है । उन-उन प्राणियों की जातिरूप 
जन्मविशेप तो द्वारमात्र हैं इसी प्रकार कपोत (कबूतर) आदि प्राणियों का धान्य के 
कण-भक्षण करने में इच्छा होती है । इसी प्रकार महिपजाति के प्राणियों को तुरंगम 
(अश्व) में द्वेप, सारमेय ( कुत्तों ) का श्ुगाल (सियार) में, और नेवलों का सपं में 
द्वेष होता है इत्यादि जान लेना ॥| १३ ॥ 
इस प्रकार धर्म तथा अधरम के कारणरूप से राग, द्वेप के कारणों की गणना 
कर, सांप्रत राग-द्वेषादि दोष पुण्य तथा अपुण्यरूप प्रवृत्ति के द्वारा धर्म तथा अधमं 
के कारण होते हैं यह सूत्रकार वर्णन करते हैं--- | 
पदपदाथ--इच्छाद्वेपपूविका=इच्छा तथा द्वेषपूर्वक होती है, धर्माधमंप्रवृत्ति: = 
( पुण्य ) तथा अधमं ( पाप ) खूप कमं में प्रवृत्ति ॥ १४॥ 
आवाथ---शास्त्रोक्त पृण्यफलजनक यज्ञ-दान आदि कर्मों में राग ( इच्छा ) के 
कारण तथा शास्त्र में निपिद्ध हिसादि पापजनक कर्मों में द्वेष के कारण प्रवृत्ति होती 
है, इसी से राग तथा द्वेष के कारण से संसारचक्र में प्राणियों को बन्धन प्राप्त 
होता है ॥ १४॥ | 
उपस्कार शास्त्र में विहित यज्ञ दान इत्यादि कर्मों में राग ( इच्छा ) के 
कारण,--तथा शास्त्र से निन्दित हिसादि कर्मो में द्वेष के कारण प्रवृत्ति होती है। 
क्योंकि स्वर्गादि सुख के प्राप्ति की उत्कृष्ट इच्छा के कारण यज्ञ-दानादि कर्मों में 
प्राणी की प्रवृत्ति धम॑रूप अद्ष्ट को उत्पन्न करती है, तथा दात्रु की हिसा से ऐहिक 
सुख होने की आशा से द्वेप के कारण शत्रुहिसादि रूप पापजनक कर्मों में प्रवृत्ति 
-अधर्मरूप अदृष्ट को उत्पन्न करती है। वे ये दोनों राग तथा द्वेष जन्ममरणरूप 
संसारचक्र को चलाते हैं। इसी प्रकार गौतम महर्षि का प्रवृत्तिर्वाग्वुद्धिशरीरा- 
रम्भः’ (अ० १ आ० १, सू० १७) वाचिक, मानसिक तथा शारीरिक ऐसी आरम्भ- 
रूप तीन प्रवृत्ति हैं, इस आशय का न्यायसूत्र है। जिसमें वाणी के आरम्भ की 
म्चाचिक प्रवृत्ति जो सत्य, प्रिय, हित ऐसी तीन प्रकार की पृण्यरूप तथा असत्य, 





३५८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


शरोरारम्भ:: अ० १ आ० १ सू० १७ इति। वागारम्भो वाचिकी प्रवृत्ति:, सत्यं 
प्रियं हितमिति पुण्या, असत्यमप्रियमहितमित्ति पापा । बुद्धिः बुध्यते ज्ञायतेडने- 
नेति मन उच्यते, तेन मानसी अवृत्ति भूतद्यादिः । शारीरी प्रवृत्तिदान परिचर- _ 
णमित्यादिका दशविधा पापा दशविधा पुण्या चेति ॥ १४ ॥ 

इदानीं धर्माधमयो! प्रयोजनं प्रेत्याभावमाह-- 


तत्संयोगो विभाग! ॥ १५ ॥ 


ताभ्यां धर्माधमोभ्यां संयोगो जन्म अपूर्वाभिः शरीरेन्द्रियवेदनाभिः 
सम्घन्धः संयोग इद्दोच्यते। विभागस्तु शरोरमनोविभागो अरणढक्षणः | 





अप्रिय तथा अहितरूप तीन प्रकार की पापरूप होती है ( यहाँ प्रिय शब्द से 
स्वाध्याय भी लेना चाहिए। ) 'कथ्यते ज्ञायतेऽनेन' जिससे जाना जाय इस व्युत्पत्ति 
के बल से सूत्र के वुद्धिशव्द का अर्थ है मन, इससे भूतदया आदि मानसी प्रवृत्ति 
ग्रहण करनी चाहिये । (यह मानसी प्रवृत्ति भी पुण्य तथा पापरूप दो प्रकार की है, 
जिसमें दया, अलोभ, श्रद्धा इस प्रकार तीन प्रकार की पृण्यरूप, तथा परद्रोह, परधन 
की इच्छा, नास्तिकता ऐसी तीन प्रकार की पापरूप मानसी प्रदृत्ति है। ) और 
शरीर-सम्बन्धी प्रवृत्ति दान, परिचरण, सेवा, रक्षा इत्यादि दस प्रकार की पुण्यरूप 
तथा हिसा, चोरी, अगम्यस्त्रीभोग इत्यादि दस प्रकार की पापरूप प्रवृत्ति होती है, 
इस प्रकार वाणी, मन तथा शरीर की दशविध प्रवृत्ति होती है ॥ १४ ॥। 
सांप्रत घमं तथा अधमं के प्रयोजन (फल) रूप प्रेत्यभाव को सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--तत्संयोगः=धमं तथा अधर्मं से संयोग, विभाग: > तथा उनसे 
विभाग ॥ १५॥ 
भावार्थ-धर्म तथा अधमं के संयोग से शरीरादि सम्वन्धरूप जन्म, तथा 
उनके विभाग से शरीरादि विभागरूप मरणा, इस प्रकार जन्ममरणसमूहरूपः 
संसार जिसको प्रेत्यभाव ऐसा दर्शनों में कहा गया है ॥ १५ ॥ 
उपस्कार--उन धम तथा अधमं दोनों से संयोग जन्म अर्थात्‌ अपूर्व ( जो पूर्व 
में नहीं थे ) ऐसे शरीर, इन्द्रिय तथा वेदना (प्राणादि वायुसमृह) इनसे संयोगरूप 
सम्वन्ध इस सूत्र में संयोग कही है । (यहाँ सामान्य स्थिति में जन्मलक्षण की अतिव्याप्तिः 
दोष-वारणाथं अपुर्व ऐसा विशेषण शंकरमिश्र ने दिया है)-अर्थात्‌ अपूर्व शरी र, इन्द्रिय 
तथा प्राणवायु के सम्वन्ध को जन्म कहते हैं। दो-तीन टुकड़ों में कटे हुए गोह, 
सप आदिको में (जिनमें कुछ काल तक प्राण सम्बन्ध रहता है ) खण्डशरीर उत्पन्न 
हीने पर जन्मलक्षण के अतिव्याप्षिवारणार्थ इन्द्रिय पद, तथा संसार रहने तक 
साथ रहनेवाले मनरूप इन्द्रिय की अपूर्वता बिना शरीर के नहीं हो सकती इसलिये 
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[ चायं जन्मसरणप्रबन्धः संसारः 9 
तथा inlets ची संसारः प्रत्यभावापरनामा घमोधसौभ्यासिद्यर्थः । 
अध्येव च प्रेर ञरोभाब इति वैदिकी संज्ञा ॥ १५ ॥ 

तदेतस्य प्रेत्यमावस्य जम्प्रसरणप्रबन्धस्य यत्र च पर्यवसानं तं 
मोक्षं निरूपयितुमाह 


३५९ 


¢ 
आत्मकमसु सोचो व्याख्यातः ॥ १६ a 


अयमेव शरोरमनोविभागः आत्मकमेसु सत्सु मोक्षो भवतोत्यथ: | तत्रा 
त्मकमीणि तावत्‌ःश्रवणं मननं योगाभ्यासो निदिध्यासनमासनं प्राणायामः 
शमदमसम्पात्तः आत्मपरात्मसाक्षात्क्ारो देददेशान्तरोपभोग्यपूोत्पन्नवमोधमं- 
परिज्ञानं तद्वोगानुरूपनानादेहनिमोण तयोभोगेन प्रक्षयो रागट्टेषडक्षणदोष- 
So ns nS SES SS RS र 


शरीरपद दिया है। श्वास आदि के कारण प्रयत्न के लिये मन तथा प्राण का संयोग 
आवश्यक होने से प्राणसमूहाथंक वेदना पद भी दिया है। ( आगे सूत्र के विभाग 
शब्द का अर्थ शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शरीर तथा मन का मरणरूप ही सूत्र के 
विभाग शब्द का अर्थ है, ऐसा होने से जन्म तथा मरण प्रबन्ध ( समूह ) रूप संसार 
जिसे प्रेत्यभाव कहते हैं धर्म तथा अधमं से होता है यह सूत्र का अर्थ है । इसी प्रत्य- 
भाव की 'अजरंजरीभाव' ऐसी वेदिक संज्ञा है ( इसी से 'पुनरुत्पत्तिः प्रेत्यभावः’ 
अर्थात्‌ बारंवार उत्पन्न होना प्रेत्यभाव कहाता है, ऐसा गौतम मह॒षि का ( अ० १. 
आ० १. सू० १६ ) सूत्र है॥ १६॥ 


तस्मात्‌ इस जन्म तथा मरण संतानरूप प्रेत्यभाव का जिस अवस्था में पर्थव- 
सान ( समाप्ति ) होती है उस मोक्ष का निरूपण करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 
पदपदाथं--आत्मकमंसु=आत्मा के कमं होने पर, मोक्षः = मोक्ष होता है, 
व्याख्यातः==यह व्याख्या किया गया ॥ १६ ॥ 
भावार्थ-शरीर तथा मन का यह विभाग होना आत्मतत्तवसाक्षात्काररूप 
आत्मा के कमं होने पर मोक्ष कहाता है यह अर्थात्‌ व्याख्या किया गया ॥ १६॥ 


उपस्कार- यही शरीर तथा मन का विभाग आत्मा के कमे होने पर मोक्ष होता 
हैं यह सूत्र का अर्थ है उसमें आत्मकम यह हैँ-श्रवण, मनन, योगाभ्यास, निदिध्यासन, 
आसन, प्राणायाम तथा शम (मनोनिग्रह), दम ( वाह्येन्द्रियनिग्रह ) इनको सम्पत्ति 
सिद्धि, आत्मा अपने जीवात्मा तथा परआत्मा का साक्षात्कार, शरीर से दूसरे देश 
में भोग करनेयोग्य पूर्व में उत्पन्न धम तथा अधमं का संपुण ज्ञान होना; तथा उनके 
भोग के अनुकूल नाना शरीर की योगवल से रचना करना उन घम तथा अघन का 
भोग से नाश, एवं राग तथा द्वेषरूप दोष तुषार के दमन से आगे के भोग देनेवाले 


र 
क 


३६० वेशेषिकसूत्रो पस्कार; 


तुषारदमादम्रिमधमांधमयोरनुत्पादात्‌ प्रवृस्यपाये जन्मापायाद्‌ दुःखापा यढक्ष- 
णो$पवगस्तत्र षटपदार्थोयतत्त्वज्ञानमांद्यमात्मकम्‌ ॥ ३६ ॥ / 


इति भीशाङ्करे बैशेषिकप्रुत्रोपस्कारे पष्ठाध्यायस्य § 


द्वितो यमा हिकम्‌ | 
समाप्रश्चायं षष्ठाध्यायः | 


~ = af ला 





धमं तथा अधमं की उत्पत्ति न होने से प्रवृत्ति का नाश प्रागभाव होने के कारण 
जन्म के आभाव से अत्यान्तिक दु:खनिवृत्तिस्वरूप अपवर्ग ( मोक्ष ) होता हें, 
जिसमें द्रव्य-गुण आदि षट्‌ पदार्थों का तत्वज्ञान प्रथम आत्मकर्म है। इस विषय में 
“दुःखजन्मभ्रवृत्तिदो षमिथ्याज्ञानानामुत्त रोत्तरापाये तदमन्तराभावादपवगंः' ( अ० १. 
आ० १. सुत्र २ ) यह गौतम महर्षि का सूत्र प्रमाण है॥ १६॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रक्कत वेशेषिकसुत्रोपस्कार व्याख्या में 
. षष्ठाध्याय का द्वितीय आह्लिक समाप्त हुआ । 


= -» 
+ ७५ 


१4-2 ४" . 


७७ 
लक 
हे 


सप्तमाध्याये प्रथमाहिकस्‌ 


संसारमलहकारणतया सर्वोसत्तिमन्निमित्तकारणतया भोगपताधनतया चोत्प- 
प्तितः प्रत्यात्मनियतत्वेन परादृष्टस्यापि परस्योपयोगित्देन च धमोधर्मा परीक्ष्ये 
दानीं गुणान्‌ परोक्षिपुस्तेपामुद्द शं ळक्षणञ्च स्मारयन्नाह 


उक्ता गुणाः ॥ १॥ 


दष्टा ळक्षिता गुणाञ्चत्यथः | तत्र रूपादयः सप्तदशा कण्ठरवेणोक्ताः चश- 
ब्द्समुच्चिता: सप्त, तेन चतुविशतिरपि गुणा उक्ताः | तत्र नित्यवृत्ति-नित्यवृत्ति- 
सत्ता साक्षादूव्याप्यजातिमत्त्वं गुणवम्‌ , समवायिकारणावृत्तिनित्यवृत्तिसचासाक्षा- 
इ-याप्यजातिमर्वं वा, अक्षमत्रायिकारणवृृत्तिनित्यबृत्ति साक्षाद्'थाप्यजाति मन्दवं 
वा, काय्यींसमानाधिकरणकर्मावृत्तिज्ञातिमत्त्वं वा || १ ॥ 





जन्ममरणप्रवन्धरूप संसार के मूलकारण होने से, तथा संपूर्ण उत्पन्न होने- 
वाले कार्यों में निमित्तकारण होने तथा सुखदुःख भोग के साधन होने से भी, तथा 
प्रत्येक जीवात्मा में उत्पत्ति होने का नियम होने से भी, अन्य आत्मा का अड्ष्ट 
दूसरे आत्मा के उपयोगी होने के कारण भी धमं तथा अधमं की परीक्षाकर, सांप्रत 
गुणपदार्थों की परीक्षा करने की इच्छा से. उनके उद्देश तथा लक्षणों को स्मरण 
कराते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--उक्ता: = कहे गये, गुणाः = गुणपदार्थ ॥ १॥ 

भावाथ--ग्रुण नामक पदार्थो का उद्देश ( नामकथन ) तथा लक्षण पूवंग्रन्थ 
में कहा गया है ॥ १ ॥ 

उपस्कार गुणपदार्थों का भी उद्देश तथा लक्षण पूर्व में कहा गया यह सूत्र 
का अर्थ है । उनमें रूप से लेकर प्रयत्न तक सप्तदश ( सत्रह गुण सूत्रकार ने कण्ठ 
से सूत्र में कहे हैं ओर गुरुत्व से लेकर शब्द तक सात गुणों का चकार से ग्रहण 
किया है, जिससे चौवीसों 'गुणों का अद्वत वणन हो चुका है। उसमें नित्य परमा- 
'णुओ में वर्तमान नित्यगुणों में रहनेवाली. सत्ताजाति की साक्षात्‌ व्याप्यजाति 
का आश्रय होना १, अथवा समवायिकारण (द्रव्यो) में अवतंमान, नित्यों में वतमान 
सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का आधार होना २, अथवा असमवायिकारण 
(गुणों ) में वर्तमान नित्य में रहनेवाली सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्य जाति का आश्रय 


-होना ३, कायं के अधिकरण में न रहनेवाली क्रियाओं में अवतंमान जाति का 
आधार होना ४ गुणों में गुणत्व होता है ॥ १॥ 


३९२ . वैशेषिकसूत्रो पस्का रः 


तत्र गुणत्वेन गुणपरीक्षा सप्तमाध्यायाथः । तत्र प्रथमाह्निके नित्यतया गुण- 
परोक्षा, अनित्यतया शुणपरोक्षा, पाकजगणपरीक्चा, सङ्कथाद्यनेकवृत्तिगणपरीक्षा, 
परिमाणपरीक्षा, चेति पञ्चप्रकरणानि, तत्र रूपादोनाच्वतुणीमनित्यत्वमाह-- 


पृथिव्यादिरूपरसगन्धस्पर्शा द्रव्यानित्यस्वादनित्याश्च ॥ २ ॥ 
पृथिव्यादीनां वाय्परन्तानासवयविनां रूपाद्यश्चत्वारो गणा अनित्याः । यद्य- 
त्यन्येऽपि गुणा अवयविषु चत्तमाना अनित्या एब, तथापि तेषामन्यतोऽपि 
विनाशः । रूपादयश्चत्वारो गुणा आश्रयनाशादेत्र नश्यन्ति न तु बिरोधिगुणान्त- 
रात्‌ | द्वव्यानित्यस्वादिति । द्रव्यस्य श्रयभूतस्यानित्यत्वादा श्रितानामनित्यत्वभि- 
[मत्यथः ॥ २ ॥ 
रूपादोनामनित्यत्वे यद्याश्रयानित्यस्चं तन्त्रं तदा नित्याश्रयवृत्तीनां नित्यत्व- 





उसमें ग्रुणत्वरूप से संपूर्ण गुणों को परीक्षा करना संपूर्ण सप्तमाध्याय का विषय 
है । उसमें प्रथमाह्लिक में नित्यगुणों की परीक्षा ( १ ), अनित्य गुणों को परीक्षा 
(२), पाकज गुणों की परीक्षा (३), संख्या आदि अनेक द्रव्यों में रहनेवाले गुणों की 
परीक्षा ( ४ ), तथा परिमाण की {परीक्षा ( ५ ) ऐसे पांच प्रकरण हैं । उससे १ 
प्रकरण में रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श यह चार गुण अनित्य होते हैं यह सूत्रकार 
कहते हैं-- 
पदपदार्थ-पृशिव्यादिरूपरसगन्धस्पर्शाः = पृथिवी से वायुपयन्त द्रव्यों के 
रूप, रस, गन्ध तथा रपर्श नाम का विशेष गुण, द्रव्यानित्यत्वातु = उनके आधार- 
द्रव्यों के अनित्य होने से, अनित्याः च = अनित्य हैं ॥ २॥। 
भावार्थ--प्रथिवी से वायुपयंन्त चार द्रव्यों के रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्शं नामक 
विशेष गुण आधारद्रव्यों के अनित्य होने के कारण अनित्य होते हैं, तथा नित्यजला- 
दिकों में वतमान रूपादि गुण नित्य होते हैं यह भी सूत्र के चकार से सूचित होता 
है। ( पृथिवी द्रव्य में तो परमाणु में भी पाक माननेवाले वेंशेपिकों के मत से 
रूपादि गुण अनित्य ही हैं ) यह आगे स्पष्ट किया जायगा ॥ २ ॥ 
उपस्कार- पृथिवी से लेकर वायुपर्यन्त चार अवयविद्रव्यों के रूप, रस, गन्ध 
तथा स्पश में चार गुण अनित्य हैं। यद्यपि दूसरे भी शब्द आदि गुण जो अवयवि 
द्रव्यों में वतमान होते हैं अनित्य ही हैं, तथापि उनका दूसरे विरोधी गुणादिकों से 
भी नाश होता है । रूप आदि स्पशपर्यन्त चार गुण तो आश्रय के नाश से ही नष्ट 
होते हैं, न कि दूसरे विरोधी गुण से सुत्र की 'द्रव्यानित्यत्वातु' इस पद का आधार- 
रूप द्रव्य के अनित्य होने से उनमें आश्रित गुण अनित्य होते हैं यह अथं है ॥ २॥ 
यदि रूपादि स्पर्शान्त गुणों की अनित्यता में आश्रय द्रव्य की अनित्यता प्रयो- 
जक है, तो नित्य आधार द्रव्यों में वतंमान रूपादि गुण नित्य हैं यह आक्षेप 


अ० ७, आ० १, सू० ३-४ ] रूपादिचतुष्टयस्य निव्यत्वोक्तिः ३६३ 


मित्याक्षेपबललभ्यमित्याह-- 
एतेन नित्येषु नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ ३ ॥ 


रूपाढीनामेव चतुणां नित्येष्वाश्रयेषु वत्तमानानां नित्यत्वमुक्तम्‌। एतेनेति । 
आश्रयानित्यत्वेनानित्यत्वाभिषानेनेत्यथः | बृत्तिकृतस्तु नित्येष्चनित्यत्वमुक्त- 
मित्यकारप्रशलेषस्तथाच पाथिवपरमाणुष्वग्निसंयोगान्नाश इति व्याचक्रु: ॥ ३॥ 


तत्‌ कि पार्थिवेऽपि नित्यवृत्तिरूपादोनां नित्यत्वमेवेत्यतो विशिनष्टि-- 
प्लु तेजसि वायौ च नित्या द्रव्यनित्यत्वबात्‌ ॥ ४ ॥ 





( आथिक ) बल से प्राप्त होता है यह सूत्रकार कहते हैं- 

पदपदाथ- एतेन = इस ( आश्रय की अनित्यता से गुणों के अनित्यत्वकथन ) 
से, नित्येपु = नित्य आश्चयद्रव्यों में, नित्यत्वं = नित्यता, उक्तम्‌ = कही गई ॥ ३ ॥ 

भावाथ--पूव॑सूत्र में कथित आधारद्रव्यों की अनित्यता से आश्रित गुणों की 
अनित्यता के कथन से अर्थात्‌ नित्य आधारद्रव्यों में वतमान गुण नित्य होते हैं यह 
कहा गया ॥। ३॥ 

उपस्कार--नित्य आश्रयद्रव्यों में वर्तमान रूप, रस, गन्ध, तथा स्पश इन्हीं 
चार विशेष गुणों की नित्यता कही गई । 'एतेन' इस सूत्र के पद का आधार द्रव्य की 
अनित्यत” से आश्रित गुणों से अनित्य होते हँ । इस कथन से ऐसा अथं है। 

किन्तु सूत्र में नित्यों में अनित्यता कही गई ऐसा 'नित्यत्वं' के स्थान में 'अनि- 
त्यत्वं’ ऐसा पाठ मान कर पार्थिव परमाणुरूप नित्यों में रूपादि चार गुणों का 
नाश होता है ऐसा यहाँ प्राचीन वेशेषिकसूत्रवृत्तिकार ने व्याख्या की है। ( किन्तु 
“नित्येष्वनित्यं’ नित्य पार्थिव परमाणुओं में अग्निसंयोग से नाश होने के कारण रूपादि 
अनित्य हैं ऐसा अर्थ करने का पाठ लेने से 'एकेन, उक्त इन दोनों की संगति नः 
बनेगी यह दोष आता है। ) ॥ ३॥ 

“तो क्य। पृथिवीद्रव्य में भी नित्यों में रहनेवाले रूपादि चार गुण नित्य ही 
होते हैं ?' इस प्रश्न के उत्तर में विशेष दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अप्सु--जल में, तेजसि = तेज में, वायौ च=और वायु में, नित्यः =: 


रूपादि गुण नित्य हैं, द्रव्यनित्यत्वातु=आश्रयरूप परमाणु जलादिको के नित्यः 
होने से ॥। ४॥ 


भावार्थ--जल परमाणुओं में रूप, रस तथा स्पर्श, तेज के परमाणुओं में रूपः 


तथा स्पशं, और वायु परमाणुओं में स्पशं यह गुण आश्रयों के नित्य होने से नित्य. 
हैं ।। ४ ॥ 


३६४ वैरोपिकसूत्रो परकार: 


आप्यपरमाणो रूपरसस्पर्शा नित्य, तैजसपरमाणौ रूपस्पर्शो, वायुपरमाणौ 
स्पशो नित्यः। ननु नित्येऽपि वतमानानां रूपादोनामनित्यत्वे को विरोधः 
शब्दबुद्धयादोनामिव, इत्यतश्चक्रारेण गुणान्तराग्रादुर्भावों हेत्वन्तरं सूचितम्‌ । ` 
शब्दे हि तीब्रमन्दादिभावेन शुणान्तर्रादुर्भावोऽचुभूयते, ज्ञानादौ च ज्ञानादि- 
विरोधो संस्कारादि: । आप्यतैज्ञसवायवीयपरमाएपु रूपादिविरोधि गुणान्तरं 
न प्रादुभर्वात, यदि प्रादुभवेत्तदा तदोरब्धेष्वपि द्वयणुका दिप्रक्रमेणा$5प्याच्यवय- 
विष्ववि पूर्वविजञाती यं रूपाद्यनुभूयेत । नहि श्ुक्करूपडिजातोयं रू4 तो यते जसोर्न 
वा शोतोष्णस्पशविजञातोयो स्पशौ, उष्णं जलं शीतो चायुरित्या दिप्रतो तिस्तूपा- 
घिनिबन्धनेति भाबः ॥ ४ ॥ 

पूव प्रथिवो मन्तभीव्यानित्येष्वनित्या इत्युक्तमिदानो माप्यादिष्वेबाह -- 

अनित्येष्वनित्या द्रव्यानित्यत्त्रात्‌॥ ५ ॥ 





bu 


उपस्कार--जलीय परमाणुओं में उनके रूप, रस तथा स्पशंगुण नित्य हैं, 
तैजस परमाणुओं में उनके रूप और स्पशंगुण, एवं वायु परमाणुओ में वतंमान 
स्पशंगुण नित्य है। नित्य परमाणुओं में वर्तमान उक्त रूपादि गुणों के अनित्य 
मानने में कौन सा विरोध होगा जेसे शब्द बुद्धि आदि गुणों के अनित्य होने में कोई 
विरोध नहीं आता, इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार ने 'च' इस शब्द से 'गुणान्तर 
का प्रग्ट न होना दूसरा हेतु सूचित किया है। शब्दगुण में तीव्र मन्द इत्यादि रूप 
से गुणान्तर ( दूसरे गुण ) का अप्रादुर्भाव प्रगट न होना अनुभव में आता है, और 
ज्ञान सुखादि आत्मगुणों में ज्ञानादिकों के विरोधी संस्कारादिक, किन्तु जलीय, 
तेजस तथा वायु के परमाणुओं में रूपादि गुणों के विरोधी दूसरे गुण प्रगट नहीं होते । 
यदि प्रगट हों तो उनसे उत्पन्न हुये भी दृचणुकादि क्रम से जलीय आदि अवयवि 
द्रव्यों में भी प्रथम रूपादि गुणों के विरुद्ध जातिवाले रूपादि गुणों का अनुभव होने 
लगेगा, किन्तु जल तथा तेज से शुक्ल रूप से विरुद्ध जाति का रूप नहीं होता, अथवा 
शीत एवं उष्णस्पशं के विरुद्ध जाति के स्पशं नहीं होते हैं, जल उष्ण है, वायु शीत 
है इत्यादि प्रतीति तो अग्नि तथा जलरूप उपाधि के कारण होती है यह सूत्र का 
आशय है ।। ४ ॥ 
पवंग्रन्थ में पृथिवीद्रव्य को लेकर अनित्यों में रूपादि गुण अनित्य होते हैं ऐसा 
कहा था, सांप्रत केवळ जलादिकों में ही कहते हैं--- 
पद॒पदार्थ--अनित्येषु = अनित्य जलादिकों में, अनित्याः = अनित्य होते हैं, 
द्रव्यानित्यत्वात्‌ =जलादि द्रव्यों के अनित्य होने से ॥ ५॥। 
भावार्थ--जलादि अवयवादि द्रव्यो के रूपादि गुणों का. आधार द्रव्यों के नाश 
से ही नाश होता है । नकि विरोधी दूसरे गुणों से भी ॥ ५ ॥ 
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अबाद्यवयविरूपादय आश्रयनाशादेव नञ्यन्ति न तु विरोधिगणान्तराद्‌- 
त्यर्थः ॥ ५ ॥ 


ननु प्रथिव्यामचयविरुपायामपि रूपादयोऽग्निसंयोगादेवोतपद्यन्ते नश्यन्ति 
च, तत्‌ कथमाश्रयनाशामात्रेनाश्या इध्यत आह-- 


५ ह ७ 
कारणगुणपूवंकाः पृथिव्यां पाकजा; ॥ ६ ॥ 
पाकजा इति । रूपरसगन्धस्पर्शा इत्यर्थः | कारणगुणपूवका इति | रूपा- 


श्रयस्य घटादेयत्‌ समवायिक्रारणं कपाछादि तदूगुणपूवकाः । तथाच कपालरूपं 


कारणकाथससवायप्रत्यासत्त्या घटरूपाद्यसमवायिकारणम्‌ । एवं रसादाबपि | 
रूपरसगन्धम्पशाः रूपत्वादिगुणत्वसाक्षाइ-याप्यजातिमन्तः | 


ननु चक्षु्ाह्मत्वमेच छप/्वमुपाधिरिति चेत्‌ इन्त्रियपातमात्रेण रूपसिति 





उपस्कार--जल तेज आदि अवयवि द्रव्यों के रूप, रस आदि गुण आधार- 

द्रव्य के नाझ से ही नष्ट होते हैं, नकि दूसरे विरोधी गुण से नष्ट होते हैं॥ ५ ॥ 
अवयविद्रव्यरूप पृथिवी में भी रूप, रस आदि गुण अग्नि के संयोग से उत्पन्न 

होते हैं और नष्ट भी होते हूँ, तो केवल आधारद्रव्य के नाश से ही रूपादि गुणों 


का नाश होता है यह नियम कंसे हो सकता 


इस शंका के समाधानाथं सूत्रकार, 
कहते हैं 


पद्‌पदाथ--कारणगुणपुरवंकाः = समवायिकारण गुण के अनुसार होते हैं, 
पृथिव्यां = घटादि पृथिवी द्रव्य में जो, पाकजः = अग्निसंयोग से बदलते हैं॥ ६॥ 


भाचा थ--पृथिवी में रूप, रस, गन्ध तथा स्पशंस्वरूपविशेष गुण अरिनसंयोग- 
रूप पाक से उत्पन्न होते हैं तथा नष्ट भी होते हैं, अतः पृथिवीद्रव्य में आवारद्रव्य 
के नाश से ही रूपादि गुणों के नष्ट होने का नियम नहीं है ॥| ६ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में पाकज शब्द से अग्निसंयोग से बदलनेवाले रूप, रस, गन्ध 
तथा स्पर्श चार विशेष गुण ऐसा अर्थ करना । कारणगुणपुवंकाः इस सूत्र के पद 
का रूप के आश्रय घटादि पृथिवी को जो समवायिकारण कपालादि, उसके गणा- 
नुसार घटादि पृथिवी में रूपादि गुण होते हैं यह अर्थ है, ऐसा होने से कपाल का 
रूप घटरूप के समवायिकारण घटरूप एक पदाथ में दोनों के संनिकष से घट के 
रूप का असमवायिकारण होता है । एवं (इसी प्रकार) रसादि गुणों में भी जानना । 
( रूपत्वादि धमं जाति रूप हैं यह सिद्ध करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं )---रूप, रस, 
गन्ध तथा स्पर्श यह चार गुण रूपत्व, रसत्व, गन्धत्व, तथा स्पशंत्वरूप ग्‌ णत्व- 
जाति की साक्षात्‌ व्याप्य जाति के आश्रय हैं। 'चक्षुरिन्द्रियग्राह्मता ही जातिभिन्न 
अखण्ड घमेरुप उपाधि ही क्यों न मानी जाय' ऐसी पूवंपक्षी शंका करे तो इसका 





३६६ वेशेषिकसूत्रो पस्का र: 


प्रत्ययानुदयप्रसङ्गात्‌ । अननुसंहितोपाघेरुपहितप्रत्ययायोगादिति । उपाधि. 
श्वात्र चक्षुस्तच्चातोन्द्रियं म्राह्यत्वव्व ग्हणविषयत्वै तदप्यचाक्षुपं रू पत्व- 
विशिष्टप्रतोतेश्व चाक्षुपत्वात्‌ू । चक्षुमात्रबहिरिन्द्रियप्राह्मगुणत्वं रूपत्वम्‌ । 
अतोन्द्रियरूपाव्याप्तिरिति चेन्न चक्लुमात्रवहिरिन्द्रियग्राह्मजातिमत्त्वस्य विवक्षि. 
तत्वात्‌ तादृशो च जाती रूपत्वं नोलत्वादिका चेति। नन्वेकेका एव नीळपो- 
ताद्व्यक्तयो नित्या न तु तत्र नीळत्वादिजातय एकव्यक्तिकर्बादिति चेन्न 
नीळतरनोळतमादिप्रत्ययानुदयप्रसङ्गात्‌ । घावल्यादि सम्भेदा भाव कृतस्तत्र 
तारतम्यव्यवद्वार इति चेन्न प्रमाणाभावात्‌ , इयासं रूपं नष्ट रक्तमुत्पन्नभिति 
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उत्तर यह है कि ऐसा मानने से रूप के साथ चक्षुरिन्द्रिय का संनिकर्ष होते ही जो 
इन्द्रिय से ग्राह्य होता है उसे .रूप कहते हैं ऐसे ज्ञान के विना भी जो यह रूप है ऐसा 
ज्ञान होता है वह न हो सकेगा, क्योंकि बिना उपाधिघर्म के ज्ञान के उपाधिवाले 
का ज्ञान नहीं होता । यहां उपाधि है चक्षुरिन्द्रिय, और वह अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) 
है, और ग्राह्मता शब्द का अथ है ग्रहण ( ज्ञान ) का विषय होना, वह भी चाक्षुप- 
प्रत्यक्ष का विषय नहीं है, रूपत्वजातिविशिष्टरूप का ज्ञान तो चक्षुरिन्द्रिय से 
प्रत्यक्ष होता है । चक्षुरूप इन्द्रियमात्र से गृहीत होनेवाले गुणत्व को रूपत्व कहते 
हैं । (ऐसा होने से ज्ञान के अतीन्द्रिय चक्षुरिन्द्रिय घटित होने से तथा रूप ज्ञान 
के भी चाक्षुप न होने के कारण रूप में अतीन्द्रियता के आने की आपत्ति होने से रूप 
चाक्षुषप्रत्यक्ष का विषय न होगा । तथा रूपत्व जाति की अपेक्षया चकुग्राह्मतारूप 
उपाधि के गुरु शरीर होने से तथा जातिमात्र का इस प्रकार न मानने की आपत्ति 
आने से, एवं अतीन्द्रिय परमाणुओं के रूप में चक्ष्ग्राह्यतारूप उपाधि धर्म के न 
रहने से भी रूपत्व उपाधि नहीं है, किन्तु जाति यह तात्पर्यं यहाँ जानना । ) यदि 
'रूपत्व जाति मानी जाय तो अतीन्द्रिय परमाणुरूप में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा' 
ऐसी पुवपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि केवल चक्षुरिन्द्रिय से गृहीत होनेवाली 
जगने के आश्रय को हम रूप कहते हैं, ऐसी जाति होगी रूपत्व, नीलत्व आदि । 
( वह अतीन्द्रियरूप में रहने से उक्त अतिव्याप्ति दोष न होगा ) । 'नीलत्व पीतत्व 
आदि रूपत्व की व्याप्य जातियां नहीं हो सकतीं, क्योंकि नील, पीत इत्यादि .एक ही 
रूप व्यक्ति हैं, जो नित्य है, तो उनसे एक-एक नील आदि व्यक्तियों में रहने 
के कारण नीलत्वादि जाति वयों मानी जाय? ऐसी शंका पुर्वपक्षी नहीं कर्‌ 
सकता, ऐसा मानने से ( एक-एक ही नीलादि व्यक्ति होने से) नीलतर ( अधिक 
नील) नीलतम (अत्यन्त अधिक नीळ) इत्यादि ज्ञान न होगा । यदि 'इवेतता गुण के 
मिश्रण के अभाव से उक्त तरतमभाव की उक्त प्रतीति होती है” ऐसा कहो तो, इसमें 
कोई प्रमाण नहीं है । तथा “श्याम रूप नष्ट हुआ'“रक्त रूप उत्पन्न हुआ. ऐसी नीला- 
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प्रतीतेश्य । न च सा समवायोप्पत्तिबिनाशङ्कतेति वाच्यम्‌ समवायस्य तत्रानु 


ल्लेखात्‌, तस्य नित्वत्वाच्च, घटादेरप्यनित्यतायामेवंसत्यनाइवासापत्तः समवा- 
यानित्यत्वेनव तत्राप्यन्यथासिद्धेः सुव चत्वात्‌। 


ननु नीलपोताद्यो गणा द्रव्याभिन्ना एव घमधर्मिणोरभेदादिति चेन्न 
रूपं घटः स्पर्शो घट इत्यादिव्यबहार्रसङ्कात्‌ । ननु नेदमनिष्टं यतो भवत्ये 
शुल्कः पटो नीलः पट इत्यादिभ्रतोतिरिति चेन्न मतुव्ळोपादभेदोपचाराद्वा 
प्रतीत्युपपत्त: | भेदे प्रमाणे सति कल्पनेयं यथाकथब्द्रिटुपपद्यते इति चेन्न चन्द- 
नस्य रूपं चन्दनस्य गन्ध इत्याद्व्यपदेशावळाद्वदसिद्धः, पटस्य रूपाभेदे पटव- 
ब्रूगमपि त्वगिन्द्रियेण ग्ह्येत,पट मानयेत्युक्त यतूकिङ्निद्रप मानयेत्‌ रूपमानयेत्युत्त 


ES 


दिकों के उत्पत्ति तथा विनाश की प्रतीति एक तथा नित्य नीलादि व्यक्ति मानने के 
'पक्ष में न होगी । यदि श्याम नष्ट हुआ रक्त उत्पन्न हुआ इसी प्रतीति का दयामरूप 
का समवाय नष्ट हुआ तथा रक्तरूप का समवाय उत्पन्न हुआ यह अर्थ है, ऐसा कहो 
तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि उस प्रतीति में समवाय का उल्लेख (नामग्रहण) 
नहीं है, और वह नित्य भी है, और इस नीलादिकों के समान घटादि पदाथ भी अनित्य 
हैं इस विषय में विश्वास न होगा, क्योंकि घटादि पदार्थों में भी उनके समवाय की 
उत्पत्ति तथा विनाश मानकर घट उत्पन्न हुआ, नष्ट हुआ यह अनित्यता हो सकने से 
घटादि पदाथ भी नीलादिकों के समान एक तथा नित्य हो जांयगे यह कहा जा सकता 
है । 'नील पीत आदि चरादि द्रव्यों से भिन्न नहीं हैं, क्योंकि घम तथा धर्मी का भेद 
'नहीं होता' ऐसा पूवंपक्षी आक्षेप करे तो यह नहीं हो सकता, एसा घर्म-धर्मी का 
'अभेद माना जाय, तो रूप घट है, स्पशं घट है, इत्यादि व्यवहार होने लगेगा । यदि 
"पूवपक्षी कहे कि यह तो इष्ट ( अभिमत ) ही है, क्योंकि शुक्ल पट है, नील पट है 
इत्यादि धर्म तथा धर्मी में एकता दिखानेवाछा ज्ञान तो होता ही है, तो यह नहीं कह 
"सकते, क्योंकि शुक्ल शब्द के उत्तर शुक्कवणंवाला इस अर्थ के बोधक मतुप्‌ प्रत्यय 
“का लोप मानकर अभेद गौण घमं तथा धर्मी का अभेद मान कर 'शुक्क पट है'इत्यादि 
-व्यवहार हो सकतां है । यदि “शुक्ल वण तथा पट के भेदविषय में प्रमाण हो तो यह 
मतुभ्‌ लोप अथवा गौण अभेद की कल्पना किसी तरह हो सकेगी । अर्थात्‌ जब रूप 
और आधार का भेद नहीं है तो उपचार (गौणता) केसे मानी जाय ? ऐसी शंका 
'नहीं हो सकती, क्योंकि चन्दन का रूप, चन्दन का गन्ध इत्यादि व्यवहार के वल से 
चन्दन तथा उसके रूप, और गन्ध का भेद सिद्ध होता है। तथा पट और उसके रूप 
को एक माना जाय तो पट के समान रूप का भी अन्धे को त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
“होने लगेगा । एवं 'पट को: ले आओ' ऐसा कहने पर जिस किसी रूप को ले आनेवाला 
म्ले आयेगा । एवं रूप कोः ले आओ ऐसी आज्ञा देने पर जिस किसी घटादि द्रव्य को 
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३६८ वैशेषिकसूत्रो पस्कार 


यतकिञ्िद्‌ द्रव्यमानयेत्‌ ! अस्तु तहिं भेदाभेद; अत्यन्तभेदे$त्यन्ताभेदे च 
सामानाधिकरण्यानुपपत्त रिति चेन्न अबच्छेदभेद विना विरुद्धयोभंदाभेदयो- 
रेकत्रा सम्भवात्‌ । अन्योन्याभावत्वमव्याप्यवृत्तिवृत्तिनित्याभाववृत्तिघमत्वादत्य- 
न्ताभावत्ववदिति चेन्न एकत्र संयोगतदत्यन्ताभावयोः प्रतोतिबळादत्यन्ताभाव- 
स्याव्याप्यवृत्तित्वाभ्युपगमातू , अन्योन्याभावे तु वथाप्रदीतेरभावात्‌ । 


तदेतद्रपं प्रथिग्या नानाप्रकारकम्‌ , पाथसि तेजसि च शुक्कमेव | क्वचित्‌ 
पटादो च चित्रमपि रूपमधिकम्‌ अन्यथा तदचाक्षुषत्वापातात्‌ रूपवत एव 
'चाश्षुषद्रव्यत्वात्‌ । न च बिज्ञातोयरूपै रू पानारम्भः, नोळपोतादोनामारम्भे 
रूपत्वेनेच साजात्यस्यापेक्षितत्वात्त अन्यथा तद्चाक्षुपत्वापत्तसक्तत्वात्‌ | नः 
चावयबरूपोपग्रहेणवावयविग्रहः अवयवानामपि चित्रतया नीरूपत्वप्रसङ्कात्‌ , 





आज्ञा पानेवाला ले आवेगा । यदि “शुक्ल पट है इस प्रतीति में शुक्लवर्णं तथा पटत्व 
के एक अधिकरण में प्रतीति के अन्यथा न वन सकने से णुक्लरूप तथा पट का भेद 
तथा अभेद होनों मानेंगे, क्योंकि शुक्लवर्णं तथा पट का अत्यन्त भेद तथा, अत्यन्त 
ऐक्य मानने के पक्ष में प्रदशित सामानाधिकरण्य प्रतीति नहीं हो सकती' ऐसी शंका 
प्व॑पक्षी करे तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि अवच्छेद ( विशेषण ) के भेद के विना: 
विरुद्ध भेद तथा अभेद एक पदार्थ में नहीं रह सकते (अर्थात्‌ व्याप्यवृत्ति अन्योन्या- 
भाव (भेद) का अवच्छेद ( विशेषण ) भेद होना असंगत है ) यदि अन्योन्याभावत्व 
(भेदत्व,) अव्याप्यवृत्ति ( भेद ) में रहता है, नित्य अभाव में वतमान धर्म होने से 
अत्यन्ताभावत्व के समान, इस अनुमान से भेद को भी अव्याप्यवृत्ति मान लगे' ऐसी 
पुवंपक्षी शंका करे तो यह भी नहीं हो सकता, एक वृक्षादिकों में अग्रभाग में कपि केः 
संयोग तथा मुलभाग में उसके अभाव इन दोनों की प्रतीति होने के कारण अत्यन्ता-- 
भाव को अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) माना जाता है, किन्तु “वृक्ष कपिसंयोगीः 
नहीं है ऐसी प्रतीति न होने के कारण भेद को अव्याप्यवृत्ति नहीं माना जा सकता ।: 
वहं यह रूप नामक गुण पृथिवी द्रव्य में शुक्ल, नील, पीत, रक्त, हरित, 
कपिष, तथा छित्र भेद से अनेक ( सात ). प्रकार का, और जल तथा तेजद्रव्य में 
शुक्ळरूप ही है। किसी-किसी पट आदि में चित्र नामका भी छः रूपों से अधिक 
रूप है, नहो तो उस चित्र ( अनेक रङ्गवाले ) पट का चाक्षुपप्रत्यक्ष न होगा, 
क्योंकि रूपाश्रय ही द्रव्य का चाक्षुषप्रत्यक्ष होता है। 'अवयर्वो के विरुद्धजाति- 
वाले अनेक रूपों से अवयविद्रव्य में एकरूप की उत्पत्ति नहीं हो सकती ।' ऐसी: 
पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि नील, पीत इत्यादि रूपों के उत्पत्ति में रूपत्व-' 
धर्म से ही समान जातीयता आवश्यक है, नहीं तो उस चित्ररूपवाले पट का प्रत्यक्षः 
न.होगा यह दोष कहा है । .अर्थातु . रूपत्वरूपे से कारणता. .होने' के कारण  यदिः 
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यत्र वा पाकात्तू परमाणुषु चित्रं रूपं तत्नेव तत्परम्परारब्धपटादो चित्ररूपो- 
पपत्तेः। न च हरीतक्यां रसोऽपि चित्र इति वाच्यम्‌ हरीतक्या नोरसत्वेऽपि 
दोषाभावात्‌, पडूसत्वव्यवद्दारस्तु तत्तद्रसगुणकारितया । एवं गन्धोऽपि न 
चित्रः सौरभासौरभवदवयवद्वयस्यानारम्भकत्वात्‌ । ककट्यादी क्वचिद्‌वयवे 
तै्त्थं क्वचिन्माधुय तथाच कतमो रसः ककंट्यामिति चेन्माघुयमेव । ग॒ण- 
विरोधेन कथं तथा स्यादिति चेत्‌ तदवयवे तेकत्याभात्रात्‌ । तथाऽनुभबः 
कथमिति चेत्‌ ककटीभक्षणक्षुभितरसनाग्रवत्तियित्तद्रव्यस्य तिक्ततोपळम्भात्‌, 
तत एव कदाचिन्मुखसपि तिक्तायते | हरीतक्यामंपि कथमियं न गतिरिति 
न्न तदवयवेषु कघायमाधुयलवणादिनानारसानुभवादित्यलं पल्लवेन | 





विरुद्ध जातिवाले अवयवों के अनेक रूपों से चित्ररूप न मानने पर भी अवयवों के 
चित्ररूप से उसकी उत्पत्ति होने से कोई वाधक न होने के कारण अवयवी का 
प्रत्यक्ष न होगा । किन्तु नवीन नेयायिकों ने चित्ररूप नहीं माना है क्योंकि अवयवों 
के विशेपो में वर्तमान रूपों के भेद से ही अवयवी का ग्रहण हो सकता है नहीं 
तो चित्ररूप के समान चित्ररस भी मानना पड़ेगा यह उनका आशय है ) ॥ 
'अवयवों के रूपों के ग्रहण से ही अवयवी का ग्रहण हो जायगा”, यह नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि अवयव भी चित्र होने से विरोध के कारण रूपरहित हो जांयगे,. 
अथवा जहाँ पाक से परमाणुओं में ही चित्ररूप होता है वहीं पर उन परमाणुओं के 
दृयणुकादि क्रमपरम्परा से उत्पन्न पटादि अवयवि द्रव्य में चित्ररूप हो सकता है । 
यदि ऐसा है तो हरीतकी (हर्‌ ) में रस भी चित्र होगा' ऐसा नही कहा जा सकता, 
क्योंकि हरीतकी ( हर ) में रसन होने पर भी दोष नहीं होगा, पडस पृथिवी 
द्रव्य होता है यह प्रवाद ( मत) तो उन २. मधुरादि ` रसरूप गुणों को करने. 
के कारण है। इसी प्रकार गन्धगुण को भी चित्र मानने की आवश्यकता नहीं है, 
सुरभि तथा असुरभि गन्धवाले विरुद्ध अवयवों से कायंगन्ध उत्पन्न नहीं 
हो सकता । 'कर्कटी ( खीरा ) आदिको में कुछ अवयवों का तिक्त तीता रस 
का तथा कुछ अवयवों में मधुर रस का अनुभव होता है, तो उस कर्कटी में कौन 
रस माना जाय”, तो मधुररस मानना ही उचित है। 'तिक्त तथा मधुर रस का 
परस्पर विरोध होने के कारण यह केसे होगा' ऐसा कहो तो, उसके अवयवों में तिक्त 
( तीतापन ) न होने से। तो उस 'ककंटी में तिक्त रस का अनुभव केसे होता है' ? 
ऐसा कहो तो उस ककंटी के खाने से क्षुभित हुए जिल्ला के अग्रभाग में वर्तमान पित्त- 
रूप द्रव्य की तिक्तता की उपलब्धि ( ग्रहण ) होने के कारण, उसी से कदाचित्‌ मुख 
का भी तिक्त ( तीते ) के समान अनुभव होता है। तो 'ह्रीतकी ( हरं ) में भी 
यही प्रकार क्यों न माना जाय !' ऐसी शंका यदि पूर्वपक्षी करे तो यह नहीं हो 
:सकता, क्योंकि हरीतकी के अवयवों में कषाय, मधुरता, लवण ( खारापन ) 
२४ वे० 
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णता । तथा चापाके बहिज्वाळाजाळाभिहतानां द्रव्याणामबस्थानमिति महतो 
प्रत्याशा | किख यदि द्रव्यनाशस्तदा मध्यभागे पाकानुपपत्तिः, न हि दृढत- 
रावयवान्तरावरुद्ध मध्यभागे तेजःसंयोगासम्भावना येन तत्र इयामादिनिदृत्ति 
स्यात्‌, तथा च श्यामा अवयवाः अवयवी च रक्त इति महदठ्वशसम्‌ | नडु 
सच्छिद्राण्येवावयविद्रव्याण, कथमन्यथा कुम्मादाबन्तनिहितानां तेल्घृतादीनां 
स्यन्दनं श्रपणञ्च, तथा च मध्यभागेऽपि तेजःसंयोगः स्यादेवेति चेन्न मूत्तानां 





लगता है, यह भी देखने में आता है, तब आपाक (आंवे) में रखे हुए अग्नि की ज्वाला 
से अभिहत ( अभिघात संयोगवाले ) घटादि द्रव्य पूर्ववत्‌ रहते हैं यह केवल वही 
आशामात्र है ( यदि जहां नाश का प्रत्यक्ष होता है वहां ऐसा मानेंगे, किन्तु पर- 
माणुओं का नादा तो अप्रत्यक्ष है, तस्मात्‌ इसमें क्या प्रमाण, ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे 
तो शंक रमिश्न दूसरा दोष देते हुए कहते हैं कि)---और यदि आंवे में रखे घड़े का नाश 
होता हो तो, घट के मध्यभाग में पाक नहीं सकेगा, क्योंकि अत्यन्त रढ़ दूसरे 
अवयवों से घिरें हुए मध्यभाग में अग्निूप तेज के संयोग की संभावना नहीं हो 
सकती, जिससे मध्यभाग में ( घट के भीतर ) श्यामादिपूर्वूप की निवृत्ति हो, 
ऐसा होने. से घटके अवयव श्याम तथा घटरूप अवयवी रक्त ऐसा प्राप्त होने से वड़ा 
भारी वैशस ( वैषम्य ) होगा । यदि "घटादि अवयविद्रव्य सच्छिद्र होते हैं, अन्यथा 
घट के भीतर रखे हुए तेल, घृत आदि द्रव्यों का वाहर स्यन्दन ( चुना ) श्रवण 
(प॒कना) यह भी नं हो सकेगा, ऐसा होने के कारण घट के मध्यभाग में तेज (अग्नि) 
का संयोग अवश्य होता है, जिससे उक्त वैषम्यदोष न आवेगा' ऐसी पुवंपक्षी (पिठर- 
पाकवादी) शंका करे तो, यह असंगत हैं, क्योंकि मूत अनेक द्रव्यों का समान (एक) 
देश में रहने का विरोध होता है, अतः दूसरे अवयवों से संयुक्त मध्यभाग में तेज का 
संयोग नहीं हो सकता । 
इस पिठरवादी के मत का जो खण्डन शंकरमिश्र ने पीलुपाकवादियों के मत से. 
किया है उससे यह विचार हो सकता है कि यदि मूतं द्रव्यों के संयोग से समानदेशता 
का विरोध माना जाय तो वहः समानसंयोगविरोेष को लेकर ही माना जायगा 
नहीं तो प्रचय (शिथिलता प्रयोजक) संयोग युक्त तूळक (रूई) के भीतर प्रकाश का 
जाना, तथा सुक्ष्म रेशम के वस्त्र से जल का निकलना, तथा स्पंदन (हिलना) आदि 
क्रिया भी जो प्रत्यक्ष से गृहीत होती है नहीं बन सकेगी, अतः -अवयवसंयोग, तथा 
तेज का संयोग आदि समान नहीं हो सकते, उनके समान न होनेसे उस संयोग के साथ 
समानदेशता का विरोध नहीं हो सकता, अतः पिठरपाकवाद भी युक्त ही है। (इस. 
विषय में कणाद ( रहस्यग्रन्थ में और विस्तार देख लेना चाहिये ) । ( आगे पील- 
वाद पर पूर्वपक्षिमत-से शंकरमिश्र शंका दिखाते हुए कहते हैं कि )--यदि उक्त 
ग्रकार से आंवे में डाले हुए घटादि द्रव्य का नाश होता हो तो, बाहर निकालने पर 
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समानदेशताबिरोधात्‌ , अवयवान्तरसंयुक्ते मध्यभागे तेजःसंयोगासम्भवात्‌ । 
ननु यदि द्रव्यनाशः कथं तहिं स एवायं घट इति प्रत्यभिशा, कथं वा सवास्वव- 
स्थास आपाकादो घटादेस्ताहशस्येव दर्शनम्‌, घटादेरुपरि निहितानां शरावोद्‌- 
खनादोनां तथेव दरानं घटादिस्फुटने हि तेषां पाततः स्यात्‌ , कथं वा यावन्त 
एवापाके निहितास्ताबन्त एव पुनः प्राप्यन्ते परमाणुभिद्द यणु दिप्रक्र लेण न्यूना- 
नामिधकानां वा तदानोमारम्मसम्भवात्‌ , कथं वा तावर्पारमाणान्येव घटादो 
न्यापाळो'्तोणोन्युपलभ्यन्ते, रेखोपरेखादिचिहिविछोपो वा कथं न भवेत्‌ , 
तथा चावयविष्वेव पाक इति चेत्‌ सैवम्‌ , सूच्यग्रेण घटादो त्रिचतुरत्रस रेणुवि- 
भागे सति द्रञ्यारम्भकसंयोगनाश द्रव्यनाशे सवो सामनुपपत्तीनामुभयसमाघे 
यत्वात्‌ न हि तत्र द्रव्यं न नश्यतीति पिठरपाकवादिनोऽषि बकतुसुत्सहन्ते । 
तत्रापि घटादयो न नश्यन्ति कतिपयावयत्रनाशेऽप्यत्र शिष्टाचयब माश्रित्य 
कायोवस्थान सम्भवाद्न्यथा प्रत्यभिज्ञानाद्यनुपपत्तिरेवेति मोमांसकाः । 





“वही यह घट है” ऐसी प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) कँसे होगी, अथवा संपूर्ण अवस्थाओं 
में आंवे में वसा ही घट केसे दिखाई पड़ेगा, एवं घटादिकों पर.रखे हुए किसोरे पुरवे 
आदि वसे ही क्यों दिखाई पड़ेंगे वल्कि घट के नष्ट होने से त्रे गिर जांयगे, अथवा 
जितने ही आंवे में रखे गये थे उतने ही पुनः क्यों प्राप्त होते हैं। क्योंकि स्वतन्त्र पर- 
माणुओं से द्वयणुकादि क्रम से कम ( न्युन ) अथवा अधिक उस समय उत्पन्न हो 
सकते हैं । अथवा कसे आंवे से निकालने पर भी उतने ही परिमाणवाले ही क्यों 
पाये जाते हूँ ? अथवा रेखा ( लकीर ) उपरेखा ( पास की लकीर ) आदि चि्नों 
( निशानों ) का लोप केसे न होगा (अर्थात्‌ घट पर किये हुए निशान क्यों न मिट 
'जांयगे ), ऐसा होने से यह सिद्ध होता है कि अवयवि घट में ही पाक होता है इस 
शंका का उत्तर पीलूपाकवादी ऐसा करते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि सूची (सुई) 
के अग्रभाग से घटादि द्रव्यों में छेद होने के समय तीन या चार त्रसरेणुओं का 
विभांग होने पर उसके घट के उत्पादक पुर्वसंयोग का नाश होने के कारण घटरूप 
अवयविद्रव्य का नाश होने के कारण संपूर्ण पिठरवादी ने दिये दोषों का पिठर 
तथा पीलुपाकवाद ऐसे दोनों मत से समाधान होने. की योग्यता समान ही है 
( अर्थात्‌ दोनों का उक्त आपत्तियों का समाधान करना प्राप्त है क्योंकि उस अव- 
स्था में घटद्रव्य का नाश नहीं होता ऐसा पिठरपाकवादी नेयायिक भी नहीं 
'क़ह सकते । | 
'उस अवस्था में भी घटादि अवयवि द्रव्य नष्ट नहीं होते, क्योंकि कुछ अवयवों 
“का नाश होने पर भी अवशिष्ट ( न नष्ट हुये) अवयवों के आश्रय से घटरूप 
अवयवि द्रब्य की स्थिति हो सकती है, नहीं तो 'वही यह घट है' यह्‌ प्रत्यभिज्ञा न 
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तच्च रूपं नयनसहृकारि | नन्वेवं वायौ रूपाभावस्य तमसंञ्च कथं चाक्षुषः 
तेति चेन्न भावप्रह एव रूपस्य नयनसहकारित्वात्‌ , विषयाळोकचक्षुषां त्रयाणा- 
सपि रूपाणि चाश्षुषप्रतीतिप्रयो जकानि | 

रसोऽपि रसत्वजातिमान्‌। रसस्वं रसनेन्द्रि यमात्र जन्य साक्षात्कारविषय- 
जातिः तारशजातिमत्त्वव्व रसत्वम्‌ । सोऽयं जोचनपुषट्टिबळारोग्यह्देतुः रसनसह- 
कारी | रसनेन्द्रियम्राह्मगुणत्वञ्याप्यजातिमत्त्वं रसत्वम्‌ , तथासति नातोन्द्रिय- 
रसाव्याप्तिः । 

घ्राणमात्रम्राह्मो गुणी गन्धः | घाणमात्रग्राह्मगुणस्वव्याप्यजातिसत्त्वं गन्ध- 





इत्यादि नाना प्रकार के रसों का अनुभव होता है। इस विषय में अधिक विस्तार की 
आवश्यकता नहीं है । | | 
` वह उक्त .स्वरूप रूप नामक विदोषगुण  चाक्षुषप्रत्यक्ष को उत्पत्ति में सह- 
कारिकारण है। ऐसा मानने से ,“वायुद्रव्य में रूप के अभाव, तथा अन्धकार 
का घाक्षुंषप्रत्यक्ष केसे होगा ?” ऐसा पूर्वपक्षी आक्षेप नही कर सकता, क्योंकि 
भावरूप पदार्थो के चाक्षुषप्रत्यक्ष में ही . रूपगुण चाक्षुषप्रत्यक्ष सहायक होता है। 
विषय, आलोक (प्रकाश) तथा चक्षु इन तीनों के रूप चाक्षुपज्ञान होने में प्रयोजक हैं 
(अन्यथा रक्तप्रकाश में वर्तमान शंख का रक्तरूप ;से, तथा'पित्तदोष से दुषित चक्षुरि- 
न्द्रिय के संनिकृष्ट पदार्थका पीतरूप से ग्रहण न होगा । किन्तु विषय, में वर्तमान रूप 
ही कारण है, आलोकादिकों के -भी विषय होने . से रक्तप्रकाश में स्थित शंख का 
रक्तरूप से ज्ञान होना भी संगत हो जायगा” ऐसा नवीन नेयायिकों का मत है ) । 
.' ` रसत्वजातिविशिष्ट गुण का. नाम रस है । रसनेन्द्रियं ( जिह्वा ) मात्र से उत्पन्न 
प्रत्यक्ष'का विषय जाति है. रसत्व, उस जाति 'का आधार होना ही रसगुण में रसत्व 
है, वह यह रसगुण जीवन, शरीरपुष्टि, 'बल-तथा' आरोग्य (निरोगता ) का कारण 
है ( इससे मरण, कृश होना, दुर्वलता भी सूचित होती है, क्योंकि ये भी रस से 
उत्पन्न होते हैं । गन्ध, स्पर्श आदि गुण रसग्रहण से ही जीवनादिकों में उपयोगी होते 
हैँ अतः उनमें ये सब नहीं कहे हैं) ।'तथा रस रसनेन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष ये सहायक कारण 
हैं । रसनेन्द्रिय से ग्रहीत होनेवाली गुणत्वव्याप्यरसत्वजाति का आधार होना 
ही रसगुण में रसत्व है, ऐसा लक्षण करने से अतिन्द्रिय परमाणु रस में अव्याप्ति 
दोष. न होगा । 
केवळ घ्ाणोन्द्रिय से प्रत्यक्ष होनेवाले गुण का नाम है गन्ध । केवल घ्राणेन्द्रि 
से ग्रहण होने योग्य गुणत्व की व्याप्य गन्धत्व जाति का आश्रय होना गन्ध में 
गन्धत्व है, ऐसे जातिघटित लक्षण से अतीन्द्रिय गन्ध में अव्याप्ति दोष न होगा । 
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सरम्‌ , स च सुरभिरसुरभिश्चेति दिविधः | यद्वा प्रथिवोवृत्तिमात्रवृत्तिगुणत्व साक्षा- 
दुव्याप्यजातिमत्त्वं गन्धत्वम्‌ । 


एवं स्पर्शाऽपि स्पशत्वज्ञातिमान्‌ गुणः। त्वगिन्द्रियमात्रप्राद्मगुणत्वसाक्षा- 
द्व्याप्य ज।तिमत्त्वं स्प त्वम्‌ | द्रव्य चतुष्टयवृत्तिश्चायम्‌ । अनुष्णाशोतशीतोष्ण- 
भेदात्‌ त्रिविष: । 

इदानों प्रसङ्गात्‌ पाकज्ञप्रक्रिया चिन्त्यते--तत्र कायकारणपमुदाय एव 
पच्यते इति पिठरपाकवादिनः । 

पोळवः-परमाणव एव स्त्रतन्त्राः पच्यन्ते, तत्रच पूवरूपनाशाम्रिमरूपाद्य- 
पत्तिः कारणगुणप्रक्रमेण चावयविनि रूपाद्युत्पद्यते इति पोडपाकवादिनः | 

अत्रेदं तस्वम । आपाके निःक्षिप्रस्य घरदेरामद्रव्यस्य वहिना नोदनाद- 
भिघाताद्वा तदारम्भकेष परमाणु द्रव्यारम्भकसंयोगबिरोधिविभारोनारम्भक- 
संयोगनाशे द्रऽय्रनाशाबश्यम्भावात्‌ । हृश्यते दि स्थाल्यामाद्वितानां तण्डु ळादीना- 
मप्यधःसन्तापनमात्रेण भजनात्तदानोमेव नाराः, क्षोरनोरादीना्दात्यन्तसुल्घ- 





वह गन्धगुण सुगन्ध और दुगन्ध इस भेद से दो प्रकार का है अथवा केवल पृथिवीद्रव्य 
में वतमान गुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का आधार होना ही गन्ध में गन्घत्व है । 


इसी प्रकार स्पशंत्व जाति के आश्रय गुण का नाम है स्पशंगुण । केवल त्वचा 
इन्द्रिय से गृहीत होनेवाली गुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का अधिकरण होना ही 
स्पशंगुण में स्पशंत्व है । यह स्पशंगुण पृथिवी, जल, तेज तथा वायु ऐसे चार द्रव्यो में 
रहता है, जो अनुष्णाशीत, शीत तथा उष्णभेद से तीन प्रकार -का.है । . 

साम्प्रत प्रसङ्ग से पाकज प्रक्रिया का विचार करते हैँ--उसमें कार्य तथा कारणों 
का समुदाय ही पाकज (तेज के संयोग से बदलता) है ऐसा पिठर (अवयविद्रव्य) में 
पाक माननेवाले नैयायिकों का मत है। और केवल पीळू (परमाणु) ही स्वतंत्र होकर 
पकते हैं, उन्हीं में पूर्वशयामरूपादिकों का नाश होकर आगे रक्तरूप आदि गुणों की 
उत्पत्ति होती है, और कारणागुणों के क्रम से अवयविद्रब्य घट फल आदिको में 
रूप, रसादिगुणों की उत्पत्ति होती है, ऐसा पीलुपाकवादि - वेशेषिकों का मत है । 
यहां पर यह तत्त्व (सिद्धान्त) है कि आपाक ( आंवे ) में रखे हुए घट, फल आदि 
आम ( कच्चे ) द्रव्य का अग्नि, तृण आदि की उष्णता के नोदन अथवा अभिघात 
नामक संयोग से घटादि अवयवि द्रव्यों के उत्पादक परमाणुओं में घटादिद्रव्य के 
उत्पादक संयोग के विरोधी विभाग से घटादियों के आरम्भक परमाणुओं का पूव 
संयोग के नष्ट होने पर घटादि द्रव्य का नाश अवश्य होगा । क्योंकि ( स्थाली ) 
बटुली में रखे हुए तण्डुल ( चावल, दाळ ) इत्पादिकों का बटुली के नीचे केवल 
अग्नि के सन्ताप से भूँज जाने से तत्काल नाश हो जाता है, और दूध तथा जल कढ्ने 
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ते तु तावद्वयवावस्थानयोग्यस्य घटादेः स्वल्पेष्ववयवेषु कथं वृत्तिः स्या- 
दिति प्रष्टव्याः । अविनष्ट एव पटे परिमाणसङ्कांचवदेतदुपपत्स्यते इति तेषासुत्त- 
रमिति चेन्न कठिनतरावयवानां काष्ठपाषाणस्तम्भकुम्भादीनां सङ्कोचबिकाशयो- 
रद्‌शनात्‌ । घटादिनाशकामिमतेन तत्परिमाणमेव नइयतीति चेन्न परिमाणस्या- 
भयनाशैकनाश्यत्वात्‌ घटादिप्रत्यभिज्ञानबत्‌ सूचीदळनस्थळे परिमाणस्प्रापि 
्रत्यभिज्ञायमानत्वात्‌ , त्वन्मते तन्नाशस्याप्यनुपपत्तेरिति दिक । 

येषां मते द्रव्यारम्भकसंयोगप्रतिदवन्द्वो तदप्रतिद्दन्ही च विभाग एकयेवाव- 
यबप्रक्रियया जन्यते तेषां दःथणुकनाशमारभ्य नवमक्षणे दणुकान्त रे रक्ताद्युत्पतति- 
रेकस्मिन्नेब परमाणो क्रियाचिन्तनात्‌। तथा हि-वहिना नोदनाद्‌ दयणुकारम्भके 
परमाणौ कमं, ततो बिभागस्ततो द्रव्यारम्भकसंयोगनाशास्तंतो इःयणुकनाशाः न्ट 
दचणुके केबळे परमाणावग्निसंयोगाच्छयामादिनिबृत्तिः | श्यामादौ निवृत्ते अन्य- 


हो सकेगी, ऐसा मीमांसकों का मत है। उन मीमांसकों से हम यह प्रश्न कर 
सकते हैं कि-उतने ( जितनें अवयवों से वह बना था ) अवयवों में रहने की 
योग्यता रखनेवाले वे घटादि भवयवि द्रव्य अल्प ( कम ) अवयर्वो.. में कंसे. रह 
सकते हैं। “यदि नष्ट न हुये ही पट में परिमाण के संकोच के समान 
यह भी हो सकेगा! ऐसा मीमांसकों का उत्तर हो तो, यह भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि अत्यन्त कठिन ( कड़े) अवयव वाले लकड़ी, पत्थर, स्तम्भ ( खम्बा ) तथा 
घटादि द्रव्यों में संकोच तथा विकास देखने में नहीं आता । यदि 'घटादिकों के नाश 
करनेवाले के अभिप्राय से उनका परिमाण ही नष्ट होता है' ऐसा कहो तो, यह 
भी नहीं हो सकता क्योंकि परिमाण गुण केवल आश्रय के नाश से ही नष्ट होता 
है, वही घद्‌ है इस प्रत्यभिज्ञा के समान सूची ( सुई) से छेद करने के स्थल में 
परिमाणकी प्रत्यभिज्ञा होती है। आपके मत में: ( मीमांसक के मत में ) उसका 
नाश भी नहीं हो सकता ऐसा मीमांसक के मत के खण्डन का प्रकार है। 
जिनके मत में घटादि द्रव्य के उत्पादक संयोग का विरोधी तथा अविरोधी 
दोनों प्रकार का अवयवों का परस्पर विभाग एक ही परमाणुओं की क्रिया से उत्पन्न 
होता है, उनके मत में द्वयणुक द्रव्य के नाश के क्षण से लेकर नवभक्षण में दूसरे 
उत्पन्न हुए ढयणक में रक्त आदि गुणों की उत्पत्ति होती है, एक ही परमाणु में 
क्रिया मानने से वह इस प्रकार है--वह्लि के नोदनसंयोग से पुर्व ढ्वयण्‌क द्रव्य के 
उत्पन्न करनेवाले परमाणु में क्रिया होती है, उससे परस्पर परमाणुओं का विभाग 
होता है । जिससे पूर्व द्व्यणुक द्रव्य का उत्पादक परमाणुओं का पुर्वसंयोग नष्ट होकर 
पुवंद्वयण्‌क का नाश होता-है। (१) द्वयणुक का नाश होने पर केवल स्वतन्त्र पर- 
माणु में अग्निसंयोग से पुवंश्यामादि रूप निवृत्त हो जाता हैं ( २ ) ह्यामादिः रूप 
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स्मादरिनसंयोगाद्रक्ताद्युत्पत्तः । रक्तादाबुत्पन्ने परमाणुक्रिया निवृत्तिस्तदनन्तर- 
मदृष्टवदात्मसंयोगात्‌ परमाणौ कम ततो विभागः ततः पूबसंयोगनिवृत्ति 
ततः परमाण्वन्तरेण द्रव्यारम्भकः संयोगः ततो द्वथणुक्रोत्पत्ति: उत्पन्ने द्वयणुके 
कारणगुणप्रक्रमेण रक्ताद्युत्पत्ति: इति नव क्षणाः | यदि पूवक्रियानिवृत्तिक्षण एव 
क्रियान्तरमुत्पयते तदा, यदि तु पूवक्रियानिवृत्त्यनन्तरकाळे क्रियान्तरमुत्पद्यते 
तदा दशा क्षणाः | | 
विभागजविभागाद्युपगमे5पि यदि द्रव्यारम्भकसंयोगनाशविरशिष्टं कालम- 
पेक्य विभागजो विभागस्तदा दशक्षणाः यदि तु द्रव्यनाशविशिष्टं कालमपेक्ष्य 
विभागेन विभागान्तरं जन्यते तदैकादशक्षणा प्रक्रिया) तथा हि-दृथणुकनाशवि 
भागजविभागावित्येकः कालःततः पूवसंयो गनाशइयामा दि निवृत्तो उत्त रसंयो गर- 
क्तायुत्पत्ती उत्तरसंयोगेन विभागजविभागक्रियानिवृठी ततो द्वव्यारम्भानुगुणा 





निवृत्त होने पर दूसरे अग्निसंयोग से रक्तादि रूप उत्पन्न होता है। ( ३ ) रक्तादि 
रूप उत्पन्न होने पर पुवपरमाणु की: क्रिया निवृत्त होने के पश्चात्‌ उस .बननेवाले 
घट के आगे भोगकर्ता आत्माओं के अद्ृष्टवालि आत्माओं के संयोग से पुन: दूसरे 
प्रमाणु में उत्पादकक्रिया होती है ( ४ ) उससे देशविभाग (५) उससे पूर्वदेश- 
संयोग की निवृत्ति (६) पश्चात्‌ इस ( परमाण से दूसरे दृघणुक द्रव्य का उत्पादक 
संयोग (७) पश्चात्‌ दूसरे दृचणुक. द्रव्य की उत्पत्ति (८) द्ृचणुक के उत्पन्न होने 
पर उसमें परमाणु रूप कारण के रक्तरूप के क्रम से रक्त रूपादिको की उत्पत्ति 
होती है । ऐसे नव. क्षण होते हैं, किन्तु यह नव क्षण . की प्रक्रिया यदि पुवनाशक 
क्रिया के निवृत्ति के क्षण ही में दुसरी उत्पादकक्रिया उत्पन्न .होती है ऐसा मानने के 
मत से है, और यदि पूर्वनाशक क्रिया के निवृत्त होने के पश्चात्‌ दूसरे क्षण में 
दूसरी उत्पादकक्रिया उत्पन्न होती है, ऐसा माना जाय तो दश क्षण होते हैं । 


यदि विभाग से विभाग. उत्पन्न होता है, ऐसा माने तो कालविशेष की अपेक्षा 
से दश तथा एकादश क्षण की प्रक्रिया होती है, इस अभिप्राय से : शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--विभागजन्य विभाग आदि मानने में भी यदि द्रव्यारम्भक पूर्वसंयोग- 
नाशवले समय की अपेक्षा कर विभाग से विभाग उत्पन्न हो तो, दश क्षण होते हैं 
और यदि द्वथणुकरूप द्रव्य के नाशवाले काल की अपेक्षा कर एक विभाग से दूसरा 
विभाग उत्पन्न होता है तो एकादश क्षण होते हैं, ऐसी प्रक्रिया ( प्रकार ) है। 
वह इस प्रकार है कि पूवद्वघणुक का नाश, तथा विभागजन्य विभाग यह एक 
काल है ( १ ), पश्चात्‌ पूवंसंयोग का नाश, तथा पूर्वश्यामादि रूप की निवृत्ति (२) 
बाद उत्तरप्रदेशसंयोग तथा रक्तरूपादिकों की उत्पत्ति ( ३ ), पश्चात्‌ उत्तरसंयोगं 
से विभागजन्य विभाग एवं क्रिया की निवृत्ति ( ४ ), पश्चात्‌ दूसरे द्वयणुक द्रव्य 
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परमाणुक्रिया, क्रियातो बिभागो विभागात्‌ पूव संयोंगनिवृत्तिस्ततो द्रव्यारम्भकः 
संयोगस्ततो द्रव्योत्पत्ति: उत्पन्ने द्रव्ये रक्तीद्यत्पत्तिः इति दशक्ष णाः । - 

यदा त द्रव्यविनाशविशिष्ट काळमपेक्ष्य विभागेन विभागो जन्यते तदेक- 
क्षणवृद्धया एकादश क्षणा: | तथा हि--द्रव्यबिनाशः ततो विभागज्ञवि मागश्या- 
मादिनिवृत्ती ततः पूर्वसंयोगनाराः तत उत्तरसंयोगरक्ताययुत्पत्तो ततो विभागज- 
विभागकमणोनिव्रृत्तिः ततः परमाणो द्रठ्प्रारम्भानु गुणा क्रिया ततो विभागः पूव- 
संयोगनिवृत्तिः द्रव्यारम्भकसंयोगोत्पत्तिः इच्यणुको त्पत्ति: रक्ताद्युत्पत्तिश्चेत्येकादश 
क्षणाः | एकस्मिन्नेव परमाणो क्रिंयाक्रियोपरमचिन्तनादेनम्‌ | परमाण्वन्तर 


की उत्पादक के अनुकूल परमाणुओं में क्रिया ( ५), क्रिया से विभाग ( ६) 
विभाग से पु्वसंयोग का नाश ( ७ ), पदचात्‌ दूसरे द्वयणुव द्रव्य का उत्पादक पर- 
माणुओं का परस्पर संयोग (८), पश्चात्‌ उससे दुसरे दृघणुकरूप द्रव्य की उत्पत्ति 
( ९ ), पश्चात्‌ उत्पन्न हुए द्वथण्‌कद्रव्य में रक्तरूपादियों की उत्पत्ति ( १० ) ऐसी 
दश क्षण की प्रक्रिया है। | | | 
किन्तु जब पुवंद्वयणुकद्वव्य के नाशवाले काल की अपेक्षा कर परमाणुओं 

के परस्पर विभाग से देश के साथ विभाग होता है तव एक क्षण की वृद्धि होने 
कें कारण एकादश क्षण होते हैं। वह इस प्रकार है--कि पूर्वेद्ंदणुक का विनाश 
'( १ ), उसके पश्चात्‌ पूर्वप्रदशित विभागजन्य विभाग, तथा श्यामादि पूर्वरूप 
की निवृत्ति (२), पश्चात्‌ दमणुक का आरम्भक परमाणु द्वय के संयोग का नाश 
(३), पश्चात्‌ उत्तरदेशसंयोग, तथा रक्त रूपादिकों की उत्पत्ति (४), पश्चात्‌ विभाग- 
जन्य विभाग तथा पूर्वक्रिया की निवृत्ति (५), पश्चात्‌, परमाणुओं में दूसरे इच णुकरूप- 

द्रव्य की उत्पत्ति के अनुकूल उत्पादक क्रिया (६), पश्चात्‌ उससे देश से विभाग (७) 
पुवदेशसंयोगनाश (८), तथा उसके पश्चात्‌ दूसरे द्वयणुकरूप द्रव्य के उत्पादक 
परमाणुओं के संयोग की उत्पत्ति ( ९ ), पश्चात्‌ दूसरे द्वयणुकरूप द्रव्य की उत्पत्ति 
(१०), पश्चात्‌ रक्तादि रूप की उत्पत्ति (११) । इस प्रकार एकादश क्षण होते हैं । 
एक ही परमाणु में पूर्वंद्वचणुकनाशक क्रिया का.नाश तथा दूसरे द्वचणुकद्रव्य की 
उत्पादक क्रिया मानने के पक्ष में यह प्रदर्शित एकादश क्षण प्रक्रिया होती है । यदि 
दूसरे परमाणु में दूसरे इयणुक की उत्पादकक्रिया मानी, जाय तो पूर्वद्दय्यणुक के 
नाश को लेकर पाँचवें, षष्ठ, सप्तम अथवा अष्टम क्षण में रक्तादि रूप की उत्पत्ति 
होती है यह जान लेना चाहिये इसका विवरण कणादरहस्य ग्रन्थ में है जो इस 
प्रकार है--उसमें एक परमाणु में नाशकक्रिया, उससे विभाग, पश्चात्‌ आरम्भकसंयोग 
के नाशक्षण में दुसरे परमाणु में क्रिया आरम्भकसंग्रोगनाश से इचणुकनाश-दूसरे 
परमाणु की क्रिया से विभाग यह एक क्षण है। पश्चात्‌ केवल परमाणु में इयामरूप 
नाश विभाग से पूर्वसंयोगनाश यह द्वितीय क्षण है । पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति, 
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यदि द्रव्यारम्भानुगुणा क्रिया चिन्त्यते तदा द्व्यणुकविनाशमारभ्य पञ्चमे पष्ठे 
सप्तमेऽष्टमे बा रक्ताद्यत्पत्तिरूहनोया | विवृद््वतत्‌ कणादरहस्ये ।। ५ || 
पार्थिवपरमाणुरूपादीनां तेजःसंयोगासमवायिकारणकत्वं साधयितुमाह-- 
एकद्रव्यत्वात्‌ ॥ ७ ॥ 
पाकजानामिति शेषः । अत्र च गुणत्वे कायत्वे सतीति विवक्षितम्‌ । तदयं 
प्रयोगः-पार्थिवपरमाणुरूपादयः संयोगासमवायिकारणकाः कायगुणत्वे सति 





तथा दूसरे द्वयणुक का उत्पादक परमाणुसंयोग यह तृतीय क्षण है । पश्चात्‌ दूसरे ढरघणुक 
की उत्पत्ति यह चतुथ क्षण है । पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति यह पंचम क्षण है । द्रव्य- 
नाझ के क्षण में दूसरे परमाणु में किया से पष्ठ क्षण में ख्पोत्पत्ति की प्रक्रिया ऐसी 
है कि परमाणु की क्रिया से दूसरे परमाणु से विभाग, पश्चात्‌ पूवद्रव्य के आरम्भक- 
संयोग का नाश, पश्चात्‌ पुवद्दयणुक का नाश और उसी समय दसरे परमाणु में 
क्रिया ( १ ), पश्चात्‌ श्यामरूप निवृत्ति के क्षण ही में दूसरे परमाण की क्रिया से 
विभाग (२), पश्चातु रक्तरूप के उत्पत्ति क्षण में ही दूसरे परमाणु में कर्म मानने से 
पूवंसंयोग का नाश (३), पश्चात्‌ दूसरे परमाणु से संयोग (४), पश्चातु दूसरे द्वयणुक 
द्रव्य की उत्पत्ति ( ५ ), पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति (६) । इस प्रकार पष्ठक्षण की 
प्रक्रिया है । इसी प्रकार श्यामरूपनाश के क्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया मानने से 
सप्तक्षण की प्रक्रिया तथा. रक्तरूप की उत्पत्ति के क्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया 
मानने से अष्ठ (आठ) क्षण की प्रक्रिया, एवं रक्तरूप की उत्पत्ति के पश्चात्‌ दूसरे 
परमाणु में क्रिया मानने से नवक्षण की प्रक्रिया होती है । इनकी प्रक्रिया भी प्रदर्शित 
प्रकिया के समान स्वयं जान लेनी चाहिये । द्वयणुकनाश के पश्चात्‌ दूसरा द्व्यणुक 
द्रव्य उत्पन्न होकर द्वितीयादि क्षण में गणकी उत्पत्ति की प्रक्रिया शंकरमिश्र 
कृत कणादरहस्य आदिग्रन्थ में स्पष्ट है जो वहीं पाठकों को स्वयं देख लेनी चाहिये 
( यह ग्रन्थ चौखम्वा संस्कृत सीरीज में मुद्रित हो चका है ) ॥ ६॥ 

पाकज परमाणु रूपादि गुणों में तेज का संयोग असमवायि कारण होता हूँ, यह 
सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थे--एक द्रव्यत्वात्‌ = एक द्रव्य में आश्रित होने से ( पाकज रूपादिगुण 
अर्निसंयोगासमवायि कारण के हैं ) ॥७॥ 

भावाथ--पाथिव परमाणुओं के रूपादि गुण, अग्निसंयोगरूप असमवायिकारण- 
बाळे हैं, कायगुण होते हुए नित्य में वर्तमान दो में न रहनेवाले गुण होने से, शब्द 
“तथा ज्ञानादिगुणों के समान इस अनुमान से पाकज रूपादिकों में तेज का संयोग अस- 
भवायिकारण होता है यह सिद्ध होता है ७ ॥ 

उपस्कार-सूत्र में अवांक्षित 'पाकजानां' इस पद का शेष पुरण करना और 
“'एकद्रव्यत्वात्‌' इस सूत्रोक्त हेतु की 'गुणत्वे कार्यत्वे सति’ गुण तथा कायं होते हुए ऐसी 
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नित्यनिष्ठाद्विष्ठगुणत्वात्‌ शब्दवत्‌ , बुद्धद्यादिवच्च | संयोगजत्वमात्रं वा साध्यं 
तेन विभागजशब्दे न व्यभिचारः वायुसंयोगस्य शब्दमात्रे निमित्तकारणस्वात्‌ । 
पाथिवरूपादोनाग्व तेजोऽन्वयव्यतिरेकदशनात्‌ तेजःसंयोगासमवायिकारण- 
कत्वं पक्ष्घमताबलात्‌ सिध्यत्ति ॥ ७ ॥। 
रूपरसगन्धस्पशानेकम्रन्थेन व्युत्पाद्य परिमाणस्य सवसिद्धत्वेन सङ्कथा 
याट विप्रतिपत्तिबाहुल्यादुद्दशक्रम मतिक्रम्य सूचीकटाइन्यायेन भ्रथमं परिमाण- 
परीक्षामारभमाण आह्‌ 
 गणोमहतश्चोपलब्ध्यनुपलब्धी नित्ये व्याख्याते ॥ ८ ॥ 
नित्ये,-इति विषयेण विषयिणं नित्यत्वप्रतिपाद्‌कं चतुर्थाध्यायस्ुपळक्षय ति | 
उपळव्ध्यनुपळब्धी ,इति यथायोगमन्वयः “येन: यस्याभिसम्बन्धो दूरस्थस्यापि 





सूत्रकार की कहने की इच्छा है। इस कारण यह अनुमान का प्रयोग है--पाथिव्‌ 
परमाण्‌ओं के रूपादिगुण, संयोगरूपं असमवायिकारण वाले हुँ कायंगुण होते हुए 
नित्य में वतमान दो में न रहनेवांले . गुण होने से, शब्द के समान और ज्ञानादिगुणों 
के.समान भी । केवल संयोगजन्यतामात्र. इस उक्त अनुमान में साध्य है, .जिससे 
विभागजन्य शब्द में व्यभिचार न होगा, क्योंकि वायु का संयोग संपूण .शब्दों में 
निमित्त कारण होता है । पार्थिव रूपादिगुणों में तेज का अन्वय तथा व्यतिरेक दिखाई 
पड़ने से तेज का संयोग असमवायिकारंण है, यह पक्ष पा थिव खूपादिकों में हेतु की 
वृत्तितारूप पक्षघमंता के वल से.सिद्ध होती है ॥। ७ ॥। हु 
इस प्रकार रूप, रस, गन्ध तथा स्पश नामक विशेष गुणों का एक ग्रन्थ (प्रक? 
रण) से वर्णन कर परिमाण गुण के सवंमत (लोकव्यवहारों) में होने के कारण, तथा 
संख्या नामक गुण में मतरूप अनेक ( विप्रतिपत्ति) विवाद होने से उद्देशक्रम को. 
उल्लंघन कर ( क्रम प्राप्त संख्या को छोड़कर) सूची (सुई) के बाद कटाह (कढ़ाई) 
अर्थात्‌ छोटे के वाद बड़े का वर्णन इस न्याय से परिमाण ग्रुण की परीक्षा करने का 
सूत्रकार आरम्भ करते हैं-- " 
पद्पदाथ--अणो: = अणुपरिमाण की, महतः च==आऔर महत्परिमाण की भी 
उपलबव्ध्यनुपलग्धि = ग्रहण तथा अग्रहण, नित्ये = नित्य होती हैं, व्याख्याते=यह 
व्याख्या है ॥ ८॥। 
भावाथ--अणुपरिणाम का ग्रहण न होना, तथा महत्परिमाण का प्रत्यक्षग्रहणः 
होना गुणों के नित्यताप्रतिपाद के चतुर्थाव्याय में व्याख्या किया गया है ॥ ८॥। 
उपस्क्ार--'नित्ये' इस सुत्र के पद से नित्यतारूप विषय से उसके विषयी 
नित्यता वर्णन करनेवाले चतुर्थाध्याय की सूचना होती है। “उपलध्यनुपलब्धि' 
इन दोनों का योग्यता के. अनुसार अन्वय करना, क्योंकि. येन = जिस. पदार्थ के 
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तस्य सः? इति न्यायेन। तथा चाणोरनुपळव्धिरिति लभ्यते | तदेवं स्थूळो नोछः 
कलश इति प्रात्यक्षिकप्रत्यये यथा नीलं रूपं विषयस्तथा परिमाणमपि, तेन च 
परिमाणेन परमाणपयन्त परिमाणमुन्नो यते द्रवयत्वाच्च। किड द्रव्यप्रत्यक्ष तायां 
रूपवत्‌ परिमाणमपि कारणं, न हि महत्त्वमन्तरण द्रव्य प्रत्यक्षं भवति । तथा च 
द्रव्य प्रत्यक्षकारणत्वेन स्त्रयञ्च प्रत्यक्षतया परिमाणं गुणोऽस्तोति निश्चोयते । यदि 
हि घटादिस्वरूप परिमाणं ` स्यात्‌ तदा मददानयेत्युक्ते घटमात्रमानयेत्‌ तथा च 
प्रेषसंप्रतिपत्तो विरुध्येताम्‌। एवं घटपदात्‌ परिमाण प्रतीयेत परिमाणपदाद्वा 
घट इति । 

' मानव्यवहारासाघारणकारणत्वम्‌ , द्रेव्यसाक्षात्कारकारणविषयनिष्ठसामा- 
न्यगुणरवं वा महत्त्वत्वम्‌। सानव्यवहारो हस्तबितस्त्यादिव्यवहारो न तु पळस- 


साथ, यस्य = जिस पदार्थ का, अभिसम्बन्ध:-- सम्बन्ध होता है, दूररथस्य अपि = 
दूर रहनेवाळे भी, तस्य=उस पदार्थ का, सः=वह सम्वन्ध होता है इस न्याय से 
'ऐसा होने से अणु परिमाण की अनुपलब्वि (अग्रहण) यह लब्ध होता है । इस कारण 
ऐसा होने से “स्थूल ( बड़ा ) नील वणं का कलश है इस प्रत्यक्षज्ञान से जिस 
प्रकार नीलवणंरूप विषय है उसी प्रकार ( बड़ा) महत्परिमाण भी विषय है 
और उस परिमाण से परमाण्पर्यन्त परिमाणगुण-अण्रूप द्रब्य, परमाणु 
परिमाणवाला है, द्रव्य होने से घट के समान, इस अनुमान से सिद्ध होता है। 
और द्रव्य के प्रत्यक्ष होने. से रूपगुण के समान परिमाणगुण भी कारण है, क्योंकि 
महत्परिमाण के विना द्रव्य का प्रत्यक्ष नहीं होता, ऐसा होने से द्रव्य के प्रत्यक्ष में 
कारण होने से, स्वयं भी प्रत्यक्ष होने के कारण परिमाण नामक गुण है यह निश्चय 
होता है । यदि घटादि पदार्थों का स्वरूप ही परिमाण गुण हो तो उसे ले आओ 
ऐसा कहने पर केवल: घट का आनयन होगा, ( किन्तु लाता नहीं ) ऐसा होने 
से प्रेष ( आज्ञा) तथा संप्रतिपत्ति ( उसका ज्ञान ) ये दोनों विरुद्ध हो जांयगे 
(अर्थात्‌ बड़ा ले आओ ऐसी आज्ञा प्राया हुआ मनुष्य “मैं आपकी आज्ञा के विषय को 
कैसे निश्चित करू,परिमाण का लाना तो हो नहीं सकता, और बिना निश्चियके घटादि 
(पदार्थ को लाया जाय तो.आज्ञा और काय के विरुद्ध होने से विरोध होगा' ऐसा उत्तर 
देगा । ( शंकरमिश्र कहते हैं कि )--परिमाण को आधाररूप मानने से घट शब्द से 
परिमाण का अथवा परिमाणपद से घटपदाथं का बोध होने लगेगा । 


मानव्यवहार के असाधारण (विशेष) कारण को परिमाणगुण कहते हैं, और द्रव्य 
के प्रत्यक्षके कारण विषय में रहेनेवाले सामान्यगुण को महत्वत्व महत्परिमाण कहते 
हैं। “एक हाथ' एकः वितस्ती (वित्ता) इत्यादि व्यवहार यहां पर मानव्यवहार शब्द 
का अर्थ है, नकि पल संख्या (एक तोला) इत्यादि तौल का व्यवहार उक्त परिमाण 
गुण महत्‌ अणु, दीघं और ह्वस्व इस भेद से: चार प्रकार का है ।: उनमें से परम महत्‌ 
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द्वथादिव्यवद्दार: तञ्च परिमाणञ््तुर्विधं-महर्वरमणुत्वं दोघ स्वं हृस्वस्वञ्च । तत्र 
परममहत्त्वपर मदोघत्वे विभ्ुचतष्टयतरत्तिनो, परमाणत्वपरमहृस्त्रत्वे परमाणुव- 
त्तिनी, अवान्तराणुत्वावान्तरहस्वत्वे द्रःथणुकवत्तिनो, त्रसरेणमारभ्य महावयविप- 
यन्त महत्त्वदोघत्वे । एवञ्च सवीण्यपि द्रव्याणि परमाणद्वयवन्ति | बिल्वाम- 
लकादावणुत्वव्यवहार: समिदिक्षुइण्डादिष च हस्वत्वव्यहारों भाक्तः | भक्ति- 
कचात्रे प्रकषभावाभावः। आमळके यः प्रकषं भावस्तस्याभाचः कुवछे, बिल्वे य 
प्रकष भ।वस्तस्याभाव आमलके, स च गोणमुख्यो भयभागित्वाद्‌ भक्तिपदचाच्य । 
दोघत्वहस्वत्वे नित्ये न बत्तेते इत्येकं । परिमाण एव ते न भवत इत्यपर । 
महत्सु दीघमानोयतामितिवदू महत्सु वत्त लं त्रिकोणश्ानीयतामित्तिनिधारण 
बळाद्वतळत्वादोनामप्यापत्तेरिति तेषामाशयात्‌॥ ८ ॥ 
इदानों परिमाणकारणानि परिसश्च्ट— 


कारणवहुत्वाच ॥ ९ ॥ 


'परिमाण तथा परमदी घं .परिमाण ये दोनों आकाश से लेकर आत्मातक व्यापक चार 
्रव्यों में रहते हैं, परमअणु' तथा. परमह्वस्व परिमाण वे दोनों परमाणुओं में रहते 
हैं, तथा अवान्तर ( मध्यम ) अणु तथा ह्वस्व ये दोनों परिमाण द्अणुक में रहते 
हैं, त्रसरेणु से लेकर घटादि महावयवि द्रव्यों में महत्‌ तथा दीर्घ परिमाण ये दोनों 
।रहते हैं। इससे यहाँ सिद्ध होता है कि संपूण द्रव्यों में दो प्रकार के परिमाण हैं । 
'चेल, आमलक ( आंवला ) इत्यादिकों में यह परिमाण होने पर भी अणु ( छोटे ) 
'परिमाण को तथा समित्‌ ( समिधा की लकड़ी ) इक्षु ( ऊख ) तथा दण्ड (डण्डा) 
आदिको में दीघंता ( लंबापन ). होने पर भी हुस्वता का व्यवहार भी गोण होता 
'है । प्रकर्षभाव (अधिकता) का अभाव ( न होना ) है भक्ति शब्द का अर्थं । अतः 
'आमले में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका कुवल .( कमलगट्टे ) में अभाव 
है, और बेल में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका आमलेमें अभाव है, और वह 
गौण बेल आदिको में तथा मुख्य 'घटादिकों दोनों में रहने के कारण भक्तिपद से कहा 
जाता है । नित्यपरमाणु आदिकों में दीघं तथा हस्वपरिमाण नहीं रहता ऐसा कुछ 
विद्वानों का मत है। “दीघं और ह्वस्व यह पृथक्‌ परिमाण ही नहीं है ऐसा दूसरे 
दाशंनिकों का मत है। क्योंकि महत्परिमाण वाले (बड़े). (वांसों में से दीषं 
( लंवे ) बांस को. लाओ इस व्यवहार के समान बडे बेलों में से गोल बेल लाऔ 
ऐसे निश्चायक व्यवहार होने से ( वर्तुलता ) गोल का परिमाण भी दीघं तथा ह्वस्व 
के समान मानना पडेगा ऐसा उनका अभिप्राय है ॥ ८ ॥ 
साम्प्रत परिमाणगुण के कारणों की गणना सूत्रकार करते हुँ-_' 
' . 'पदपदार्थ--कारण बहुत्वात्‌ चङ्क्ारण में वतमान ( वहुत्व) अनेक संख्या से 
'भी. ( परिमाण उत्पन्न होता है ) ॥ ९ ॥। 





अ० ७, आ०१, सू० ९] परिमाणकारणनिरूपणम्‌ ३८१ 


चकारो महत्त्वप्रचयो समुच्चिनोति । परिमागमुत्पद्यते इति सूत्रशेषः | तत्र 
कारणचहुत्वं ऽयणुके महत्त्वदोघत्वे जनयति महत्त्वप्रचययोस्तत्कारणे5भावात्‌ । 
तच्च बहुत्वमीइत्ररपेक्षाधुद्धिजञन्यं तदूवुद्धेरनेकविपयत्वे5प्यदृष्टविशेषोपम्रहो 
नियामकः । एवं परमाणुद्रयगतं द्वित्वं दचणके परिमाणोत्पादकं वक्ष्यते । द्वाभ्यां 
तन्तुभ्यामप्रचिताभ्यामारव्धे पटे केवलं मह्त्त्वमेवासमवाधिकारणं बहुस्वप्रचय- 
योस्तत्राभावात्‌ यत्र च द्वाभ्यां तूच्कपिएढाभ्यां तूलकपिण्डारम्भस्तत्र परिमाणो- 
त्कपदशनात्‌ प्रचयः ळारणं वहुत्वस्याभावात्‌, महत्त्वस्य सत्त्देऽपि परिमाणोत्कषं 
प्रत्यप्रयो कत्वात्‌ । एनश्च सति यदि महत्त्वं तत्र कारणं तदा न दोषः । तदुक्तं 
द्वाभ्यामेकेन सबंचो' इति | प्रचयश्च आरम्भकः संयोग: । स च स्वाभिमुख- 
किश्चिदबयचासंयुक्तध्वे सति स्वाभिसुखकिश्िदवयवसंयोगळक्ष्णः। स चावय- 





भावार्थ-कारणगत अनेक संख्या तथा सूत्र के प्रकार से संग्रह किये महत्प- 
रिमाण तथा प्रचय नामक शिथिलतासंपादक संयोगविशेष इन तीन कारणों से 
जन्य परिमाण की उत्पत्ति होती है ॥ ९॥ 


उपस्कार--सूत्र का चकार महत्परिमाण तथा प्रत्यय नामक संयोगविशेष 
इन दोनों का संग्रह करता है। 'परिमाण' उत्पन्न होता है ऐसा सूत्र में अकांक्षित 
पद का शेष भाग पुणं करना उसमें कारणवहुत्व (अनेक) संख्या त्र्यणुकद्रव्य में महत्‌ 
तथा दीघेपरिमाणरूप कार्यगुण को उत्पन्न करती है । क्योंकि त्र्यणुक के कारण द्वयण्‌- 
करूप द्रव्य में महत्‌ परिमाण तथा प्रचय संयोग नहीं है। और परमाणुओं में वर्तमान 
अनेक संख्या परमाणुओं का प्रत्यक्ष करनेवाले यह एक परमाणु है यह एक परमाणु है 
इस प्रकार की ईश्वर की अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न होती है, ईश्वरवुद्धि के अनेक विषयों 
में होने में भी अ्प्टविशेष, का उपग्रह .( सम्वन्ध ) ही नियामक है। इसी प्रकार 
दो परमाणुओं में वतमान द्वित्वसंख्याह्बथणुकद्रन्य में परिमाण को उत्पन्न करती है 
ऐसा कहा जायगा । प्रचयसंयोग से रहित को तन्तुओं से उत्पन्न पटद्रव्य में केवल 
महत्परिमाण ही असमवायिकारण होता है, क्योंकि उन दो तन्तुओं में अनेक 
संख्या तथा घ्रचयरूप कारण नहीं है। और जहां दो तूलक (रूई) के पिण्ड (ढेर रूप 
गोलो ) से एक तूलक पिण्ड ( ढेर ) रूप द्रव्य उत्पन्न होता है उसमें कारण- 
पिण्डों से कायपिण्ड में महत्परिमाण का उत्कर्ष दिखाई पड्नेके कारण प्रचयसंयोग ही 
कारण है, क्योंकि उन दोनों कारणपिण्डों में अनेक संख्या नहीं है, महत्परिमाण के 
रहने पर भी वह कार्यपिण्ड के अधिक . महत्परिमाण होने में प्रयोजक नहीं है। 
ऐसा होने से यदि उसमें महत्परिणाम कारण हो तो भी कोई दोष नहीं हो सकता, 
अतएव द्वाभ्यां = दोसे, एकेन = एक से, अथवा सर्वे: = संपूर्ण कारणों से ऐसा प्रशस्त- 
देवने भाव्य में कहा है। आरम्भक ( उत्पन्न करनेवाला ) संयोग प्रचय कहाता है ॥ 


REP .. घैशेषिक्रसूत्रोपस्कारः ` ” ` 


द्वथादिव्यवद्दार: तञ्च परिमाणञ्चतुर्बिधं-महर्व्रमणुत्वं दोघ स्वं हृस्वस्वञ्च । तत्र 
परममहदत््वपग्मदीघत्वे विसुचतष््यत्रत्तिनी, परमाणत्वपरमह््त्रत्वे परमाणुव- 
चिनी, अवान्तराणुत्वावान्तरहस्वत्वे द्रथणुकवत्तिनो, त्रसरेणुमार भय महाचयविप- 
यन्त महत्त्वदोघत्वे । एवञ्च सर्वाण्यपि द्रव्याणि परमाणुद्व यबन्ति | बिल्वाम- 
लकादाव णुत्वव्यवहारः समिदिक्षुदण्डादिष च हृस्वत्वव्यहारो भाक्तः। भक्तिः 
इचात्रे प्रकषभावाभावः | आमलके यः प्रकषभांवस्तस्याभाव! कुवले, बिल्वे य 
प्रकष भावस्तस्याभाव आमळके, स च गौणमुख्यो भयभागित्वाद्‌ भक्तिपद्वाच्य । 
दोघत्वहस्वत्वे नित्ये न बत्तते इत्येकं । परिमाण एव ते न भवत इत्यपर। 
महत्सु दीघमानोयतामितिवद्‌ महत्सु वत्त ल॑ त्रिकोणन्लानीयतामितिनिधोरण 
बलाद्व तळत्वादोनामप्यापत्तरिति तेषामाशयात्‌ ॥ ८ ॥ 
इदानों परिमाणकारणानि परिसञ्चष्टर-- 


कारणवहत्वाच ॥ ९ ॥ 


“परिमाण तथा परमदी घं परिमाण ये दोनों आकाश से लेकर आत्मातक व्यापक चार 
द्रव्यों में रहते हुँ, परमअणु तथा. परमहस्व परिमाण वे दोनों परमाणुओं में रहते 
हैं, तथा अवान्तर. ( मध्यम ) अणु तथा ह्वस्व ये दोनों परिमाण द्वअणुक में रहते 
हैं, त्रसरेणु से लेकर घटादि महावयवि द्रव्यो में महत्‌ तथा. दीर्घं परिमाण ये दोनों 
(रहते हैं। इससे यहाँ सिद्ध होता है कि संपूर्ण द्रव्यों में दो प्रकार के परिमाण हैं। 
'बेल, आमलक ( आंवला ) इत्यादिकों में यह परिमाण होने पर भी अणु ( छोटे ) 
परिमाण को तथा समित्‌ ( समिधा की लकड़ी ) इक्षु ( ऊख ) तथा दण्ड (डण्डा) 
'आदिकों में दीघंता ( लंबापन ) होने'पर:भी ह्वस्वता का व्यवहार भी गौण होता 
है । प्रकषंभाव (अधिकता) का अभाव ( न होना ) है भक्ति शब्द का अर्थ । अतः 
'आमले में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका कुवल .( कमळगट्टे ) में अभाव 
है, और बेल में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका आमलेमें अभाव है, भौर वह 
गौण बेल आदिको में तथा मुख्य घटादिकों दोनों में रहने के कारण भक्तिपद से कहा 
जाता है । नित्यपरमाणु आदिकों में दीर्घं तथा 'हस्वपरिमाण नहीं रहता ऐसा कुछ 
विद्वानों का मत है। “दीर्घं और हस्व यह पृथक्‌ परिमाण ही नहीं है ऐसा दूसरे 
दार्शनिकों का मत है। क्योंकि महत्परिमाण वाले (बड़े) (वांसों में से दीघं 
( ळंबे ) वांस को. लाओ इस व्यवहार के समान बड़े बेलों में से गोळ वेल लाओ 
ऐसे निश्रायक व्यवहार होने से ( वर्तुलता ) गोल का परिमाण भी दीघ तथा ह्वस्व 
के समान मानना पड़ेगा ऐसा उनका अभिप्राय है ॥ ८ ॥ 
साम्प्रत परिमाणगुण के कारणों की गणना सूत्रकार करते हुँ 
; . पदपदार्थ-कारण बहुत्वात्‌ चस्कारण में वर्तमान ( वहुत्व) अनेक संख्या से 
"मी. ( परिमाण उत्पन्न होता है ) ॥ ९ ॥ 


अ० ७, आ०१, सू० ९] परिमाणकारणनिरूपणम्‌ ३८१ 


चकारो महत्त्वप्रचयो समुश्चिनोति | परिमागमुत्पद्यते इति सूत्रशेषः । तत्र 
कारणवहुत्बं उयणुके महत्त्वदीघत्वे जनयति महर्वप्रचययोस्तत्मारणेऽभाबात्‌ । 
तञ्च बहुत्वमीच्वरापेक्षा घुद्धिजन्यै तदूबुद्धरनेकविषयत्वेउप्यरष्टविशेषो पग्रहो 
नियामक: | एवं परमाणुद्रयगतं द्वित्वं द्यणुके परिमाणोत्पादक वक्ष्यते | भ्यां 
तन्तुम्यामप्रचिताभ्यामारव्धे पटे केवलं महत्त्वमेवासमवाधिकारणं बहुत्वप्रचय- 
योस्तत्राभावात्‌ यत्र च द्वाभ्यां तूडकरपिरडाभ्यां तूळकपिण्छारम्मस्तत्र परिमाणो- 
त्करपेदशेनात्‌ प्रचयः कारणं बहुत्वस्याभावात्‌, महत्त्वस्य सच्त्वेषपि परिमाणोत्कर्ष 
प्रत्यप्रयो जकत्वात्‌। एनश्च सति यदि महत्त्वं तत्र कारणं तदा न दोषः | तदुक्तं 
द्वाभ्यामेकेन सचंचो' इति | प्रचयश्च आरम्भकः संयोगः । स च स्वाभिमुख- 
किब्विद्वयवासंयुक्तत्वे सति स्वाभिसुखकिद्िदवयवसंयोगळक्षणः। स चावय- 





भावार्थ--कारणगत अनेक संख्या तथा सूत्र के प्रकार से संग्रह किये महत्प- 
रिमाण तथा प्रचय नामक शिथिलतासंपादक संयोगविशेष इन तीन कारणों से 
जन्य परिमाण की उत्पत्ति होती है ॥ ९॥ 


उपस्कार--सूत्र का चकार महत्परिमाण तथा प्रत्यय नामक संयोगविशेष 
इन दोनों का संग्रह करता है। 'परिमाण' उत्पन्न होता है ऐसा सूत्र में अकांक्षित 
पद का शेष भाग पूणं करना उसमें कारणवहुत्व (अनेक) संख्या त्र्यणुकद्रव्य में महत्‌ 
तथा दीर्घपरिमाणरूप कार्यगुण को उत्पन्न करती है । क्योंकि त्र्यणुक के कारण द्वयण्‌- 
करूप द्रव्य में महत्‌ परिमाण तथा प्रचय संयोग नहीं है। और परमाणुओं में वर्तमान 
अनेक संख्या परमाणुओं का प्रत्यक्ष करनेवाले यह एक परमाणु है यह एक परमाणु है 
इस प्रकार की ईश्वर की अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न होती है, ईश्वरवुद्धि के अनेक विषयों 
में होने में भी अडष्टविशेष, का उपग्रह .( सम्वन्ध ) ही नियामक है। इसी प्रकार 
दो परमाणुओं में वर्तमान्‌ द्वित्वसंख्याद्ठयणुकद्रव्य में परिमाण को उत्पन्न करती है 
ऐसा कहा जायगा । प्रचयसंयोग से रहित को तन्तुओं से उत्पन्न पटद्रव्य में केवल 
महत्परिमाण ही असमवायिकारण होता है, क्योंकि उन दो तन्तुओं में अनेक 
संख्या तथा प्रचयरूप कारण नहीं है । और जहां दो तूलक (रूई) के पिण्ड (ढेर रूप 
गोलों ) से एक तूलक पिण्ड ( ढेर) रूप द्रव्य उत्पन्न होता है उसमें कारण- 
पिण्डों से कायपिण्ड में महत्परिमाण का उत्कर्ष दिखाई पड्नेके कारण प्रचयसंयोग ही 
कारण है, क्योंकि उन दोनों कारणपिण्डों में अनेक संख्या नहीं है, महत्परिमाण के 
रहने पर भी वह कार्यपिण्ड के अधिक महत्परिमाण होने में प्रयोजक नहीं है । 
ऐसा होने से यदि उसमें महत्परिणाम कारण हो तो भी कोई दोष नहीं हो सकता, 
अतएव 'द्वाभ्यां = दोसे, एकेन = एक से, अथवा सर्वे: = संपूर्ण कारणों से ऐसा प्रशस्त- 
देवने भाव्य में कहा है। आरम्भक ( उत्पन्न करनेवाला ) संयोग प्रचय कहाता है ४ 


(१०० ... ` बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


्घयादिव्यवहारः। तश्च परिमाणञ्चतुर्विध--मह्वमणुत्वं दोघ त्वं हृस्वस्वञ्च । तत्र 
परममहत्त्वपर मदीघत्वे विभुचतश्रयत्रत्तिनी, परमाणुत्वपरमहस्वत्वे परमाणुव- 
त्तिनी, अवान्तराणुत्वावान्तरहस्तरत्वे इःयणुकवत्तिनो, त्रसरेणुमारभ्य महावयविप- 
यन्तं महत्त्वदोघत्वे । एवञ्च सवाण्यपि द्रव्याणि परमाणुद्रयवन्ति | बिल्वाम- 
लकाद्‌।वणुत्वव्यवहारः समिदिक्षुदण्डादिषु च हृस्वत्वव््रदारो भाक्तः। भक्तिः 
इचात्रे प्रकषभाबाभाव: । भामळके यः प्रकषेभांवस्तस्याभावः झवले, बिल्वे यः 
प्रकषभावस्तस्याभाव आमळके, स च गोणमुख्यो भयभागित्वाद्‌ भक्तिपद्चाच्य। 
दोघत्बहस्वत्वे नित्ये न बर्त्तते इत्येक्क । परिमाण एव ते न भवत इत्यपरे। 
महत्सु दीघमानोयतामितिवदू महत्सु वत्तं त्रिकोणब्वानोयतामितिनिर्धारण 
बळाद्वतुलत्वादोनामप्यापत्तरिति तेषामाशयात्‌ ॥ ८ ॥ 
इदानों परिमाणकारणानि परिसञ्चष्टे-- 


कारणबहुत्वाच ॥ ९॥ 


"परिमाण तथा परमदीघं परिमाण ये दोनों आकाश से लेकर आत्मातक व्यापक चार 
द्वव्यों में रहते हैं, परमअणु तथा परमहस्व परिमाण वे दोनों परमाणुओं में रहते 
हैं, तथा अवान्तर ( मध्यम ) अणु तथा ह्वस्व. ये दोनों परिमाण ठ्वथणुक में रहते 
हैं, त्रसरेणु से लेकर घटादि महावयवि द्रव्यों में महत्‌ तथा. दीर्घं परिमाण ये दोनों 
"रहते हैं। इससे यहाँ सिद्ध होता है कि संपूर्ण द्रव्यों में दो प्रकार के परिमाण हैं। 
बेल, आमलक ( आंवला ) इत्यादिकों में यह परिमाण होने पर भी अणु ( छोटे ) 
परिमाण को तथा समित्‌ ( समिधा की लकड़ी ) इक्षु ( ऊख ) तथा दण्ड (डण्डा) 
आदिकों में दीर्घता ( ळंबापन ). होने'पर'भी ह्वस्वता का व्यवहार भी गौण होता 
है । प्रकर्षभाव (अधिकता) का अभाव ( न होना ) है भक्ति शब्द का अथं । अतः 
'आमले में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका कुवल .( कमलगट्टे ) में अभाव 
है, और बेल में जो महत्परिमाण की अधिकता.है उसका आमलेमें अभाव है, ओर वह 
गौण बेल आदिको में तथा मुख्य घटादिकों दोनों में रहने के कारण भक्तिपद से कहा 
जाता है । नित्यपरमाणु आदिकों में दीघं तथा ह्वस्वपरिमाण नहीं .रहता ऐसा कुछ 
विद्वानों का मत है। "दीर्घं और ह्वस्व यह पृथक्‌ परिमाण ही नहीं है ऐसा दूसरे 
दार्शनिकों का मत है। क्योंकि महत्परिमाण वाले ( बड़े ) ( वांसों में से दीघं 
( लंबे ) वांस को. लाओ इस व्यवहार के समान बड़े बेलों में से गोल वेल लाओ 
ऐसे निश्रायक व्यवहार होने से ( वर्तुलता ) गोल का परिमाण भी दीघं तथा ह्वस्व 
के समान मानना पड़ेगा ऐसा उनका अभिप्राय है ॥ ८ ॥। [ 
साम्प्रत परिमाणगुण के कारणों की गणना सूत्रकार करते हुँ--' 
'.. 'पद पदाथं-कारण बहुत्वात्‌ चङकारण में वर्तमान (बहुत्व) अनेक संख्या से 
भी. ( परिमाण उत्पन्न होता है) ॥ ९ ॥ 


अ० ७, आ०१, सू० ९] परिमाणकारणनिरूपणम्‌ ३८१ 


चकारो महत्त्वप्रचयो समुच्चिनोति | परिमाणमुत्पद्यते इति सूत्रशेषः । तत्र 
कारणवहुत्वं त्रयणुके महत्त्वदोघत्वे जनयति महत्त्वप्रचययोस्तत्मारणे5भावात्‌ । 
तश्च बहुत्वमीश्वरापेक्षाबुद्धिजन्य॑ तदूवुद्धेरलेकविषयत्वे5प्यद्ृष्टविशेषोपम्रहो 
नियामकः । एवं परमाणुद्रयगतं द्वित्वं इधणके परिमाणोत्पादक वक्ष्यते | द्वाभ्यां 
न्तुम्यामप्रचिताभ्यामारव्धे पटे केवलं महृतत्वमेवासमचायिकारणं बहुत्वप्रचय- 
योस्तत्रासाचात्‌ यत्र च द्वाभ्यां तूखकपिण्डाभ्यां तूळकपिण्छारम्मस्तत्र परिमाणो- 
त्कषेदशनात्‌ प्रचयः कारण बहुत्वस्याभावात्‌, महत्त्वस्य सत्त्वेडपि परिमाणोत्कर्ष 
प्रत्यप्रयोजकत्वात्‌ । एनब्च सात याद्‌ महत्त्व तत्र कारण तदा न दोष: | तढक्त 
द्वाभ्यामेकेन सचंचो' इति | प्रचयञ्च आरम्भकः संयोगः । स च स्वाभिमुख- 
किञ्चिद्वयवासंयुक्तत्चे सति स्वाभिमुखकिद्धिद्व यवसंयोगलक्षण: । स चावय- 





भावार्थ--कारणगत अनेक संख्या तथा सुत्र के प्रकार से संग्रह किये महत्प- 
रिमाण तथा प्रचय नामक शिथिलतासंपादक संयोगविशेष इन तीन कारणों से 
जन्य परिमाण की उत्पत्ति होती है ॥९ ॥ 


उपस्कार---सूत्र का चकार महंत्परिमाण तथा प्रत्यय नामक संयोगविशेष 
इन दोनों का संग्रह करता है। 'परिमाण' उत्पन्न होता है ऐसा सूत्र में अकांक्षित 
पद का शेष भाग पूर्ण करना उसमें कारणवहुत्व (अनेक) संख्या त्र्यणुकद्रव्य में महत्‌ 
तथा दीघंपरिमाणरूप कायंगुण को उत्पन्न करती है । क्योंकि त्र्ययुक के कारण द्वयण्‌- 
करूप द्रव्य में महत्‌ परिमाण तथा प्रचय संयोग नहीं है। और परमाणुओं में वर्तमान 
अनेक संख्या परमाणुओं का प्रत्यक्ष करनेवाले यह एक परमाणु है यह एक परमाणु है 
इस प्रकार की ईश्वर की अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न होती है, ईश्वरवुद्धि के अनेक विषयों 
में होने में भी अच्ष्टविशेष, का उपग्रह .( सम्वन्ध ) ही नियामक है। इसी प्रकार 
दो परमाणुओं में वतंमान्‌ दढ्वित्वसंख्याद्वयणुकद्रव्य में परिमाण को उत्पन्न करती है 
ऐसा कहा जायगा । प्रचयसंयोग से रहित को तन्तुओ से उत्पन्न पटद्रव्य में केवल 
महत्परिमाण ही असमवायिकारण होता है, क्योंकि उन दो तन्तुओ में अनेक 
संख्या तथा प्रचयरूप कारण नहीं है। और जहां दो तूलक (रूई) के पिण्ड (ढेर रूप 
गोलों ) से एक तूलक पिण्ड ( ढेर) रूप द्रव्य उत्पन्न होता है उसमें कारण- 
पिण्डों से कायपिण्ड में महत्परिमाण का उत्कर्ष दिखाई पड्नेके कारण प्रचयसंयोग ही 
कारण है, क्योंकि उन दोनों कारणपिण्डों में अनेक संख्या नहीं है, महत्परिमाण के 
रहने पर भी वह कार्यपिण्ड के अधिक . महत्परिमाण होने में प्रयोजक नहीं है। 
ऐसा होने से यदि उसमें महत्परिणाम कारण हो तो भी कोई दोष नहीं हो सकता, 
अतएव (द्वाभ्यां = दोसे, एकेन = एक से, अथवा सर्वे: = संपूर्ण कारणों से ऐसा प्रशस्त- 
देवने भाध्य में कहा है। आरम्भक ( उत्पन्न करनेवाला ) संयोग प्रचय कहाता है ।- 


१८२ वेशेषिकसृत्रो परकारः : 


, वसंयोगः स्बावयप्रशिथिलसंयोंगापेक्षः परिमाणज्ञनकः 'गुणकमोरम्मे सापेक्ष! 
इति बचनात्‌ ॥ ९ ॥ 
महत्त्वदीघत्वे व्युत्पाद्याणुत्वं व्युत्पादयति-- 


प्रतो विपरीतमणु ॥ १० ॥ 
अतः प्रत्यक्षसिद्धान्महतः परिमाणाद्यद्विपरोतं तदणुपरिमाणमित्यथः | वेप 
रोत्यश्वाप्रत्यक्षत्वात्‌ कार णवैपरीत्याञ्च । सहत्तवे हि महत्त्वबहुत्वप्रचयानां कारण 
त्वम्‌। अणत्वे च कारणगतस्य द्वित्वस्येइबरापेक्षाबुद्धिज्ञन्यस्य कारणत्वम्‌ | 
एतेन दोघत्वविपरोतं हस्वत्वमित्यपि द्रष्टव्यम्‌। वैपरोस्यश्चात्रापि पूव बत्‌ ॥१०॥ 
इदानीं कुअबछामलछकादावणुत्वव्यवहारों भाक्त इति द्शयति-- 





और वह प्रचय अपने संमुख कुछ अवयवों में संयुक्त न होता हुआ अपने अभिमुख 
( सामने के ) कुछ अवयवों से संयोगस्वरूप होता है। और वह अवयवसंयोग 
अपने अवंयवों के अत्यन्त शिथिल ( ढीले ) संयोग की अपेक्षा से परिमाण को 
उत्पन्न करता है, क्योंकि गुणकर्मा रंभे-गुण तथा क्रिया को उत्पन्न करने में, सापेक्ष:= 
अपेक्षा करता है, ऐसा वैशेषिकसूत्रकार का वचन है ॥ ९ ॥ 

महतु तथा दीघंपरिमाण का वर्णन कर अणुपरिमाण का वणन सुत्रकार 
करते हैं--- | 
- पद॒पदार्थ--अतः > इस प्रत्यक्ष महत्परिमाण से, विपरीतं==जो . विपरीत 
( अप्रत्यक्ष ) हो, अणु = वह अणपरिमाण है ॥ १० ॥। 

भावाथ--प्रत्यक्ष होने की. योग्यतावाले महत्परिमाण से प्रत्यक्ष न होने के 
कारण अणुपरिमाण उससे विपरीत होता है॥ १० ॥ 

उपस्कार--'अत:' अर्थात्‌ इस प्रत्यक्षासिद्ध महत्‌, परिमाण से जो विपरीत 
(उलटा) होता है वह अणुपरिमाण कहाता है, यह सूत्र का अर्थ है । वह विपरीतता 
दो प्रकार से होती है अणुपरिमाणवाले परमाणु तथा द्वबणुक द्रव्यो के प्रत्यक्ष 
न होने से तथा कारण की विपरीतता से भी । क्योंकि महत्परिमाण होने में महत्‌ 
परिमाण, अनेक संख्या तथा प्रचयसंयोग कारण होते हैं। और द्रचणुक द्रव्य के 
अणुपरिमाणरूप कार्य में परमाणुरूप कारण में वर्तमान ईश्वर की अपेक्षाबुद्धि से 
उत्पन्न द्वित्व संख्या कारण है। इस कथन से दीघंपरिमाण के विपरीत ह्वस्व 
परिमाण होता है । यह भी देख लेना चाहिये। और यह विपरीतता भी पुवं के 


समान यहाँ भी देख लेनी चाहिये ॥ १०॥। 
सांप्रत कुवल ( कमलगट्टा ) आंवला आदि में महत्परिमाण होने पर भी अणु 


है यह व्यवहार गोण होता है । यह सूत्रकार स्वयं कहते हैं--- 


अ० ७, आ १, सू० ११ ] भाक्ताणुत्वप्रदशनम्‌ ३८३ 


अणु महारदि तस्मिन्‌ विशेषभावाद विशेपाभावाच ॥ ११ ॥ 


इति शब्दो व्यवहारपरतां दशर्यात | तेन विल्वापेक्षया कुबछमणु कुवला- 
पेक्षयामळकं महत्‌ आमलकापेक्षया बिल्बं महृदिति तावद्‌ऽयत्रहारोऽस्ति, तत्र 
महति तेषु घ्यवहारो मुख्य: । कुत एबमत आदह--विशेषभावा।त्तू महत्त्वविशे 
षस्येच तरतमादिभावेन भावात्‌, अणुव्यवहारस्तु तेषु भाक्तः । कुत एवमत 
आह-- विशेषभाचात्‌ अएुत्वविशेषस्य तत्राभावात्‌। अणुत्वं हि काय दथणुकमा- 
त्रवृत्ति, नित्यं तु परमाणुवृत्ति, कुबछादों तदभावात्‌ | 

यद्वा विशेषस्य महत्त्वकारणस्वेवावयवबहुत्बमहत्त्वप्रचयानां कुवळाद्यव- 
वयवेयु रावात्‌ सद्भावात्‌, विशेषाभात्रादू विशेषस्य अणुत्वकारणस्य महत्त्वा 
समानाधिकरणद्वित्वस्य कुवळाद्यडयवेष्वभावादसद्वावादित्यथः ॥ ११ ॥ 





' पदपदा थ--यह अणु परिमाणवाला है, महत्‌ = यह महत्परिमाणवाला है, इति= 
ऐसा व्यवहार होता है, तस्मिन्‌ = उसमें, विशेषभावात्‌ = महत्परिमाणरूप विशेष 
होने से, विशेषाभावात्‌ च > और अणुरूप विशेष न होने से, ( अणुव्यवहारगोण 
होता है ) ॥ ११॥ | 
` ' आवाथ--बेलफल से कमलगट्टा अणु ( छोटा ) है ऐसा, एवं कमळगट्टे की 
अपेक्षा से आंवला महान्‌'( बड़ा ) है ऐसा भी व्यवहार होता है, अतः उनमें मह- 
त्परिमाण का व्यवहार महत्‌ परिमाण के रूपत्रिशेष तरतम ( अधिक, तथा अति- 
अधिक ) भाव से मुख्य है, तथा अणुव्यवहार जो होता है वह वस्तुतः उनमें अणुत्व- 
"रूपविशेष .न होने से भाक्त (गौण) है ॥ ११ ॥ 
` उपस्कार---सूत्र में इति शब्द व्यवहारवोघकता का दिखाई पड़ता है। इससे 
वेलफल से कुवल ( कमलगट्टा, ) अणु है, कुवल से आंवला महत्परिमाण ( बड़ा ) 
है, आंवले से वेल महत्‌ (बड़ा) है । ऐसे: व्यवहार लोकप्रसिद्ध होते हैं, उससे महत्‌ 
परिमाण का उनमें व्यवहारतो मुख्य है। क्यों ? ऐसे प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार 
ने 'विशेषभावान' ऐता हेतु दिया है, जिसका अर्थ है महत्परिमाणरूपविशेष की ही 
वास्तविक उनमें सत्ता होने से । और उनमें बेल से कुवल अणु हे का व्यवहार गौण 
है ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार हेतु देते हैं-विशेषभावात्‌ = अर्थात्‌ 
वस्तुतः उसमें भणृत्वविशेष नहीं हे । कार्यरूप अणुपरिमाण केवल दृघणुक द्रव्य 

'में ही रहता है, और.नित्य अणुपरिमाण केवल परिमाणुओं में रहता हुं । जो 
कुवलादिक में वस्तुतः नहीं है अथवा महत्परिमाण के कारण ही अवयवों की अनेक 
संख्या, महत्परिमाण, तथा प्रचयसंयोगरूप ( विशेष ) के कुवल आदि द्रव्यों के 
'अवयवों में भावात्=सत्ता होने से, ( विशेषभावातु ) अर्थात्‌ अणुपरिमाण के 
“कारण तथा महत्परिमांण के अधिकरण में न रहनेवाली द्वित्वसंख्या के कुवलादिकों 
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अणुत्बव्यवहारो भाक्त इत्यत्र हेतुमाह-- 
एककालस्वात्‌ ॥ १२ ॥ 
महत्त्वमणुस्त्रद्च द्वयमप्येकस्मिन्‌ काळेऽनुभूयते,ते च महत्त्वाणुत्वे परस्परः 
विरोधिनी नेव्त्राश्रये सह सम्भवतः, अतो महत्त्वकारणसद्‌भावान्महत्त्व 
प्रत्ययस्तत्र मुझ्योऽणुत्वप्रत्ययप्रयोगी च भाक्ताबित्यथः॥ १२.॥ 
महर्वप्रत्ययस्य मुख्यत्वे हेतुमाह 
दृष्टान्ताच ॥ १२ ॥ 
हृश्यते तथा वस्तुगत्या महरस्वेत्र कुत्रलामलकबिल्वेषु स्थूलस्थूळतरस्थूळत- 
मव्यबहारेण भवितव्यमित्यथंः । यथा वस्तुगत्या शुक्छेष्वेब पटशाङ्खस्फटिका- 
दि घुझुक्ळझुक्ळतरशुक्लतमव्यबद्दारः ॥ १३ ॥।। 





के अवयवों में अभावात्‌ अर्थात्‌ सत्ता न होने से ऐसा सूत्र का अर्थ भी जानना ॥११॥ 
प्रदर्शित अणु व्यवहार भाक्त हे, इससे स्वयं सूत्रकार हैतु दिखाते हैं--- 
पद्पदाथ--एककालत्वात्‌=एक ही काल में होने से (अणुव्यवहार गौण हैँ )॥१२॥ 
भावार्थ--एक ही समय में कुवलादिकों में महत्‌ तथा अणुपरिमाण का अनु- 

भव होता हं, परस्पर विरोध होने से दोनों परिमाण एक आश्चयद्रव्य में नहीं हो 

सकते, अतः महत्परिमाण का कारण होने से महत्परिमाण का व्यवहार मुख्य, तथा 

अणंपरिमाण का व्यवहार गौण ह यह सिद्ध होता हे ॥ १२॥ 
उपस्कार--अण तथा महत्परिमाण दोनों का ही एक समय में अनुभव होता 

हे, और वह महत्‌ तथा अणुपरिमाण परस्पर विरुद्ध होने के कारण एक आश्रय- 

द्रव्य में नहीं हो सकते, इस कारण महत्परिमाण के कारण की सत्ता होने से मह- 
त्परिमाण का कुलव, बेल इत्यादि पार्थिव द्रव्यादिकों में व्यवहार मुख्य हे, तथा बेल 
से कमलगट्टा अणु हे इत्यादि शब्द प्रयोग तथा ज्ञान दोनों भाक्त ( गौण ) हैं यह 

सुत्र का अर्थ हु ॥ १२॥ 
महत्परिमाण की मुख्यता में स्वयं सूत्रकार कारण कहते हैँ-- 
पद्पदार्थ--दष्टान्तात्‌ च = दृष्टान्त होने से भी ॥ १३॥ 
भावार्थ--वस्तुतः इवेतवणंवाले भी वस्त्र शंख तथा स्फटिकमणि आदि 

पार्थिव द्रव्यों में शुक्ल, शुक्लतर ( अधिक शुक्ल ), शुक्लतम ( अतिअधिक शुक्ल ) 
इत्यादि व्यवहार होता है उसी प्रकार वस्तुतः महत्परिमाणवाले भी कुवल, आमल- 
कादि द्रव्यों में स्थूल, स्थूलतर (अधिक स्थूल) तथा स्थूलतम ( अतिअधिक स्थूल ) 
इस प्रकार वास्तविक महत्परिमाण का व्यवहार भी होता हे ॥ १३॥ 
उपस्कार-यह दिखाई पड़ता है कि इस प्रकार वास्तविक महत्परिमाण वाले 
ही कुवल, आमलक, बिल्वफल आदिकों में स्थळ, अधिक स्थूल, अत्यधिक स्थूल ऐसे 
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नन्वण महत्परिमाणमिति व्यवहारबलान्मद्दत्वे अपि परिमाणे महत्त्वम 
णत्वे5प्यणुत्वमस्तीति ज्ञायते तत्‌ कथं द्रव्यमात्रवृत्तित्वमनयो: कथं वा गुणे: 
गुणवृत्तित्वविरोधी नापद्यत इत्यत आह-- 


ग्रणुत्वमहस्वयोरणत्बमहत्त्वामावः कमंगुणेवर्याख्यातः ॥.१४ ॥ 
यथा गुणक्रमंणो नाणुत्बमहः्त्ववतो तथाऽणुस्वकहत्त्वे अपि नाणुत्व मह- 
श्ववतो इत्यथः । प्रयोगगश्व भाक्तो द्रष्टव्यः ।। १४॥ 


ननु यथा गुणा गुणबन्तः,-कथमन्यथा महान्‌ शब्दः दो शब्दौ एकः 
शब्दः चतुविशतिशुणा इत्यादिव्यवहारः: | कर्माण्यपि च कमेवन्ति प्रतोयन्ते 





व्यवहार होने चाहिये यह सूत्र का अथं है। जिस प्रकार वास्तविक शुक्ल वर्ण वाले 
ही वस्त्र, शंख, स्फटिकादि द्रव्यो में शुक्ल १, अधिक शुक्ल २, अतिअधिक शुक्ल ३ 
ऐसे क्रम से व्यवहार होते हैं (यह दृष्टान्त है) ॥ १३॥ 

“अणु तथा महत्‌ यह परिमाण हैं इस व्यवहार के वल से महत्‌ परिमाण में भी 
महत्परिमाण, तथा अणूपरिमाण में भी अणुपरिमाण है ऐसा जान पड़ता है, तो 
महत्‌ तथा अणुपरिणाम ये दोनों द्रव्य ही में रहते हैं ऐसा कंसे हो सकता है ? 
जिससे गुण में गुण के रहने का विरोध कँसे न आवेगा” इस पूणपक्षी की शंका के 
समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--अणुत्वमहत्त्वयोः = अणु तथा महत्परिमाण दोनों में, अणुत्वमह- 
त्वाभावः = अणु तथा महत्परिमाण दोनों का क्रम से अभाव है, ( यह ) कमंगुण: = 
कम और गुण पदार्थों में अणु तथा महत्परिमाण के न रहने से, व्याख्यातः = व्या- 
ख्या किया गया ॥ १४॥ 

भावाथ--जिस प्रकार गुण तथा कमंपदार्थों में अणु तथा महत्परिमाण नहीं 
रहता, उसी प्रकार गुण होने से अणु तथा महत्परिमाण क्रम से अणु तथा महत्परि- 
माण के आश्रय नहीं होते यह व्याख्यात है ॥ १४ ॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार गुण तथा कमंपदार्थ अणु तथा महत्परिमाणरूप 
गुण वाले नही होते उसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाणरूप दोनों गुण भी क्रम से 
अणु तथा महत्परिमाण के आधार नहीं होते, क्योंकि गुणों में गुणों के रहने का 
विरोध है । पूर्वपक्षी के प्रदात अणूपरिमाण है इत्यादिव्यवहार भाक्त ( गोण ) 
है ऐसा देखना चाहिये ॥ १४ ॥। 

यदि गुणों में गुण न माने जांय तो यह शब्द महान्‌ ( बड़ा ) है, दो शब्द हूं, एक 
शव्द है, चतुविशति गुण है, यह व्यवहार न हो सकेगा, अत:-गुणों में- गुण है यह सिद्धः 
होता है तथा शीघ्र जाता है, द्रुत ( बहुत शीघ्र ) जाता है इत्यादि व्यवहार के 
बल से क्रियापदांथं भी क्रिया का आधार है यह सिद्ध होता है; उसी प्रकार अरुः 
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कथमन्यथा शीघ्र गच्छति द्रुतं गच्छतोति व्यवहार: तथा चाणुत्वमहत्त्वे अपि 
तद्वतो स्यातामित्यत आह-- 
कर्मभिः कर्माणि गुणेश्च गुणा व्यार्याताः || १५ ॥ 

कर्मभि: कर्माणि न तद्वन्ति गुणेश्च गुणा न तद्वन्तस्तथाऽणुत्त्रमहत्त्वेपि न 
न तद्रतो । व्यबहारस्त सवेत्र भाक्त इत्यथः | १५ | 

ननु सह।न्ति कर्माणि अणूनि कर्माणि महान्तो गुणाः अणबो गुणा इत्या- 
दिव्यवहारादएुस्बमह्ववन्ति कर्माणि तठुभयवन्तश्च गुणाः प्रसक्ता इत्यत आह- 

अणस्वमहत्ताभ्यां कर्मयुणाश्च व्याख्याताः ॥ १६ ॥ 

यथाऽणुःबमहदत््वे नाणुत्वमहत्त्ववतो तथा न कमोणि तदुभयत्रन्ति न वा 

शुणास्तढुभयवन्त इत्यथः । प्रयोगध्तु पू्ेद्धाक्त इति भावः ॥ १६॥ 





तथा महत्परिमाण भी अणु तथा महत्‌ परिमाण आश्रय हो जांयगे । इस पूर्वपक्षी की 
शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पद्धाथं---क्रमं भि: = कर्मपदार्थो से, कर्माणि = कर्मपदार्थ, गुणैः च = और 
गुणपदार्थो से, गुणाः = गुणपदार्थे, व्याख्यातः = व्याख्या किये गये ।। १५ ॥। 

भावाथ--जिस प्रकार विरोध होने से क्रियापदारथ में क्रिया नहीं रहती, गुण- 
पदार्थ गुणों में नहीं रहते, उसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाण भी अणु तथा 
महत्पःरमाण के आश्रय नहीं होते, पूर्वपक्षी के दिखाये व्यवहार भाक्त है ॥ १५ ॥ 

छपस्कार--जिस प्रकार क्रियापदार्थो से क्रियापदाथं आश्रय नहीं होते, गुण- 
'पदार्थो से भी गुणपदार्थं आश्रित नहीं होते, इसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाण भी 
क्रम से अणु तथा महत्परिमाण के आश्रित नहीं होते । ब्यवहार तो संपूर्ण भाक्त होता 
है यह सूत्र का अर्थ है ॥१५॥। 

“महान्‌ (बड़े) कमं, अणु (छोटे) कमं हैं, तथा महान्‌ ( बड़े ) गुण एवं अणु 
(छोटे) गुण हैं, इत्यादि व्यवहार से क्रियापदाथं में अणु तथा महत्परिमाण की 
आधारता तथा ग्ुणपदार्थो में भी दोनों परिमाणों की आधारता सिद्ध होगी” ऐसी 
'पु्वंपक्षी की शंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं 

पद्‌ पदाथ -- अणुत्वमहत्वाभ्यां = अणु तथा महत्परिमाण से, कर्मगुणाः चल 
कम और गुणपदार्थ, व्याख्याताः = व्याख्या किये गये ॥ १६ ॥ 

भावाथ--जिस प्रकार अणु तथा महत्परिमाण में अणु तथा महत्परिमाण नहीं 
रहता उसी प्रकार क्रियापदार्थं में अथवा गुणपदार्थ में भी अणु तथा महत्परि- 
माण नहीं रहते यह भी व्याख्या किया गया ॥ १६॥। 

उपस्क) र--जिस प्रकार अणु तथा महत्परिमाण अणु तथा महत्परिमाणों के 
“आधार नहीं होते उसी प्रकार कमं अथवा गुणपदार्थ भी उन दोनों परिमाणों के 


दोघत्बद्दस्त्ववविवेचनम्‌ ३८७ 
अणुत्वमहत्त्वप्रक्रियां दोघेत्वहस्त्र त्वयो रतिदिशति-- 


एतेन दीघंत्वहस्वत्वे व्याख्याते ॥ १७ ॥ 
हस्वत्वदीघत्वे अपि न हस्वत्वदीघत्वत्रतोी महत्त्वोत्पादकमेव दोघत्वोत्पा- 
दकसणुत्वोत्पादकमेव हस्वत्बोत्पादकम्‌ । कारणेक्यात क4 काय्येभेद इति 
चेन्न, प्रागभावसेदेन पाकजबदुपपत्तेः | यत्रेव महत्त्वं तत्र दोघत्व॑ यत्राणुत्वं 
तत्र हस्चत्वं यत्र नित्यमणुत्व तत्र नित्यह्स्वत्वमित्याद्यतिदेशा्थ: || १७ | 
इदानीं विनाशकमाह-- 





आधार नहीं होते, यह सूत्र का अर्थ है। पूर्वपक्षी के दिखाये सम्पूर्ण प्रयोग व्यवहार 
पूर्व के समान गौण है, यह यहाँ आशय है ॥ १६ ॥ 

अणु तथा महत्परिमाण की एक प्रक्रिया को दीर्घ तथा हुस्व इन दोनों परिमाणों 
में अतिदेश करने की समानता से कहते हैं -- 

पद्पद्धाथं-- एतेन = इस पूर्वोक्त कथन से, दीघेत्वहस्वत्वे = दीर्घ तथा हस्व- 
परिमाण, व्याख्याते = व्याख्या किये गये ॥ १७ ।। 

भावाथ--महत्परिमाण का कारण ही दीघंपरिमाण भी उत्पन्न करता है, 
तथा अणुपरिमाण का कारण की ह्वस्वपरिमाण को उत्पन्न करता है, अतः 
'हृस्व तथा दीघंपरिणाम भी हुस्व तथा दीर्घपरिमाण के आश्रय नहीं होते यह 
वयाच्या किया गया।॥। १७ ॥ 

उपस्कार--हुस्व तथा दीर्घ ये दोनों परिणाम भी ह्वस्व तथा दीघंपरिमाण 
के आश्रय नहीं होते । क्योंकि महत्परिमाण का जनक ही दीघपरिमाण का जनक, 
तथा अणुपरिमाण का जनक ही ह्वस्वपरिमाण का जनक होता है । यदि ऐसा है तो 
कारण के एक होने से कार्य में भेद क्यों होगा ? इस शंका का यह समाधान है कि 
ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि प्रागभाव के भेद से पाकज रूपादि गुणों के भेद के 
समान काये में भेद हो सकता है अर्थात्‌ अग्निसंयोगरूप रूपादि चारों पाकज 
गुणों का एक कारण होने पर भी जसे रूप प्रागभाव आदि के भेद से रूप आदि 
कार्य भिन्न होते हैं, उसी प्रकार ( यहाँ भी दोनों प्रकार के परिमाणों का कारण 
समान होने पर भी, महत्परिमाण का प्रागभाव दीघपरिमाण का प्रागभाव ऐसे 
भेद से कार्य में भेद हो जायगा । ) जहाँ पर महत्परिमाण होता है, वहाँ दीघ- 
परिमाण होता है तथा जहाँ अणुपरिमाण होता है वहां ह्वस्वपरिमाण, जहां 
नित्यअणुपरिमाण होता है, वहां नित्यह्णवस्वपरिमाण यह सूत्र के अतिदेश का 
ब्अर्थ है ॥ १७॥ 


"सांप्रत सूत्रकार परिमाणगुण का नाश करने वाळा कहते हैं- 


२८८ वेशेपिकसुत्रोपरकारः 


अनित्येऽनित्यम्‌ ॥ १८॥ 


एतच्चतुविधमपि परिमाणं विनाशिनि द्रव्ये वत्तंमानमाश्रयनाशादेव 
नव्यति न तु बिरोधिशुणान्तरात्‌ | घटे सत्यपि तत्परिमाणं विनश्यति कथ- 
मन्यथा कम्बुभङ्गेऽपि स प्रायं घट इति प्रत्यभिज्ञेति चेन्न । आश्रयनाशेन 
तत्र घटनाशावश्यकत्वातू न हि परमाणट््यसंयोगनाशोद्‌ इ-यणुके नष्ट तदा 
श्रितस्य त्रसरेणोस्तदाश्रितस्य चूणंशर्करादेरविनाश इत युक्तिरभ्युपगमो 
बा। कथं तर्हि प्रत्यभिज्ञेति चेत? सेवेयं दोपकलिकेतिप्रत्य- 
भिज्ञानवद्‌ भ्रान्तत्वात्‌ । प्रदीपप्रत्यभिज्ञाऽपि प्रमेव हस्वत्वदोघत्वे परमुत्पाद- 
बिनाशशालिनी इति चेन्न ताद्वनाशस्याश्रयचिनाशमन्तरेणानुपपत्ते रुक्तत्वात्‌ १८ 








पद्पदार्थ--अनित्ये = ग्रनित्य द्रव्य में, अनित्यम्‌ = परिमाण अनित्य होता 
है ॥ १८ ॥। 
भावाथ--पूर्वोक्त चारों प्रकार का विनाशी द्रव्य से रहने वाला परिमाणगुण 
आश्रय के नाश से नष्ट होने के कारण अनित्य होता है अर्थात्‌ ग्राश्रयनाश अनित्य 
परिमाण का नाशक होता है विरोधी दूसरे गुणादि नाशक नहीं होते ।। १८॥ 
उपस्कार यह पूवंप्रदशित परिमाणगुण नाशवान द्रव्य में रहने वाला 
आश्रय के नाश से ही नष्ट होता है, दूसरे विरोधी गुण से नष्ट नहीं होता । “घट' 
के रहने पर भी उसके परिमाण का नाश होता है, नहीं तो कम्बु ( गर्दन ) रूप 
ऊपरी भाग के टूटने पर भी यही यह घट है ऐसी प्रत्यभिज्ञा कसे होती है ?' ऐसी 
पुवंपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि वहां अवयवरूप आधार के 
नाश से अवयविरूप घट का नाश होना आवश्यक है। क्योंकि दो परमाणुओं के 
संयोग के नष्ट होने से द्वयणुक द्रव्य के नष्ट होने पर उसके आश्रित त्रसरेणु तथा उसके 
आश्रित चूर्ण (मट्टी का चूर), तथा उनके आश्रित शर्करा ( कंकड़ ) इत्यादि द्रव्यों 
का नाझ नहीं होता ऐसा मानने में कोई युक्ति नहीं है, अथवा ऐसा माना भी नहीं 
गया है । यदि ऐसा है तो पटका नाश न होने पर भी दूसरे तन्तुओं के संयोय से 
( दूसरे तन्तु उसमें जोड़ देने से) परिमाण अधिक क्यों हो जाता है, ऐसी शंका नहीं 
कर सकते क्योंकि वहाँ भी वेमा आदि वुनने के साधनों के अभिघातसंयोग से असम- 
वायिकारण संयोग के नाश ही से घट का नाश मानना आवश्यक है तथा उस पट के 
अवयवों में दूसरा जोड़ा तन्तु अवयव है या नहीं ? यदि है, तो उसके पीछे जोड़े जाने 
वाले तन्तुरूप अवयव के विना वह उत्पन्न ही केसे होगा । यदि नहीं है तो उससे 
परिमाण अधिक नहीं हो सकता । जिस प्रकार संयुक्त द्रव्यान्तर से परिमाण अधिक 
नहीं होता, इस कारण वहाँ दूसरे तन्तुओं का संयोग. होने पर पूर्वेपट के नाश से 
दूसरा खण्डपट उत्पन्न हुआ यह मानना होगा उक्त प्रत्यभिज्ञा तो दीपज्चालाओं 


आक्राशादिपरिमाणम्‌ ३८९ 


तत्‌ कि पार्थिवपरस।णुरूपादिवत्‌ परमाणुगतमणुत्व॑ शब्दवुद्रःयादिवदा- 
काशादिगतं महत्त्वमपि नइवतोत्यत आह-- 


नित्ये नित्यम्‌ ॥ १९॥ 


नित्येष्वाकाशादिपु परमाणुषु च यत्‌ परिमाणं तन्नित्यं विनाशका- 
भावात्‌ ॥ १९ ॥। 
परमाणुपरिमाणस्य वेशेषिकसिद्धां संज्ञामाह-- 


नित्यं परिमण्डलम्‌ ॥ २० ॥ 





के भिन्न होने पर भी वही यह दीप की ज्वाला है । इस प्रत्यभिज्ञा के समान भ्रमा- 
धीन है, यह स्वयं आगे शंकरमिश्र कहते हैं। (पुनः पूर्वपक्षी की शंका दिखाते हुए 
शंकरमिश्च कहते हैं कि ) --“यदि पटनाश आवश्यक है तो “वही यह घट है ऐसी 
प्रत्यभिज्ञा कसे होगी” ? तो इसका उत्तर यह है कि जिस प्रकार दीप की ज्वाला 
भिन्न-भिन्न होने पर भी “वही यह दीप ज्वाला है' इस प्रत्यभिज्ञा के समान भ्रम से 
होती है । “प्रदीप के ज्वाला की उक्त प्रत्यभिज्ञा भी प्रमा ( यथार्थ ज्ञान ) ही है, 
केवल उस ज्वाला में ह्वस्त्रता ( छोटापन ) तथा दीघंता ( लम्त्रापन ) यह दो 
परिमाण ही केवल उत्पन्न तथा नष्ट होते हैं न कि दीपज्वाला की उत्पत्ति तथा 
विनाश होता है” ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि उक्त दोनों परिमाणों का 
नाश विना दीपज्वालारूप आश्रण के नाश के नहीं हो सकता । यह कह चुके 
हँ ॥ १८॥। 


तो क्या पार्थिव द्रब्य परमाणुओं के रूपादि गुणों के समान परम।णुओं में वर्तमान 
अणुपरिमाण, तथा आकाशदि द्रव्यों में वर्तमान महत्परिमाण भी शब्द ज्ञान 
आदि गुणों के समान नउ होता है ? इस प्रश्‍न के ऊपर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--नित्ये = नित्यो मे, नित्यम्‌ = परिमाण नित्य है ॥ १९ ॥ 

भावार्थ आकाशादि द्रव्य तथा परमाणुरूप नित्यद्रव्यों में वर्तमान अणु 
तथा महत्परिमाण नित्य है ॥ १६ ॥। 

उपस्का र--नित्य आकाश से मन तक द्रव्य तथा पृथिव्यादि परमाणुओं में भी 
वर्तमान जो महत्‌ तथा अणुपरिमाण है वह विनाश करने वाला न होने से नित्य 
है ॥ १९॥ 

परमाणुओं के अणुपरिमाण की वेशेषिकदशंन में प्रसिद्ध संज्ञा को सूत्रकार 
दिखाते हैं 

पद्पदार्थ--नित्यं = नित्यअणुपरिमाण, परिमण्डलम्‌ =पारिमाण्डल्य नामक 
होता है ॥ २० ॥ 


df » 
के 


३१० वश बिकसूत्रो परकारः 


परिमण्डलमेव पारिमाण्डल्यम्‌ , तदुक्तम-“ अन्यत्र पारिमाण्डल्यादिभ्यः'” 
इति ॥ २० ॥ 

ननु कुबळामलकादिधु समिदिक्षुप्रभ्न तिथु च व्यवहियमाणमणुत्वं हस्वत्बं 
वा यदि न पारमार्थिकं तदा परिमार्थिकयोस्तयोः कि प्रमाणगत आह-- 

अविद्या च विद्यालिंगम्‌ ॥ २१ ॥ 

विद्यालिङ्गमविद्या । तदयमथंः-कुषळामळकादात्रणुत्वज्ञांनं समिदिक्षुमभ्र- 
तिपु हस्वत्वज्ञानं तावदविद्या तत्र पारमाथिकाणुत्वहस्वत्वयोरभावात्‌ | सवत्रा- 
प्रमा प्रमा पूर्विकेबे भवतीत्यन्यथाख्यातिवादिभिरभ्युपगमात्‌, तथाच सत्यमणु- 





भावार्थ--वैशेषिकदर्शन में परमाणुओं के नित्य अणुपरिमाण का “पारिमाण्डल्य' 
यह नाम रक्खा है ॥ २० ॥ 

उपरकार--परिमण्डल ही 'पारिमाण्डल्य' कहाता है इसीसे प्रशस्तपादभाष्य में 
“अन्यत्र पारिमण्डल्यादिभ्य:' अणुपमिणादिकों को छोड़कर कारणता समान धमं है 
ऐसा कहा है ।। २० ॥। 

कुवल, आंवला इत्यादिकों में तथा समिधा, ऊख, इत्यादिको में भी व्यवहार 
किया जाने वाला अणु अथवा ह्वस्वपरिमाण यदि पूर्वोक्त रीति से वास्तविक नहीं 
है अर्थात्‌ गौण है, तौ परमाथिक उन दोनों परिमाणों क्या प्रमाण है ? इस प्रश्न के 


समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथ--अविद्या च--और अविद्या = अपथार्थज्ञान, विद्यालिङ्गं- यथार्थ 


ज्ञान का साधक है ॥ २१ ॥ 

भावाथं--कुवल, आंवला आदि के दीघं होने पर भी ये ह्रस्व हैं यह ज्ञान 
अपथार्थ ज्ञान है, क्योंकि उनमें वास्तविक ह्लस्वता नहीं है, अतः इसका मुख्य ज्ञान 
कहीं अवश्य मानना पड़ेगा, क्योंकि सम्पूर्ण स्थषों में मुख्य यथार्थंपुर्वक ही (गौण) 
अयथार्थ ज्ञान होता है, अर्थात्‌ कुवलादिकों में गौण ह्वस्वज्ञान के लिये मुख्य ह्वस्व- 
ज्ञान कहीं न कहीं अवश्य मानना पड़ेगा ।। २१ ॥। 

उपस्कार--अविद्या गौणज्ञानरूप मिथ्याज्ञान, मुख्यरूप यथार्थ ज्ञान का 
साधक होती है। इससे यह अर्थ निकलता है कि-_कुवल, आंवला आदिको 
में अणुपरिमाण का ज्ञान तथा समिधा, ऊख इत्यादिकों में ह्वस्वपरिमाण का ज्ञान 
गौणरूप मिथ्याज्ञान ( अविद्या ) है, क्य्रोंकि उनमें वास्तविक अणु तथा ह्वस्व दोनों 
परिमाण क्रम से नहीं हैं । संत्र अप्रमा ( अयथार्थ ज्ञान ) प्रमा ( यथार्थ ज्ञान) 
पुर्वक ही होती है, ऐसा अन्यथाख्याति ( भ्रमात्मक ज्ञान ) मानने वाले नैयायिक 
मानते हैं, ऐसा होने के कारण कहीं न कहीं सत्य अणुपरिमाण का ज्ञान एंवं सत्य 
ह्रस्वपरिमाण का ज्ञान है ऐसा अनुमान से सिद्ध किया जाता है, यह सूत्र का अर्थः 


आकाशादि परिमाणम्‌ ३९१ 


त्वज्ञानं सत्यञ्च हम्वत्वज्ञानमनुमेयमित्यथः। एवढच भाक्तः शब्दप्रयोगो मुख्य- 
मन्तरेण न भवर्तीत मख्ये5णुत्वद्दभ्वत्वे क्वचिद्वद्य मन्तव्ये ॥ २१ ॥ 
द्रव्यत्वेन हेतुनाऽऽक्राशादीनामनुमितस्य परिमाणस्य स्वरूपमाह 


विभवान्महानाकाशस्तथा चात्मा ॥ २२ ॥ 


विभवः सबमृत्तेसंयोंगित्वं, तच्च परममहत्त्वमन्तरेणानुपपद्यमानं परम- 
महत्त्वमनुमापयति | हृब्यते चेह बाराणस्थां पाटलिपुत्रे च युगपदेब शब्दो- 
तपत्तिस्तत्र चेकमेवाकाझं समवायिकारणमित्याकाशस्य व्यापकत्वं सिद्धम्‌ । 
व्यापकत्बञङच परममहत्परिमाणयोग एव, नानाऽऽकाशकल्पने गौरवमित्येक 





है । ऐसा होने से भाक्त (गौण) शब्दों का प्रयोग मुख्य शब्द प्रयोग के विना नहीं 
हो सकता इसलिये मुख्य ( प्रधान ) अणु तथा ह्वस्वपरिमाण कहीं अवश्य मानने 
होंगे ।। २१॥ 
द्रव्यत्व हेतु से आकाशाद द्रव्यों के अनुमान से सिद्ध परिमाण का स्वरूप 
सूत्रकार कहते हैं-- 
पदपदाथ--विभवात्‌ व्यापक होने से, महान्‌ = परम महत्परिमाण वाला, 
आकाशः = आकाश नामक द्रव्य है, तथा च ओर वसा ही है, आत्मा = आत्मारूप. 
द्रव्य भी ।। २२ ॥ 
भावाथ---संम्पूर्ण मूतं द्रव्यो में संयुक्त होने से आकाश जिस प्रकार महत्परि- 
माणवान्‌ है उसी प्रकार आत्मा भी उक्त हेतु से महत्परिमाणवाला है ॥ २२ ॥ 
उपस्कार--सम्पूर्ण मूर्त द्रव्यों में संयुक्त होना रूप विभुता ( व्यापकता ) विना 
परममहत्परिमाण के न हो सकने से आकाश, परममहत्परिमाणाश्रय है, संपूर्ण मूत 
्रव्यों में संयुक्त होने से इस अनुमान से आकाश द्रव्य में परममहत्परिमाण की सिद्धि 
होती है । (यदि आकाश में सबंमूतंद्रव्यों में संयोग मानें तो नाना भेरी आदि 
देशों में शब्द की उत्पत्ति का असम्भव होने से उन-उन भेर्यादि देशों में आकाश का 
संयोग उन-उन शब्दों में असमवायिकारण है, अतः असमवायिकारण संयोग के 
आधार रूप, से भी आकाश की भी सिद्धि यहाँ सूचित होती है । इस प्रकार 
आत्मा में भी जानना )। ( इसी आशय से शंकरमिश्र भी आगे कहते हैं कि )--- 
वाराणसी तथा पाटलिपुत्र ( पटना ) शहर में भी एक ही समय शब्द की उत्पत्ति 
होती है यह देखने में आता है, जिसमें एक आकाश ही समवायिकारण है अतः 
आकाश में व्यापकता सिद्ध होती है। और परममहत्परिमाण का संवन्ध ही तो 
व्यापकता शब्द का अर्थ है, अनेक आकाश मानने से गौरव दोष होगा इस कारण एक 
ही आकाश द्रव्य मानना होगा । आकाश के निरवयव होने पर भी आकाश का प्रदेश 
है यह व्यवहार आकाशप्रदेश वाले घटादि द्रव्यो के संयोग के कारण होने से भाक्त 


Sd srs मई 


३९२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


एवाकाशोऽभ्युपगन्तव्यः। आकाशस्य प्रदेश इति तु व्यपदेशः प्रदेशावद्धिघेटा- 
द्भिः सयांगनिबन्धनो भाक्तः। भक्तिश्च प्रदेशवद्द्रव्यसंयोगित्बम्‌ । तथा- 
त्मेति । यथाकाशां विभवात्‌ सबमृत्तसंयोगित्वात्‌ परममहत्‌ तथास्मापि परमम- 
हान्‌। यद्यात्मनः,सकलम्‌तसंयो गिरवं न भवेत्‌ ददा तेषु तेषु मूत्तंपु अदृष्ट वदात्म- 
संय।गात्‌ क्रिया नोत्पद्येत व्यधिकरणस्याह्ृष्टस्य प्रस्यासत्त्यपेक्षया क्रियाजन- 
कत्वात्‌ । सा च प्रत्यासत्तिरदृष्टवदात्मसंयोग एब | एवं संब्वारिणि शारीरे तत्र तत्र 
ज्ञानसुखादीनामुत्पत्तिरात्मनो वैभवमन्तरेणानुपपन्नेत्यात्माऽपि व्यापकः | 
स च नाक्राशवदेक एब व्यवस्थादशनादित्युक्तमिति भाव: | तच्च महत्त्व 
सातिशायं नित्यच परमाण्वणुत्वबत्‌ । एवमाकाशादौ परमदोघस्वं परमाणुषु 
च परमहत्वत्वमूहनीयम ॥ २२ ॥ 


ननु मनो विसु सव॑दा निःस्पशंद्रव्यत्बादाकाशवत्‌ ज्ञानाद्यवमत्रायिकार- 
'णसंयो गाधारच्वादात्मवदित्याकाशात्मनों: साहचर्येण मनोऽपि किं नोक्तमत आह 





( गौण ) है । आकाशप्रदेश वाले द्रव्यों में संयुक्त होना ही भक्ति शब्द का अथं 
है । 'तथात्मां' इस सूत्रांश का अर्थ यह है कि जिस प्रकार आकाश द्रव्य संपूर्ण 
मूतंद्रव्यों की संयोगितारूप विभव ( व्यापकता ) से परममहत्परिमाण वाला 
है, उसी प्रकार उक्त हेतु से ही आत्मा द्रव्य भी परममहत्परिमाण का आशय है। 
यदि आत्मा आकाश के समान संपूर्ण मूतंद्रव्यों में संयुक्त न हो तो उन-उन मूतं द्रब्यों 
में अरष्टवान्‌ आत्मा के संयोग से भोगयोग्य क्रिया उत्पन्न न होगी, क्योंकि ब्यधि- 
करण ( एक अधिकरण में न रहने वाला ) अदृष्ट प्रत्यासत्ति (संनिकषं) की अपेक्षा 
से क्रिया को उत्पन्न करता है और वह प्रत्यासत्ति है अद्ष्टवान्‌ आत्मा का संयोग 
ही और वह आत्मा आकाश के समान एक ही नहीं है, क्योंकि 'व्यवथातो नाना' 
इस तृतीयाध्याय के द्वितीयाह्लिक में कोई सुखी कोई दुःखी इत्यादि व्यवस्था दिखाई 
है । जिससे आत्मा अनेक हैं यह सूत्र का तथा आत्मा का आशय है। और 
आकाश का महत्परिमाण, अतिशयसहित तथा परमाणु के अणुपरिमाण के समान 
नित्य है। इसी प्रकार आकाशादि के भी परमदीर्घता तथा परमाणुओं में परम 
ह्वस्वता जाननी चाहिये ॥ २२ ॥ 


'मनरूप द्रव्य व्यापक है, सवेकाल में स्पशरहित द्रव्य होने से, आकाश के 
समान, ज्ञानादि गुणों के असमवायिकारण संयोग के आधार होने से, आत्मा द्रव्य 
'के समान, इन अनुमानों से आकाश तथा आत्मा के साहचयं ( साथ में रहने ) से 
मनरूप द्रव्य भी व्यापक -क्यों नहीं कहा ? इस प्रश्न के समाधानाथ सूत्रकार 
कहते हैं--- 


मनसोऽणुत्वव्यवस्था ३९३ 


तदभा३ादण सन; ॥ २३॥ 


तस्य विभवस्य सबंमृत॑संयोगित्वस्याभात्रादणु मनः | सकळमूऽ्संयोगित्वे 
तु युगपद्नेफेन्द्रियसंयोरो ज्ञानयोगपद्यं म्यात्‌, तथा च व्यासंगो न स्यात्‌। 
अनुमाने तु मना याचन्त सिद्धं ताबदाश्रयासिद्ध मनःसिद्धिदशायान्तु बामप्रा- 
दृकमानवाधिते । नडु विभवाभावादेब नाणुछँ सिध्यति घटादौ व्यभिचारादिति 
चेन्न बिभवाभावेनाऽ्यापकस्वसाध नाश । तथा चेकस्मिन्देददे मनस्तावदेकं नाना- 
कल्पने गौरवापत्तेः । एकस्याप्यवयवकल्पने कल्पनागीरवान्निः । स्पशत्वेनाना- 
रम्भकस्डाच्चेत्या दियुक्तरणुत्बसिद्धेरिति भाव ॥ २३॥ 





= 


पद पदार्थ--तदभावात्‌ = सवंमूतंद्रव्य संयोगितारूप व्यापकता न होने के कारण, 
अणु = अणुपरिमाण है, मन:==मन नामक द्रव्य ॥ २३ ॥ 

भावाथे--संपूर्णमुतंद्रव्यों में मन का संयोग मानने से अनेक वाह्य इन्द्रियों 
में संयोग होने के कारण एक समय में अनेक ज्ञान होने लगेंगे, जिससे मन की दूसरे 
विषय में आसक्ति न बनेगी, अतः संपूर्ण मूतंद्रव्यों में मन का संयोग न होने के 
कारण व्यापकता न बन सकेगी इस कारण मन अणुपरिमाण है ॥ २३ ॥ 

उपस्कार--उस संपूर्ण मतंद्रव्यों में संयोगितारूप विभुता ( व्यापकता ) न 
होने से मनरूप द्रव्य अणुपरिमाण का आश्रय है। यदि संपूर्ण मतंद्रव्यों के साथ 
संयोगिता मन में मानी जाय तो एक समय में अनेक वाह्येन्द्रियरूप मूतंद्रव्यों 
में मन का संयोग होने कारण एककाल में अनेक ज्ञान होने लगेंगे ऐसा होने से मन 
की दूसरे विषय में आसक्ति अर्थात्‌ इन्द्रियों के अपने-अपने विषय में सम्बन्ध 
होने पर किसी एक इन्द्रिय से उत्पन्न ज्ञान के रहते भी दूसरे इन्द्रिय से उत्पन्न ज्ञान 
नहीं होता यह नहीं होगा । (लगना) न बनेगा । पूर्वोक्त पूर्वपक्षी के किये हुए दोनों 
अनुमान मनरूप द्रव्य के न मानने के पक्ष में मनरूप पक्ष के सिद्ध न होने के 
कारण आश्रयासिद्ध दोष, तथा मानने के पक्ष में मनरूप धर्मी को साधक ज्ञान का 
युगपत्‌ न होना रूप प्रमाण, उससे वाधक होने के कारण हेतु बाधित नामक दुष्ट हो 
जायेगे । यदि मन में व्यापकता न होने से अणुपरिमाण की सिद्धि नहीं हो सकती, 
क्योंकि घटादिकों में विभुत्व न होने पर भी अणुपरिमाण न होने के कारण व्यभि- 
चार होता है ऐसी पूवंपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि विभुत्व के 
( शवर्मूतद्रव्य संयोगित्व के ) अभाव से अव्यापकता मन में सिद्ध की जाती है । (ऐसा 
होने से उक्त व्यभिचार दोष न होगा क्योंकि घट भी व्यापक नहीं है ) और ऐसा 
होने के कारण एक शरीर में एक ही मन है यह सिद्ध होता है, क्योंकि नाना मन 
मानने से कल्पनागौरव-दोष होगा । एक भी मन के अवयवों के मानने से कल्पना- 
गौरव दोष होने के कारण स्पशंशुन्य होने से तथा दूसरे मन का उत्पादक न होने 


३९४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


दिशः परममहत्त्वे युक्तिमाह 
गुणेदिग्‌ व्याख्याता ॥ २४ ॥ 

गुणः सक्रळट्वीपवत्तिपुरुषलाधारणवूर्चापरादिभ्रस्ययरूपेः सकळमूतनिष्टपर- 
त्वापरत्बळक्षण दिर्गाप व्यापप त्वेन व्याख्यातेत्यथ परत्वापरत्वथोरुत्पत्तो 
संयुक्तसंयोगभूयस्त्वाल्पीयस्त्वविषयापेक्षा बुद्धेः कारणत्वस्य वक्ष्यमाणत्वात्‌ । 
नानादिक्कल्पनस्य कल्पनागोरवप्रतिहतत्वात्त। कथं तर्हि दश दिश इति प्रती- 
तिव्यपदेशाचरिति चेन्न तत्तदुपाधिनिबन्धनत्बादित्युक्तत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 

काळस्य व्यापकत्त्रमाह=- 

कारणे कालः ॥ २५॥ 


से भी इत्यादि पूवंप्रदशित युक्ति से मनरूप द्रव्य अणुपरिमाण का आश्रय अणुः 
रूप ही होता है यह सूत्र का आशय है ॥ २३ ॥ 
दिश्ारूप द्रव्य परममहत्परिमाण का आश्रय है, इसमें सूत्रकार युक्ति देते हैं-- 
पढ्पदाथे- गुणेः=पूर्वापरादि प्रतीतिरूप गुणों से, दिग्‌=दिशाद्रव्य, व्याख्याता= 
व्यापक है ऐसी व्याख्या की गई ॥ २४॥ 
भावाथ--संपूणं द्वीपों में टापू, में वर्तमान मनुष्यों का पूर्व-पश्चिम इत्यादि 
ज्ञानरूप जो संपूर्ण मूतंद्रव्यों में वतमान देशिकपरत्व ( दूर होना ) तथा अपरत्व 
(समीप होना ) इत्यादि रूप हैं उनसे दिशारूप द्रव्य भी व्यापक होता है यह सिद्ध 
होता है ( अर्थात्‌ पर्‌त्वापरत्वज्ञानरूप कार्यो के असमवायिकारणरूप दिशा 
तथापि पिण्ड ( मुतंद्रव्य ) संयोग के आश्रयरूप से दिशा सिद्ध होती है जो पूर्वोक्त 
सर्वत्र समान व्यवहार के कारण व्यापक है यह सिद्ध होता है ॥ २४॥ 
उपस्कार--संपूर्ण मूतंद्रव्यों में वर्तमान परत्व तथा अपरत्व लक्षणों से जो 
सम्पूर्ण जंवूद्दीप आदि द्वीप में वर्तमान पुरुषों को साधारण खूप से होते हैं। उनसे 
दिशाल्प द्रव्य भी व्यापक है यह व्याख्यात हुआ यह सूत्राथ है । क्योंकि परत्व तथा 
झपरत्व ग्रुणरूप कार्य की उत्पत्ति में संयुक्त संयोग की अधिकता, तथा अल्पता विषयक 
भपेक्षाबुद्धि कारण होती है, यह आगे सप्तमाध्याय का द्वितीय आह्लिक कहा जाने 
वाला है । वह दिशा द्रव्य भी अनेक मानने में गौरवदोष आने के कारण एक ही है। 
'यदि दिशा एक हूं तो दश दिशा हैं ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार क्यों होता है?” 
ऐसी शांका नहीं हो सकती, क्योंकि यह ज्ञान तथा व्यवहार वास्तविक नहीं किन्तु, 
औपाधिक है यह कह चुके हैं ।। २४ ॥। 
दिशा के समान काल भी व्यापक है यह सूत्रकार कहते हैं--- 
पदपदाथं- कारणे=्परापरादि व्यवहार के कारण में, कालः: = काळ ऐसा 


नाम है ।। २५॥। 


मनसो5णुत्वव्यवस्था ३९५ 


परापरव्यतिकरयौगपद्यायौगपद्यचिरक्षिप्रप्र्ययकारणे द्रव्ये काळ इति 
समाख्या | न चेतारशाः प्रत्ययः सवदेशपुरुपसाघारण: काळस्य व्यापकतामन्त- 
रेण सम्भत्रतीति तस्य व्यापकत्वं परममहत्त्वयोग इत्यथः ! 

यद्वा इदानीं जात इत्यादिप्रतीतिचलात्‌ सर्वोत्पत्तिमन्निमित्तक्रारणत्वं 
कालस्य प्रतोयते तदपि ठ्यापकत्वाधीन निमित्तकारणस्य समचाय्यसमवायिका- 
रणप्रत्यासन्नत्दनियमात । 

यद्वा अतीतानागतवतमानव्यबहारः सावेत्रिक्क इति सबंगत एब काळ: ! 

यद्वा क्षणळवमसुहुत्तेयामदिनाद्दोरात्रपक्षमासत्वयनसंत्रत्सरादिव्यबहारका- 
रणे द्रव्ये काळाख्येति व्यचहारस्य सावेत्रिकत्वात्‌ काळ: सार्वत्रिक इति परमः 
महान्‌ , तस्य नानारबकल्पना च कल्पनागोरबप्रतिहतेत्युक्तम्‌ ॥ २५॥ 

इति श्रोशाङ्करे वेशेषिकसूत्रो पस्कारे सप्तमाध्यायस्य 
आद्यमाह्विकम्‌ । 


OTITIS Un आल सके हहत SHON 
भावाथ--यह ज्येष्ठ है, यह कनिष्ठ है, एककाल में, विलम्ब से, शीघ्रता से 
हुआ इत्यादि ज्ञान के कारण द्रव्य को काळ कहते हैं, संपूर्ण देश के पुरुषों का साधा- 
रणरूप से होने वाला उक्त ज्ञान विना काल के व्यापक माने नहीं हो सकता, अतः 
काल परममहत्परिमाण सम्वन्धरूप ब्यापक है । यह सिद्ध होता है ॥ २५॥ 
उपस्कार--देशिकपरत्व ( दूरता ) तथा समीपतारूप अपर से विपरीत 
ज्येष्ठतारूप परत्व एवं कनिष्ठावस्थारूप अपरत्व ज्ञान, एककाल में उत्पन्न हुआ, 
भिन्न काल में हुआ, देर से हुआ, शीघ्र उप्पन्न हुआ इत्यादि ज्ञानों के साधारण 
कारणद्रव्य की काल यह समाख्या (नाम) है। ऐसा यह सम्पूणं देश के पुरुषों को 
साधारणरूप से होने वाली प्रतीति काल की व्यापकता माने विना नहीं हो सकती । 
इस कारण उससे परममहत्परिमाण के सम्वन्धरूप व्यापकता सिद्ध होती है । अथवा 
“इस समय उत्पन्न हुआ', इत्यादि प्रतीति के बल से सम्पूर्ण उत्पन्न होने वाले कार्यों 
का काल निमित्त कारण है यह प्रतीत होता है यह भी उसकी व्यापकता के अधीन 
है, क्योंकि निमित्तकारण समवायि तथा असमवायिकारणों के प्रत्यासत्ति संनिघ में 
होता है, यह नियम है। अथवा भुत, भविष्य तथा वतमान ऐसे व्यवहार सवत्र 
साधारणरूप से होते हैं इस कारण काल सवंत्र रहत्ता है । अथवा क्षण, लव, मुहुत 
याम, दिन, दिनरात, पक्ष, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर आदि पूर्वप्रदशित व्यवहारों 
के कारण द्रव्य को काल कहते है, ऐसा व्यवहार सवत्र होता है, इस कारण काळ 


द्रव्य सवंत्र वर्तमान है। इसलिये वह परममहत्परिमाण वाला है, ओर उसके अनेक. 
मानने में गौरवदोष आने से वह एक है यह कह चुके हें ॥ २५ ॥। 


इस प्रकार शंकरमिश्र कृत विशेषिकसूत्रोपस्कार में 
सप्तमाध्याय का घ्रथमाह्विक समाप्त । 


सप्तमाध्याये डितोया हिकम्‌ 


हृितीयाहिके एकानेकवृत्तिगुणपरोक्षाप्रकरणम अनेकमात्रवृत्तिगुणपरोक्षा- 
प्रकरणमू , प्रसङ्गाच्छब्दा थसम्बन्धपरीक्षाप्रकरणम्‌ । विशेषगुणर हि व्बिभुसंयो गा- 
समवायिकारणकैक्रवृत्तिगुणपरोक्षाप्रकरणम्‌ू समवाचपरोक्षाप्रकरणब्ेति । तत्र 
महत्त्वेकार्थससवायाधीनं संख्यादीनामपि प्रत्यक्षत्वमिति चोद्देशक्रममतिक्रम्य 
परिमाणनिरूपणानन्तर संख्यां प्रथक्त्वञ्ज परीक्षितुमाह--- 


रूपरसगन्धस्पशव्यतिरेकादर्थान्तरमेकत्वस्‌ ॥ १ ॥ 


रूपर सगन्धस्पश ति,-संख्यादिपव्वकभिन्नरुणोपलक्षणम | व्यतिरेकादिति 
-व्यभिचारात्‌ | तदयम थेः--एको घट इति बिशिष्टप्रतोतिर्विशेषण जन्या, तच्च, 





द्वितीयाल्विक में एक तथा अनेक द्रव्यो में रहने वाले गुणों के परीक्षा का प्रकरण 
( १ ), केवळ अनेक द्रव्यो में वतमान गुणों की परीक्षा का प्रकरण ( २ ), विशेष 
गुणरहित, तथा जिनमें दो व्यापक द्रव्यों का संयोग असमवायिकरण होता है, एवं 
एक द्रव्य में वर्तमान ग्रुणों के परीक्षा का प्रकरण ( ३ ) एवं समवाय के परीक्षा 
का प्रकरण ( ४ ) ऐसे चार प्रकरण हैं । उसमें महत्परिमाण के समवाय के अधीन 
ही संख्यादि गुणों का प्रत्यक्ष होता है इस कारण उद्देशक्रम का उल्लंघन कर 
ःपरिमाणनिरूपण के पश्चात्‌ संख्या तथा पृथक्त्व गुण की परीक्षा ( जो एक तथा 
अनेक द्रव्यो में रहते हैं । ) करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 
पदपदाथ--रूपरसगन्धस्पशव्यतिरेकात्‌=रूप, रस, गन्ध तथा स्पशंगुण के 
व्यभिचार से, अर्थान्तरम्‌ = दुसरा अर्थ है, एकत्वं = एकत्व संख्या ॥ १ ॥ 
आवाथे--एकत्व संख्या रूपादि चार गुणों से भिन्न गुण है न कि रूपादि गुण- 
“स्वरूप है काल एक है इत्यादि प्रतीति के बल से रूपादि गुणों से भिन्न संख्यादि 
रूप गुण अवश्व मानना होगा क्योंकि काल में रूपादि चार विशेष गुण नहीं हैं यह 
सूत्र का अथं है ।!। १ ।! 
उपस्कार- सुत्र में रूप, रस, गन्ध तथा स्पशं यह चार विशेष गुण यह पद संख्या 
से विभाग पर्यन्त पांच सामान्य गुण से भिन्न गुणों का उपलक्षण लक्षणा से वोधक 
है । ब्यतिरेकात्‌ इस पद का अथं है व्यभिचारात्‌, अर्थात्‌ व्यतिरेक नाम व्यभिचार 
होने से । इससे यह अर्थ निकलता है कि--'एक घट है' यह विशिष्ट ज्ञान, विशेषण 
से उत्पन्न है और वह विशेषण इस प्रतीति में रूप से स्पर्शान्त तथा संख्यादि पंच 
सामान्थ गुणों से भिन्न गुण नहीं है क्योंकि उक्त गुणों के बिना भी उक्त 'एक' यह 


कार्यकारणयोंभ दव्यवस्था पनम्‌ ३९७ 


विशेषणं न रूपादि, तढठयतिरेकेण जायमानत्वात्‌, न च घटत्वादिकमेव निमि- 
न्तम्‌, पदेऽपि जायमानत्वात्‌ । न चेकत्बं सत्तावत्‌ सामान्यम्‌ , सत्तया सहा न्यू- 
नानतिरिक्तवृत्तित्वात्‌ । न च द्रव्यमात्रसामान्यं तत्‌ , द्रव्यत्वेनान्यूनानतिरि्तः 
देशस्वात्‌ । न चान्यूनानतिरिक्तदेशात्वेऽपि प्रतीतिभेदाद्भेद; प्रतोतिभेइस्य स्वः 
रूपक्रतत्वे सत्ताऽपि भिद्येत, विषयभेदक्रतत्वे तु विषयभेदानु पपत्तेरुक्त त्वात्‌, 
अन्यथा घटस्वकळशस्वयोरपि भेदापत्तः। न च स्वरूपाभेर एकत्व मिति 
भूषणमतं युक्तम्‌, घटस्वरूपाभेदश्चेदेकत्बं तदा पटादावेकत्वप्रत्ययो न स्यात्‌ । 
स्वरूपभेदो द्विस्वादिकमिस्यपि भूषणमतमशुपपन्नम्‌ स्वरूपभेदस्य त्रिचतुः 
रादिसाधारण्येन व्यवहारवेचिञ्यान्नुपपत्तेरिति भावः ॥ १ ।। 
एकस्वतुल्यतयेकपूथकरबमपि साधयितुमाह 


तथा पृथकत्वम्‌ ॥ २ ॥ 





प्रतीति होती है, घटत्वादि जाति भी इस प्रतीति का निमित्त नहीं है, क्योंकि पट में 
भी 'एक' यह प्रतीति होती है । एकत्व संख्या सत्ताजाति के समान जातिपदार्थं भी 
नहीं है, क्योंकि सत्ता तथा एकत्व के न्यून तथा अधिक में वतमान न होने से 'एक 
का मानना ही उचित होगा, अर्थात्‌ दोनों पर्याय ही जांयगे, यह एकत्व केवल द्रव्यों 
में ही रहने वाली जाति भी नहीं हो सकती, क्योंकि न्यून तथा अधिक में न रहने 
से उक्त दोष आ जायगा, अर्थात्‌ द्रव्यत्व तथा एकत्व पर्याय हो जांयगे। यदि 
“अन्यूनानतिरिक्त देश अर्थात्‌ न्यून तथा अधिक देश में रहने पर भी प्रतीति के भेद 
से भेद होगा” ऐसा कहो तो, वह प्रतीति का भेद यदि स्वरूप से होता हो तो सत्ता- 
जाति भी भिन्न होगी, और यदि विषय के भेद से हो तो, विषय भेद नहीं हो सकता 
यह कहा ही है । अन्यथा घटत्व तथा कलशत्व भी भिन्न जाति हो जांयगी । 'घटादि 
वस्तु के स्वरूप का भेद न होना यही एक संख्या है ऐसा भूपणकार का मत, युक्त नहीं 
है, क्योंकि घट के स्वरूप का अभेद ही एक संख्या हो तो पट आदिकों में एक संख्या 
का ज्ञान न होगा । तथा घटादि पदार्थों के स्वरूप का भेद ही द्वित्वादि संख्या है 
ऐसा भी भूषणकार का मत असंगत है, क्योंकि स्वरूप का भेद तीन, चार, पांच 
आदि पदार्थों में साधारण होने के कारण तीन, चार, आदि विलक्षण व्यवहार नः 
बनेगा ।। १ ॥। 


एकत्व संख्या के समान होने से एक पृथक्त्व गुण को भी सिद्ध करने के लिये 
सूत्रकार कहते हैं-- 


पद्पदार्थ--तथा = उसी प्रकार, पृथक्त्वम्‌ = पृथकत्व गुण भी, दूसरा गुण 
हरा! | १६ व 


वैशेषिकसूत्रो परकारः 
त--इदमस्मात्‌ प्रथगन्यद्थोन्तरमित्याकार: | 
अपवृज्यावधिमपेक्ष्य य उद्धारो निर्धारण स ह्यपोद्ध।रः, तत्र च न रूपादि तसं 
ञ्यमिच [रादवध्यनिरूपयत्त्राच्चे । नन्वन्योन्या भाव एत्र धथकरवम्‌ ,इदमस्मात्‌ पृथ- 
गन्यदर्थीन्तरसितिवद्धिन्नमिति प्रतीतेरन्योन्या मावावलम्बनस्बात । न, प्रथ- 
गादिशब्दानां पयौयत्वेर्शप नान्योन्याभावाथत्व तत्र पञ्चमीभ्यो गालुपपततेः इदमः 
स्मात्‌ पृथक इदामिद्‌ं न भवतीतिप्रतोत्योभिन्नविषयत्व।तू i ल चान्योन्याभा- 
बवानर्थः प॒थक्त्वन्‌ अघटः पट इत्यत्र।पि पञ्चमीप्रयोगापत्त: । ननु एथगिति 
बिशिष्ट इति-प्रतोत्योरेकाकारत्वाद्रेशिष्ट्य मेव प्रथक्त्वमिति चेन्न मैत्रस्य 
दण्डवै शिष्टयदशायां मैत्रात्‌ एथगयं मैत्र इत्यपि प्रतोत्यापत्तः, एवं शब्द- 
द्धिविशिष्टे चात्मनि प्रयक्‍त्बव्यवहारापत्त : | अत एव 


विशिष्टे' व्योम्नि बु 2 तीन 
वेधम्यमपि न प्रथकत्वं पाकरक्त घटे इयाभादू घटात्‌ प्रथगय घट इति व्यव- 


0 दहत कै व्यसिचार होने से एकत्व संख्या भिन क्ट कडी डं क 
भावाअ--जिस प्रकार रूपादि ग्रुणों के व्यभिचार होने से एकत्व संख्या भिन्न 
गुण है उसी प्रकार पृथक्त्व भी रूपादिको छोड़कर 'यह पृथक्‌ है इसी प्रतीति के वल 


से दुसरा गुण है यह सिद्ध होता है॥२॥। 
उपस्कार--'यह इससे पृथक्‌ है, अन्य है, भिन्न है', इस आकार अपोद्धार व्यव- 


हार होता है । अपवृज्य (अलग कर) अर्थात्‌ अवधि की अपेक्षा रख कर जो “उद्धार! 
अर्थात्‌ निर्दारण (निश्चय करना) वह अपोद्धार कहाता हे । 

उक्त अपोद्धार ( पृथक्‌ ) व्यवहार में रूप आदि गुण प्रयोजक नहीं हैं, क्योंकि 

काल आकाश से पृथक्‌ है इस व्यवहार में काल में रूपादि गुण नहीं हैं। तथा 
पृथक व्यवहार के समान रूपादि गुणों के व्यवहार में अवधि को आवश्यकता नहीं 
होती । 'अन्योन्याभाव (भेद) पृथक्त्व गुण है, क्योंकि यह इससे पृथक्‌ है, अन्य है, 
दुसरा अर्थ है इन प्रतीतियों के समान यह भिन्न है यह ज्ञान अन्योन्याभाव ही को 
आलम्बन विषय करता है । ऐसी पूर्ववक्षी शंका नहीं कर सकता, पृथक्‌ अन्य इत्यादि . 
शब्दों के पर्याय होने पर भी यह अन्योन्याभाव को नहीं कहते, क्योंकि उनमें 
पंचमी विभक्ति का प्रयोग नहीं हो सकता, अर्थात्‌ यह फल इस घट से पृथक्‌ है, और 
यह फल घट नहीं है इन दोनों प्रतीतियों का विषय भिन्न है। अन्योन्याभाव वाला 
(भेद वाला) अथे भी पृथक्त्व गुण नहीं है, क्योंकि ऐसा हो तो 'अघट:' घट भिन्न है 
(पट: पट इस व्यवाहर में भी पंचमी विभक्ति का प्रयोग होने लगेगा । पृथक्‌ है, 
विशिष्ट है, इन दोनों प्रतीतियों के समान आकार वाले होने के कारण वेशिष्ट्य 
( विशेषता ) ही पृथक्त्व गुण है' ऐसा भी पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि ऐसा 
मानने से दण्डा हाथ में रखने के समय में मैत्र नामक मनुष्य में यह मैत्र मैत्र से पृथक 
है यह भी ज्ञान होने लगेगा । इसी कारण वेधम्यं (विरुद्ध धम) भी पृथक्त्व गुण 
नहीं हो सकता, क्योंकि पाक से रक्तता में श्याम घट यह घट पृथक्‌ है ऐसा व्यवहार 


३९८ 
अ पौद्धारव्यवद्दारस्तावद्सि 








€ 
कायकारणयो भें दउ 
अ अप पनम ३९९ 


र ¢ 

द्वारापत्तः १ तद्विरोधिघमेवश्वमेव हि तद्वेधम्य तच्च इयामानन्तर रक्तत्ताद- 
न्यसेत्र : 2 

शायामॉप । न है बी यमेव प्थक्त्वं सामान्यस्यावध्यनिरूप्यत्वात्‌ । जाति: 

सङ्करपसङ्घाच्च-सन्मात्रइत्तित्वे 


सत्तया, द्रव्यमात्रवृत्तित RRR 
तिरि क्तबृत्तित्वापत्ते: ॥ २॥ १ त्रवृत्तित्वे द्रव्वत्धेनान्यूनान 


नन्वेकमे कत्वं-रूपादिभ्य: प्रथक सि 

he : “थक एयक्त्वसिति व्यवहारादेकर त्वं 

प्रथक्त्वे5पि प्रथकत्वमेवं तत्र तथापोत्यत आह-- 0 
295 क्त्व Ee ~ 

एकत्वकएथ त्वयोरकत्वेकथकत्वाभावोऽणत्वमहत््वाभ्यां वयार्यातः।।३॥ 


न जप 
होने लगेगा । क्योंकि उसके विरोधी धर्म का आधार होना ही उसका विरुद्ध घमं है 
और वह श्याम वणं के अनन्तर रक्त होने के दशा में भी है । "पृथक्त्व एक सामान्य 
(जाति) पदाथ है, ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि जातिपदार्थ पृथकत्व के समान 
अवघि के ज्ञान की आवशयकता नहीं रखता | तथा जाति सांकय दोष भी हो जायगा, 
क्योंकि केवल सत्‌ द्रव्यादि पदार्थ में रहने से सत्ताजाति, तथा केवल संपूण द्रव्यो में 
रहने से द्रव्यत्व को लेकर न्यून तथा अधिक में न रहने के कारण पर्यायता आ 
जायगी अतः पृथवत्व जातिपदाथं भी नहीं हो सकता ॥ २॥ 

एकत्व एक है, पृथक्त्व गुण रूपादि गुणों से पृथक्‌ है ऐसा व्यवहार होने के 
कारण एकत्व संख्या में एकत्व तथा पृथकत्व गुण में भी पृथकत्व, उसमें भी वेसा क्यों 
न हो इस शंका के समाधानाथं सूत्रकार कहते हुँ- 

पद्पदार्थ--एकत्वैकपुथक्त्वयोः = एकत्व संख्या तथा एक उपरर नामक 
दोनों . गुणपदार्थों में, एकत्वैकपृथक्त्वा भावः = दुसरी एकत्व संख्या, तथा दूसरे 
एक पथक्त्व इन दोनों गुणों का अभाव है, (यह) अणुत्व, तथा महत्व दोनों परिमाणों 
से, व्याख्यातः = व्याख्या किया गया !। ३ ॥। 

साचाथे--जिस प्रकार एक अणु परिमाण में दूसरा अणुपरिमाण तथा एक 
महत्परिमाण में दूसरा महत्परिमाण नहीं रहने से यह व्यवहार गौण होता है, उसी 
प्रकार एक एकत्व संख्या में दूसरी एकत्व संख्या तथा एक-एक पृथकत्व गुण में दूसरा- 
एक पृथकत्व गुण नहीं रहता । अतः पूर्वपक्षी का दिखाया हुआ एकत्व एक है, पृथक्त्व 
गुण रूपादिकों से प्रथक्‌ है इत्यादि व्यवहार भी गौण है यह व्याख्यात हुआ ॥ ३ ॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार एक अणु तथा महत्परिमाण दूसरे क्रम से अणु तथा 
महत्परिमाण के आश्रय नहीं होते उनका व्यवहार यदि होता है तो वह गोण होता 
है, उसी प्रकार एक-एक संख्या दूसरी एक संख्या की आश्रय तथा एक-एक पृथकत्व 
गुण भी दूसरे एक पृथकत्व गुण क आधार नहीं होता. अतः पूर्वपक्षी का 


४०० व शेषिकसूत्रो पस्कार: 


दृष्टान्तसूत्रद्दयं पूर्वेद्ृष्टान्तपूत्रेणेक्रवाक्यतापन्नमेवात्र प्रतिभासते यथा कर्माणि 
न कमेत्रन्ति गुणाश्च न गुणवन्तस्तशैकत्वेकप्रथक्त्वे न तद्वती इत्यर्थ: ॥ ३ ॥ 

ननु गुणेषु कमु च साधारण एवेकत्वव्यवद्दार: किमत्र विनिगमक यदुद्ग- 
व्येष्वेचेकत्बं न गणादिष्विस्यत्राहू-- 

० ७ ०००८» ७ 
नि।संख्यखात्‌ कमंगुणानां सर्वेकत्वं न विद्यते ॥ ४ ॥ 

सर्वेषामेकत्वं सबकत्व॑ तन्न विद्यते, कुरु इत्यत आह--निःसंख्यत्वात्‌ कर्म- 
गुणानामिति । संख्याया निष्कान्ताः निःसंख्यास्तेषां भावो निसंख्यस्त्रम, तथा 
च कर्माणि गणाश्च निःसंख्यानि, संख्याया आुशत्वेन गुणेषु तावत्‌ संख्या न 
न विद्यते न बा कमंसु, गुणानां कमसु निषेधात्‌ अन्यथा द्र॒व्यत्वश्रसद्नात्‌ । 
साधितश्च संख्याया गुणत्वमेकत्वस्य च संख्यात्बर्मिति भाव: ॥ ४॥ 








दिखाया हुआ व्यवहार गौण है यह सूत्र का अर्थ है । 'करमो से कर्म, गुणों से गुण' 
यह भी पूर्वूत्रों में दिखाये हुए दोनों दृष्टान्त पूर्वोक्त दृष्टांतसूत्र के साथ एक वाक्य 
होता हुआ ही यहाँ मालुम पड़ता हूँ, अर्थात्‌ जेसे एक कमं दूसरी क्रिया वाला अथवा 
एक गुण दुसरे गुण का आधार नहीं होता, वेसे एकत्व संख्या तथा एक पृथकत्व गुण 
भी दूसरी एक संख्या तथा दूसरे एक पृथवत्व गुण के आधार नहीं होते यह सूत्र का 
अर्थ होता है ।। ३ ॥ 

“गुणों में तथा कर्मपदार्थो में गुण एक है एक कर्म है यह व्यवहार तो साधारण 
रूप से ही होता है, नो इसमें क्या नियम का कारण है कि द्रव्यों में ही एक संख्या 
है गुण कर्मादिकों में नहीं ?” इस पूर्वपक्षी की शंका के उत्तर में शूत्रकार कहते हैं--- 

पद पदार्थे--निःसंख्यत्वात्‌ = संख्यारूप गुण न होने से, कर्मगुणानां = कर्मं तथा 
गुण पदार्थों के, सवं कत्वं = संपूर्ण पदार्थो में एकत्व, न विद्यते=नहीं रहता ॥ ४॥ 

भावाथ--कर्म तथा गुणपदार्थो में संख्यारूप गुण न रहने के कारण सव में 
एक संख्या वाले नहीं हैं, क्योंकि संख्या गुणपदार्थं है इस कारण गुणों में गुणों की 
वर्तमानता विरुद्ध होने से तथा क्रिया में गुणों का निषेध होने के कारण भी गुण तथा 
कमंपदार्थों में एकसंख्या की आधारता न हो सकने से द्रव्यादि संपूर्ण पदार्थ एक 
संख्या के आश्रय हैं यह नहीं हो सकता ।!। ४ ॥ 

उपस्कार--संम्पूर्णो की एक संख्या को सर्वेकत्व कहते हैं, वह नहीं है । क्योंकि 
इस प्रश्‍न के समाधानार्थं सूत्रकार ने 'निःसंख्यत्वात्कमंगुणानां' अर्थात्‌ कर्म और गुण 
पदार्थो के संख्याशुन्य होने पर ऐसे हेतु दिया है । संख्या से निष्क्रान्त ( रहित ) 
निसंख्य होते हैं, उनका धमं है निःसंख्यता संख्याशुन्यता, ऐसा होने से कमं तथा 
गुणपदाथं भी संख्या से शुन्य हैं, संख्या के गुण पदार्थं होने से गुणपदार्थो में तो 

संख्या नहीं रहती, अथवा न कमंपदार्थों में, क्योंकि गुणों का क्रियापदार्थ में निषेध 


कार्यकारणयोभेंदव्यवस्थापनम्‌ ४०१ 


तहि कथमेकं रूपमेको रस इत्यादिज्ञानमित्यत आह-- 
भ्रान्तं तत्‌ ॥५॥ 

गुणकर्मछु यदेकत्वज्ञानं तद्‌ ्रान्तमित्यर्थः । सुत्रे च ज्ञानमिति शेपः आक्षि- 
प्रपृर्वेपक्षत्वात्‌ प्रयोगरतु आाक्तः त्वरूपाभेद एव च भाक्तः न च तदेवेकत्वमुक्तो- 
त्तरत्बात्‌ ॥ ५ ॥ 

ननु द्रव्येप्वप्ययमेकत्वप्रयोगो भाक्तोऽम्तु प्रत्ययस्तु तत्र श्रान्तः किसेकखे ने- 
त्यत आह--- 

एकत्वाभावाद्‌ भक्तिस्तु न विद्यते ॥ ६॥ 


SMe प्पय 
है । अन्यथा कर्म पदार्थ में गुण रहे तो वे द्रव्य हो जायेंगे संख्या गुण है तथा एकत्व 
भी संख्या है यह सिद्ध कर चुके हैं यह सूत्र का आशय हैँ॥ ४॥ 

यदि ऐसा है तो एक रूप है, एक रस है इत्यादि ज्ञान केसे होता है ? इस प्रश्न 
के उत्तर में सूत्रकार कहते हे 

पदपदाथ-¬श्राम्तं = भ्रमरूप है, तत्‌ = वह (एक रूप इत्यादि ज्ञान) ॥ ५॥। 

साचार्थे--गुणों में गुणों के रहने का निपेध होने से एक रूप है, एक रस हैँ 
इत्यादि ज्ञान ञ्रमरूप है ॥ ५॥ 

उपस्कार--गुण तथा कर्मपदार्थो में जो एक है ऐसा ज्ञान होता है वह अमरूप 
है यह सूत्र का अर्थ है । सूत्र में आकांक्षित 'ज्ञानं' ज्ञान ऐमा शेष पद देना, क्योंकि 
पुर्वपक्षी का ज्ञान का आक्षेप हुआ है । रूप एक है इत्यादि शब्द का प्रयोग भक्त 
(गौण) है, स्वरूप का भेदन होना ही भाक्त ( गौणता ) है, वही एकत्व नहीं है यह 
उत्तर दे चुके हैं । ॥ ५॥ 

“ऐसा है तो गुणों के समान 'एक घट है इत्यादि द्रव्यो में भी होने वाला 'एक 
है' यह शब्द का प्रयोग भाक्त (गोण ) हो, उक्त एक घट है, यह ज्ञान श्रमरूप 
मानेंगे तो फिर एकत्व संख्या की वया आवश्यकता है ?' इस शंका के समाधानार्थं 
सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथे--एकत्वाभावात्‌ = मुश्य एकत्व सांख्या के न होने से, भक्ति: तु = किन्तु 
भक्ति (गौणता), न विद्यते = नहीं हो सकती है ॥ ६ ॥ 

भावार्थ --यदि वास्तविक एकत्व संख्या कहीं भी न होगी तो 
गौण प्रयोग भी न होगा, क्योंकि प्रधान प्रयोगपुवंक ही गौण प्रयोग होता है 
तथा भ्रमरूप ज्ञान भी न हो सकेगा, क्योंकि यथार्थं ज्ञानपूर्वंक ही भ्रमरूप ज्ञान 
होता है ॥ ६॥ 

उपस्कार-- यदि वास्तविक एक संख्या कहीं न मानी जाय तो एक है यह शब्द 
प्रयोग भाक्त (गौण) न होगा, क्योंकि मुख्य शब्द प्रयोगपूर्वक ही गोणता होती है, 
झथवा ड (एक है! यह ज्ञान भी भ्रमरूप नहीं होगा, क्योंकि यथाथं ज्ञानपूर्वक ही 

२६ वे? 





४०२ चैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


यदि पारमार्थिकसे कत्वं कचिन्नाभ्युपगन्तव्यं तदा न प्रयोगो भाक्तः मख्य- 
पूवकत्वाद्धक्तः, न वा प्रत्ययो श्रान्तः प्रसापूवकत्वाद्‌ श्रमस्य, प्रमितं ्यारोप्यते 
नाप्रमितम्‌ असत्ल्यातेनिरासाद्‌ अन्यथा ख्यातेः साधनादिति भावः॥ ६॥ 9. 

कार्यकारणयोस्तन्तपटयो रेकत्वमेकप्रथक्त्वत्, यत एवेकत्वमत एचैकप्रथः 
क्स्वमपि न हि स्वस्मादेव स्व॑ प्रथगिति सम्भवति, न हि पटे पाठ्यमाने प्रत्येकं 
तन्तूनामाकर्षे तद्भिन्नः पट उपळभ्यते; यदि तन्तुभिन्नः पटः स्यात्‌ तदा तद्धि- 
न्नतयो पळभ्येत घटवत्‌, एवं घटेऽपि भग्ने कपाळट्टयातिरिक्तस्यानुपळम्भात्‌ 
घटोऽपि कपालद्वयात्सक एव । तढुक्त- 'नान्योऽवयव्यव यवेभ्यः? इति तदिद 
साङ्कथीयं मतं प्रसङ्गान्निराचिकीपुराह- 
कायंकारणयोरेकत्वकपृथक्त्वा भावादेकत्वकपृथत्रत्वं न विद्यते ॥ ७॥ 

काय कार णश्च इयमेक न भवति, कुत एतदित्याह-एकत्वाभावादभेदा- 


भ्रमरूप ज्ञान भी होता है । क्योंकि निश्चयरूप से जाने हुए रजत आदि शुक्ति में 
आरोप किये जाते हैं, न निश्चित किये हुए का आरोप नहीं होता, क्योंकि वौद्धमत के 
समान असतु रजत पदार्थं की ख्याति (प्रसिद्धि) नेयाथिक नहीं मानते किन्तु शुक्ति 
का अन्यथा (दूसरे रजतरूप से) इत्यादि ज्ञानरूप भ्रम नेयायिक मानते हैं (सिद्ध करते 
हैं ) । यह सूत्र का आशय है ॥ ६॥। 
तन्तु तथा पटरूप करण और कार्य दोनों में एकत्व संख्या तथा एक पृथबत्व 
गुण है, जिस कारण ही एकत्व संख्या है इसी कारण एक पृथक्त्व भी है, किन्तु 
अपने से आप पृथक्‌ होना असम्भव है । क्योंकि वस्त्र के फाइने के समय तन्तुग्रों के 
खींचने पर तन्तुओ से भिन्न पट की उपलब्धि नहीं होती, यदि तन्तुओं से भिन्न 
पट हो तो उनसे भिन्न घट के समान पट की उपलब्धि होने लगेगी, इसी प्रकार 
घट के टूटने पर कपाल द्वय ( दो खण्डों) के अतिरिक्त की उपलब्धि न होने 
के कारण घट भी दो कपाळरूप ही है, अतएव न अन्य: = दूसरा नहीं है, अवयवी = 
अवयवी द्रव्य, अवयवेभ्यः = अवयवों से, ऐसा कहा है (इस प्रकार के सांख्यदशेनमत 
का प्रसंग से खण्डन करने की इच्छा से सूत्रकार कहते है) -- 
पद्पदाथ-कार्यकारणयोः = कार्यं तथा कारण दोनों में, एकत्वेकपृथक्त्वा- 
भावात्‌ = एकत्व तथा एक पृथक्त्व के न होने से, एकत्व तथा एकपृथकत्वं, न 
विद्यते = नहीं है ॥ ७ ॥। 
सावार्थ-पटादि कार्यं तथा तन्तु आदि कारणों में एकता तथा एकपृथक्त्व 
न होने से अर्थात्‌ प्रभेद न होने के कारण ऐक्य नहीं है अर्थात्‌ कायं तथा कारण 
एक नहीं हो सकते ।। ७ ।। [ 
उपस्कार-कायं (पट आदि) और कारण ( तन्तु आदि ) ये दोनों एक नहीं 
हैं ऐसा क्यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सुत्रकार ने -'एकत्वेकपृथक्त्वाभावात्‌' अर्थात्‌ 
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भाचात्‌। तहिं यदेच काय तदेव कारणं तन्तवः पट इति वहुत्वेकत्वयोः सामा- 
| 


नाधिकरण्यानुपपत्ते: । भवत्येव सामानाधिकरण्यसेकस्यामपि पाथः कणिकाया- 
माप इति प्रयोगात्‌ एकस्यामपि योपिति दारा इति प्रयोगदिति चेन्न तत्रावय- 
ववहुत्वमादायोपपत्त: । पाथः परमाणो तु प्रकृतिगतं रूपादिवहुत्वमादायेत्येके । 
ठाव्दस्वाभाव्यमिंदमपर्यतुयोज्यसित्यपरे । न च रण्डाकरण्डावस्थितास्तन्तवः 
पटव्यपदेशं लभन्ते, न चा धारणाकपंणे तन्तवः प्रत्येकं कतुमीझते, न वा 
कार्य कारणञ्च दलसप्येकप्रथक्त्वाश्रयः परस्परावधिकत्वग्रवीतेः । कुत इत्यत 
आह-एकप्रथक्स्वाभाचात एकप्रथक्त्वमवेधम्य तदभावात्‌ कायकारणयोरन्यो- 
न्यवेधम्यानुभवात्‌ तन्हुत्वपटत्वयोः घटत्वकपाळत्वयोश्च भिन्नबुद्धिञ्यपदेशयोः 


ह 





अभेद न होने से हेतु दिया है, क्योंकि कार्य तथा कारण का अभेद माना जाय तो 
जो ही पट कार्य हे वही तन्तु कारण है, ऐसा होने से 'तन्तवः', “पट:' इन दोनों पदों 
में बहुवचनार्थ अनेक संख्या तथा एकवचनार्थ एक संख्या का एक आश्रय में 
वर्तेमानतारूप सामानाधिकरण्य न बनेगा । यदि “एक भी जल क वंद में 'आप: ऐसा 
वहुवचन का तथा एक ही स्त्री में 'दाराः' ऐसा वहुवचन का भी प्रयोग होने के कारण 
अनेक संख्या तथा एक संख्या का एक आश्रय में रहना होता ही है' ऐसी शंका पूर्वपक्षी 
करे तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि इन प्रयोगों में जल तथा स्त्री के अनेक 
अवयवो को लेकर वहुवचन प्रयोग हो सकता है। जल के परमाणुरूप प्रकृति 
में वर्तमान रूपादिकों की अनेक संख्या को लेकर 'आपः' ऐसा बहुवचन प्रयोग एक ही 
जल के बंद से हो सकता है ऐसा भी कुछ विद्वानों का यहाँ कहना है। दारा: पृं भूम्नि 
अक्षता: अर्थात्‌ दारा शब्द तथा अक्षत शब्द पुल्लिंग बहुवचन में ही होते हैं इस कोश 
से तथा 'आपः स्त्री भूम्नि वार्वारि' अर्थात्‌ जलवाचक अप्‌शब्द स्त्रीलिग बहुवचन में होता 
है । इस कोश के भी वल से व्युत्पन्न किये स्वभाव वाले उक्त शब्द होने से शब्द 
का स्वभाव ऐसा होने के कारण यह आपत्ति ही नहीं आ सकती, ऐसा भी कुछ 
विद्वानों का मत है । जिस रण्डा तथा करण्डा नाम विशेष औषधि जिसमें रहने वाले 
'तन्तु उत्पन्न होकर पट के व्यवहार को नहीं प्राप्त होते हैं अथवा घारण (पकड़ रखन!) 
तथा आकर्षण ( खींचना ) वह दोनों कर्म केवल प्रत्येक तन्तु नहीं कर सकते, 
अथवा पटादि कार्य तथा तन्तु आदि कारण यह दोनों भी एक पृथक्त्व गुण के 
आधार हैं, क्योंकि परस्पर में अवधि का ज्ञान होता है | ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--'एकपृथक्त्वाभावात्‌” अर्थात्‌ एकपृथवत्वत्रय विरुद्ध 
धर्म न होना, उसके अभाव से अर्थात्‌ कार्य पट तथा कारण तन्तुओं में परस्पर 
विरुद्ध धम का अनुभव होने से तथा तन्तु और पट एवं घट और कपाल का 
"भिन्न-भिन्न बुद्धियों से व्यवहार होता है यह सवसाधारण लौकिक व्यवहार से 


४०४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


सावेलौकिकत्वात्‌ । कथं तदहि रूपरसगन्धरपशानां न भेदेनोपलम्भः ? अत्य- 
न्तसारूप्यात्‌, कचिच्चित्रपटादौ भेदोपळम्भोडपि, सङ्कवापरिसाणादि भेदस्य 
चातिस्फुटत्वात्त ॥ ७ ॥ 

अनित्ययोरेकत्वेकप्रथक्त्वयोः कारणगुणपूचंकत्वमा 

एतदनित्ययोर्व्याख्यातम्‌॥ ८ ॥ 

अनित्ययोः सङ्काए्थकस्वयोः कारणयुणपूवंकर्वं यद्वाख्यातं तदनित्ययो 
रेकत्वैकप्र्थकत्वयो रेव बोद्धव्यम्‌ , अन्येषां सङ्कथाप्रथकर्वानासपेक्षाबुद्धिजन्य 
त्वात्‌ , यथाऽनित्ययोस्तेजोरूपस्पशयोः कारणशुणपू्ंकत्वं तथेकत्वे कप्रथ वस्व 
योरप्यनित्ययोरिति भावः । अर्थात्‌ 'अनेकद्रव्या द्वित्वादिका पराद्धान्ता? इत्यु- 
पसङ्घथानम्‌ , उपसङ्कःवानान्तरञ््र-तत्समानाधिकरणञ्च ड्िप्रथकस्वाद्परा- 
द्वप्रथकत्व पर्यन्तम्‌? । 














सिद्ध है ऐसा है तो रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श नामक गुणों की भेद से उपलब्धि 
क्‍यों नहीं होती अर्थात्‌ गुणों का गुणी से अछग ग्रहण क्यों नहीं होता ? इस प्रश्न 
का यह उत्तर है कि अत्यन्त समानख्प होने और कहीं-कहीं अनेक रंग के 
चित्रपटादिकों में गुण तथा गुणी का भेद गृहीत भी होता है, संख्या तथा परिमाण 
इत्यादि गुणों का भेद तो गुण तथा गुणी में अत्यन्त स्पष्ट प्रतीत होता है ॥ ७ ॥। 
अनित्य एकसंख्या तथा एकपुथक्त्व ये दोनों कारण ग्रुणपुवंक होते हैं, यह 
सुत्रकार कहते हैं-- 
पदपदाथ--एतत्‌ = यह ( कारणगुणपुर्वकता ), श्रनित्ययोः=अनित्य संख्या 
तथा पृथक्त्व इन दोनों ग्रुणों में, व्याख्यातम्‌ =व्याख्या किया गया ॥ ८ ॥ 
भावार्थ- जो संख्या तथा पृथक्त्व गुण में कारणगुणपूर्वकता कही है वह 
भ्रनित्य ही एब.त्वसंस्या तथा एकपृथक्त्वगुण में जानना चाहिये ।। ८ ॥ 
उपस्कार- श्रनित्य संख्या तथा पृथवत्व इन दोनों गुणों में जो कारणगुण- 
पूर्वकता व्याख्या की गई है वह श्रनित्य एकसंख्या तथा एकपुथवत्व नामक दो 
गुणों में जाननी चाहिये, क्योंकि अन्य द्वित्वादि संख्या इत्यादि अपेक्षा बुद्धि से 
उत्पन्न होते हैं, जिस प्रकार अनित्य तेजद्रव्य के रूप तथा स्पर्श ये दोनों गुण कारण- 
गुणपु्वंक होते हैं, उसी प्रकार एकसंख्या तथा एकपुथवत्व ये दोनों गुण भी 
कारणग्रुणपूर्वक होते हैं, यह सुत्र का आशय है । अर्थात्‌ “अनेक द्रव्याद्वित्वादिका 
परार्धान्ताः' ऐसा (उपसंख्यान) भाष्य है, जिसका द्वित्व से लेकर पराधंपयंग्त 
संख्या अनेक द्रव्य अर्थात्‌ अनेक एकविषयक बुद्धि से उत्पन्न होती है, ऐसा अर्थ है। 
तथा दूसरा उपसंख्यान ( भाष्य ) भी है तत्समानाधिकरणः = द्वित्वादि संख्या के 
अधिकरण में रहनेवाला होता है, द्विपृथक्त्वादिपरार्घपृथकत्वपयंन्तम्‌=द्विपुथकत्व 
से लेकर द्विपराधं पृथक्त्व गुण तक । तस्मात्‌ द्वित्वादि संख्याओं के उत्पत्ति तथा 
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तत्रयं द्वित्वाबत्पादविनाशक्रमः-समानजातीययोरसमानजातीययोद्रे- 
ययोश्चक्षुःसज्रिकर्प सति तन्निएेकरत्वसङ्कययोयत्सामान्यमेकत्वं तयोनि- 
विकल्पकानन्तर॑ तद्रविशिष्टगुणबुद्धित्वमुत्पयते, सब चापेक्षाबुद्धिस्तया तयो- 
द्रेव्ययो द्रित्वमत्पद्यते उत्पन्नस्य च इत्वस्य यत्सामान्यं द्वित्वत्व॑ तदालोचनं 
तेनाळोचनेनापेक्षावुद्धेनाशो द्वित्वत्वविशिष्ठ॑ द्रित्वगुणविषया चिरिष्टबुद्धि- 
श्वेकदा भवति, तदग्रिमक्षणे च द्रित्वगुणस्यापेश्वाचुद्धिविनाशाद्रिनादा: द्र द्रव्ये 
इति द्रित्वविशिष्टद्रव्यज्ञानव्व युगपदुत्पद्यते, ततस्तस्माट्‌ द्वित्वविशिष्टद्रठय- 
ज्ञानात्‌ सस्कार: । 
इयं संक्षे पः-उत्पत्स्वमानडिस्वाथारेणेन्त्रियसन्निकपः १ ततः एकत्वगुणगत 
सामान्यज्ञानं २ तत एकत्वत्वसामान्यविशिष्टकत्वगुणससूडाळम्वनरूपा५पेक्षा- 
बुद्धि: ३ ततो द्रिस्वयुणोत्पत्तिः ४ तद्गतसामान्यस्य ज्ञानं ५ ततस्तत्सामान्यचिरि- 
देत्वगुणज्ञानं ६ ततो द्वित्वशुणविशिष्टद्रव्यज्ञानं ७ ततः संस्कारः ८ इतोन्द्रिय- 
सन्निकर्षेमारभ्य संस्कारपयेन्तसष्टौ क्षणाः । 


काम कक Moe. 


नाश का यह क्रम है--समान जाति के दो घट तथा असमान जाति के घट तथा पट- 
रूप दो द्रव्यों का चक्षुरिन्द्रिय से संयोगरूप संनिकर्ष होने पर उन दोनों में वर्तमान 
दो-एक संख्याओं की जो सामान्य ( जाति ) एकत्वत्व उन एकत्व संख्या तथा 
एकत्वत्व सामान्य दोनों का परस्पर विशेषणविशेष्यभाव को विषय न करने वालो 
निविकल्पकरूप ज्ञान न होने के पश्चात्‌ उन दोनों का विशिष्ट ज्ञानरूप जो ज्ञान 
होता है वही अपेक्षाबुद्धि है, उससे उन दोनों द्रव्पो में द्वित्व उत्पन्न होता है, 
ओर उत्पन्न द्वित्वगुण की जो द्वित्वत्वरूप जाति उसका निर्विकल्पकरूप ज्ञान होता 
है जिससे अपेक्षाबुद्धि नष्ट हो जाती है, और द्वित्वत्व जातिविशिष्ट द्वित्वगुण को 
विषय करनेवाला विशिष्ट ज्ञान भी एक समय में होता है, और उसके आगे के क्षण 
में उस द्वित्व गुण का आपेक्षावुद्धि के नष्ट होने के कारण नाश हो जाता है, तथा 
ये दो द्रव्य है, ऐसा द्वित्वविशिष्ट द्रव्य ज्ञान भी उत्पन्न होता है, पश्चात्‌ उस 
द्वित्वविद्विष्ट द्रव्य के ज्ञान से संस्कार ( भावना ) उत्पन्न होता है। इसका संक्षिप्त 
तात्पर्य यह है कि--जिसमें द्वित्व गुण आगे उत्पन्न होने वाला है ऐसे दित्वगुण के 
आधार द्रव्यो के साथ चल्षुरिन्द्रिय का संयोगरूप संनिकर्ष ( १ ) इसके पश्चात्‌ एक- 
त्व संख्यारूप गुण में रहनेवाले एकत्व जाति का ज्ञान ( २ ), पश्चात्‌ एकत्वत्व 
जातिविशिष्ट एकत्वसंख्य़ारूप गुणों की समहालम्बन (समूह को आश्रय 
रनेवाली ) रूप अपेक्षाबुद्धि ( ३), पश्चात्‌ हित्वसंख्यारूप गुण की उत्पत्ति (४), 
तथा उसमें वतंमान द्वित्वत्वरूप जाति का ज्ञान ( ५ ), पश्चात्‌ उस जाति से 
युक्त द्वित्वसंख्यारूप गुण का ज्ञान ६ ), पश्चात्‌ द्वित्वगुणविदिष्टद्रव्य का ज्ञान 
( ७ ), पश्चात्‌ कालःन्तर में दो द्रव्यो का स्मरण करनेवाला भावना नामक 


संस्कार ( ८ ) । इस प्रकार दो द्रव्यों के इन्द्रिय से संयुक्त होने के काल से लेकर 
संस्कार तक आठ क्षण होते हैं । 


४०६ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


विनाशक्रमरत-एकत्वत्वसासान्यज्ञानस्यापेक्षावुद्धितो विनाशः द्वित्वत्वसाम- 
न्यज्ञानादपेक्षाबुद्धे विनाश: हित्बसासान्यज्ञानस्य च द्वित्वगुणबुद्धितों विनाश 
द्रित्वगुण बुद्धेश्च द्वित्वविष्टद्रव्यज्ञानात्‌ तस्य च संस्कारात्‌ विपयान्तरज्ञानाद्रेति । 

नन्वेकत्वज्ञानात्तद्विदिषद्रव्यज्ञानसेच कथं नोत्पद्यते तत्सामाग्रीसःत्वात्‌, न 
हि गुणज्ञाने सति द्रव्यज्ञाने चिळम्वोऽस्ति तथा च तत एवापेक्षाबुद्भेवि- 
नाशे तन्नाशाच्च तदग्रिमक्षण एव द्वित्वनाश इति द्वे द्रव्ये इति विदिष्रज्ञानपूच- 
क्षण एव द्वित्वविनाङापत््या द्विस्ववि दिष्टद्रव्यज्ञानस्यालुत्पत्तिरेवेति चेन्न द्वित्वाच- 
पत्तिसामग्रथनभिभृताया एवापेक्षा बुद्धेः व्यवि शिष्टज्ञानजनकव्वनियसात फळव- 
लेन तथा कल्पनात्‌ | नलु तथापि स्वजनितसंस्क्रारेण वापेक्षावद्धिचिनाशे पुनः स 








विनाश का क्रम यह है--एकत्वत्व जाति के ज्ञान का अपेक्षाबुद्धि से नाश होता 
है, द्वित्वत्व जाति के ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाझ तथा द्वित्वत्व जाति के ज्ञान 
का द्वित्वगुणबुद्धि से नाश होता है,श्रौर द्वित्व संख्यारूप गुण के ज्ञान का द्वित्वगुण- 
विशिष्ट (दो द्रव्य है! ऐसे ज्ञान से, और उसका भावनासंस्कार से, अथवा दूसरे 
विषयों के ज्ञान से नाश होता है । “एकत्व संख्या के ज्ञान से उससे युक्त द्रब्य का 
ज्ञान ही क्यों नहीं उत्पन्न होता ? क्योंकि उसकी सामग्री है, क्योंकि गुण का ज्ञान 
होने पर द्रव्य के ज्ञान में बिलम्ब नहीं होता, ऐसा होने के कारण उसीसे अपेक्षा- 
बुद्धि का नाश होने पर, उसके नाश से ही उसके आगे क क्षण में ही द्वित्वगुण का 
नाइ होने से “दो द्रव्य हैं! इस विशिष्ट ज्ञान के प्रथम क्षण में ही द्वित्व के नाश की 
आपत्ति आने के कारण दो द्रव्य हैं! ऐसा द्वित्वविशिष्ट द्रब्यज्ञान उत्पन्न ही न होगा' 
ऐसी यदि पुर्वपक्षी शंका करे तो, यह ठीक नहीं है, क्‍योंकि द्वित्वादि गुण की उत्पत्ति 
की सामग्री से अनभिभूत ( तिरस्कृत न होने वाली ) ही अपेक्षाबुद्धि द्रब्यविशिष्ट 
ज्ञान को उत्पन्न करती है यह नियम है, क्योंकि फल क बल से ऐसा माना जाता 
है । तथापि अपेक्षा बुद्धि से उत्पन्न भावनासंस्कार से ही अपेक्षाबुद्धि का नाश 
होना संभव होने से पुनः उक्त दोप--'दो द्रव्य हैं' इत्याकारक द्वित्वविशिष्ट द्रव्प- 
ज्ञान की उत्पत्ति न होना, वैसा ही होगा, ऐसा पूर्वपक्षी आक्षेप नहीं कर सकता । 
केवल गुण का ज्ञान भी संस्कार को उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि केवल द्वित्वादि गुणों 
का कहीं स्मरण नहीं होता, संम्पूर्ण स्थलों में द्रव्य के उपराग (सम्बन्ध) से ही गुणों का 
स्मरण होता है । ऐसा होत थापि विशिष्ट ज्ञान क समय में भी द्वित्व गुण का नाश 
होने पर 'दो द्रव्य है' इस प्रकार द्वित्वविदिष्ट द्रव्यज्ञान की उत्पत्ति न हो सकना 
यह दोष पुनरपि उसी प्रकार होगा, क्योंकि वर्तमान काळ को विपय करनेवाली 
विशिष्ट ज्ञान द्वित्वरूप विशेषण के नाश के समय में नहीं हो सकता, क्योकि ऐसा 
देखने में नहीं आता” ऐसी शंका का समाधान यह है कि विशेषण का ज्ञान, तथाः 
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दोपस्तदवस्थ एव, द्रित्वविशिष्टज्ञानपूर्वक्षण एव द्वित्वनाशस्थ सम्भवा- 
दिति चेन्न केवल गुणज्ञानस्थ संस्काराजनकत्वात्‌ न हि केवलो गुण: 
क्वापि स्मयंते, सवंत्र द्र व्योपरागेणव गुणस्मरणात्‌। ननु भवत्वंव 
तश्रा" विशिष्ट्बाद्िकाळेऽपि द्वित्वनाश विशिष्टप्रतोत्यनदयस्तदवथ एव, 
नहि वतमानावभासिनी विशिष्ठप्रतीतिवश्यपणनाइ्काले सम्भर्वात तथाऽदशो 

नादिति चेन्न Iबशोपणज्ञानाबशप्यान्द्रयसान्नकपतदुसयाससगा्रहस्य विर 
ज्ञानसामग्रयाः ग्रद्धह पि सम्भवात्‌ | यदि त विशेपणेन्द्रियसन्निकपाऽपि मृग्यत 
तदा प॒चक्षणं तस्याप सत्त्वात पवक्षण्बाक्तन एव सान्नकएस्य कारणत्बंनाभ्दप- 
गमात, विशेषणं बिशिष्टङ्ञानागोचराऽपि सम्भवति विशिष्टज्ञानजनकज्ञानावपय- 
त्वमात्रमेच हि विशेषणत्व तन्त्रं न त विशि प्रज्ञानाविपयत्वमपि । उपळक्ष्णस्या- 
प्येवं विशेषणत्वापत्तिरिति चेन्न प्रत्याय्यव्यावाचसामानाधिकरण्यस्य विशेष- 
णत्वे तन्त्रत्वात्‌ , उपळक्षणन्त॒ तद्टयधिकरणम्‌ । एवं यदा देवदत्तगहे काकवत्ता 
तदा काको विशेषणं, यदा त॒ उपरि भ्रमन्‌ असन्‌ तदोपळक्ष्णम । एवं सति रूप- 








विशेष के साथ इन्द्रिय का सम्बन्ध तथा इन दोनों के असम्बन्ध का अज्ञानरूप 
विशिष्ट ज्ञान की सामग्री प्रस्तुत में भी हो सकती है। किन्तु यदि विशेषण के साथ 
इन्द्रिय का संनिकर्ष भी विशिष्ट ज्ञान में कारण होने से उसका भी अन्वेषण (खोज) 
किया जाय तो पूर्वक्षण में वह भी है, पूर्वक्षण में वतमान ही संनिकर्षं को कारण 
माना गया है । विशिष्ट ज्ञान का विषय न होनेवाला भी विशेषण हो सकता है क्योंकि 
विशिष्ट ज्ञान के जनक ज्ञान का विषय होना ही विशेषण होने में प्रयोजक होता है 
न कि विशिष्ट ज्ञान का विषय होना । यदि ऐसा होने से उपलक्षण भी विशेषण 
हो जायगा ऐसी शांका पूर्वपक्षी करे तो यह नहीं हो सकता, प्रत्याय्य (बोध कराने 
के योग्य) से व्यावृत्ति ( भेद ) के अधिकरण में रहना विशेषण होने में कारण है 
और उपलक्षण उसके अधिकरण में नहीं रहता । ऐसा होने से जिस समय देवदत्त 
नाम के मनुष्य के घर पर काक (कोवा) वेठा रहता है उस समय 
काक विशेषण होता है, और जिस समय घट के ऊपर घूमता है, वेठा 
नहीं रहता उस समय वह उपलक्षण ( सूचक ) होता है। ऐसा होने से “रूप के 
आश्रय में रस है' इत्यादि प्रतीति में रूपादि भी विशेषण हो जायगा । ऐसी आपत्ति 
पूर्णपक्षी नहीं कर सकता । क्योंकि इस प्रतीति में रूप का विशेषण होना इष्ट ही है । 
'तो उस रूप से भी रस रहेगा' ऐसा पुवंपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि विशिष्ट में 
रहनेवाला विशेषण में रहता है यह आवश्यक नहीं है, क्योंकि विशेषण तथा 
विशिष्ट एक ही तत्त्व ( पदार्थ ) नहीं होता । यदि द्वित्वगुण के नाश के समय 
विशेषण द्वित्व का सम्बन्ध नहीं है तो ददो द्रव्य हे' ऐसा दित्वविशिष्ट द्रव्य का ज्ञान 
केसे होगा ? ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, 'अतद्रव्यावृत्तेरेव अर्थात्‌ उससे भिन्न 


४०८ वेशे पिकसूत्रो परकार: 


वति रस इत्यादो रूपादेरपि विशेषणत्वापत्तिरिति चेन्न इष्टत्वात्‌ । तर्हि 

र॒सो वर्दैतेति चेन्न विशिष्टवृत्तविशेषणवृत्तित्वानावश्यकत्वात्‌ न हि विशेषणं 

विशिष्टमित्येक तत्त्वम्‌ । ड्वित्वयाशकाले बिशेपणसम्वन्धो नास्ति छुतो विशि 

प्रत्यय इति चेन्न अतद्वयावृत्त रेव बशिष्ट्यपदार्थत्वात , तद्वानन्त तत्रापीति न 

किद्च्रिदवुपपन्नसित्याचायाः। एवं द्वित्वोर्पत्तिविनाशवत्त्रस्वोत्पत्तिविनाशाव- 

प्यूहुनोयो । र 
द्वित्वमपेक्षाबुद्धिनाशनाइयम्‌ , आश्रयनाश-विरोधिशुणान्तणभावे गुणस्य 


सतोऽविनारित्वात्‌ चरसज्ञानवत्‌ , चरमज्ञानस्यादृष्रनाशनाञ्यत्वात्‌ | 
क्वाचदाश्रयनाशादाप नश्यात यत्र ।इत्वाधाराचयचकसससकाळलमकत्व- 


.सासान्यज्ञानम्‌। यथा अवचयवकससामान्यज्ञानं बभागापश्षाङुद्धा सयागनाश- 





पदार्थ से भिन्न होना ही वेशिष्ट्य पद का अर्थ होता है । 'उसे द्वित्वरूप विशेषण 
का मान (ज्ञान) वहाँ भी असंगत नहीं है' ऐसा यहाँ उदायनाचार्य का मत है । इसी 
प्रकार दित्व गुण की उत्पत्ति तथा नाश के समान त्रित्वादि संख्यारूप गुणों 
की उत्पत्ति तथा उनका विनाश भी जान लेना चाहिये । द्वित्वसं थारूप गुण 
अपेक्षाबुद्धि के नाश से नष्ट होता है, क्योंकि आधार का नाझ तथा विरोधी 
दसरे गुण के न रहते, गुण होते हुए विनाशी न होने से, अं तिम ज्ञान के समान, 
क्योंकि चरम (अंतिम, ज्ञान का अहृष्ट के नाश से नाश होता है। कहीं आश्रय के 
नाश से भी ह्वित्दसंख्यारूप गुण का नाश होता है-जहाँ पर हित्वसंख्प़ा गुण के 
आश्रय द्रव्य के अवयव में किया उत्पन्न होने के समय एकत्व जाति का ज्ञान 
होता है । जैसे द्वित्वाधार द्रव्य के अवयव में क्रिया तथा एकत्व जाति का ज्ञान, 
क्रम से क्रिया से विभाग तथा यह एक है ऐशी अपेक्षाबुद्धि विभाग से पूवसंयोग 
का नाश तथा अपेक्षाबुद्धि से द्वित्व संख्यारूप गुण की उत्पत्ति, पूर्वसंयोगनाश 
से द्रब्य का नाश तथा द्वित्वत्व सामान्य का ज्ञान, ऐसे स्थळ में द्रव्यनाद से द्विव गुण 
का नाश होता है । सामान्य ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाश होता है, अपेक्षाबुद्धि के 
द्वित्वनाश के समान काल होने के कारण कार्यकारण समान भाव नहीं हो सकता । 
अर्थात्‌ एक काल के दो श्वंगों के समान द्वित्वाश्चय द्रव्य के अवयवों में क्रिया 
होने के समान काल के एकत्व ज्ञान स्थल में एक काल में होनेवाळा अपेक्षावृद्धि 
का नाष द्वित्वगुण का नाशक नहीं हो सकता, किन्तु आश्रय द्रव्य का नाश ही 


उसका नाशक होगा यह आशय है । 
किन्तु जिस समय द्वित्वगुण के आधारद्रव्य के अवयवों में क्रिया तथा 


अपेक्षाव॒द्धि ये दोनों से एक समय में होते हैं, उस समय उन आश्रय का नाश तथा 
अपेक्षावृद्धि का नाश दोनों मिलकर द्वित्वगुण का नाश होता है । वह इस प्रकार 
डे कि अवयव में क्रिया और अपेक्षावृद्धि, उनसे क्रम से अवयव विभाग तथा 
हित्वगुण की उत्पत्ति, उनसे पूर्वसंयोग का नाश तथा द्वित्वत्व सामान्य का ज्ञान, 
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गुणोत्पत्तो द्रव्यनाशद्वित्वसासान्यज्ञाने तत्र द्रव्यनाशादद्वित्वनाशः:, सासान्य- 
ज्ञानादपेक्षाबुद्धिनाशः, अपेक्षाबुद्धिनाशस्य द्वित्वनाशइसमानकालत्वातू कार्ये- 
कारणसमानभावाभावातू । 

यदा तु द्रित्वाधारावयवकरमापेक्षावुद्धयोर्यांगपद्यं तदा द्वाभ्यामाश्रयनाशा पे- 
क्षावुद्धिनाशाभ्यां द्वित्वनाश: | तद्यथा अवयवकरमापेक्षावुद्धी विभागोत्पत्तिद्रि- 
त्वोत्पत्ती संयोगनाश द्वित्वसामान्यज्नाने द्रव्य क्षावुद्धिनाशा ताभ्यां दवित्व 
नाशः प्रत्येकं सामथ्यग्रहात्‌ । इयञ्च प्रक्रिया ज्ञानयोबध्यधातकपश्षे परमुपपद्यते 
स एव च पक्षः प्रामाणिक: । 

ननु द्रवित्वात्रत्वादीना सामग्रीसाम्य कथ कायंचळश्षण्य ? द्वाभ्याभकत्वा- 
भ्यां द्वित्वं त्रिभिरेकत्वोखित्वसिति चन्न एकत्वे द्वित्वाद्यममावात्‌। समवायिकारण- 
गतमेव ट्वित्वत्रित्वादिके तन्त्रसिति चेन्न द्वित्वाद्य॒स्पत्तेः पूव तत्र द्वित्वाद्यमावात्‌ , 
तत्राप कारणाचन्ताया वारणात्‌ अपक्षादुद्धावकत्वपु च ताटझाचशेपषस्या- 





उनसे क्रम से द्रव्य का नाश तथा अपेक्षाबुद्धि का नाश होता है, और उन दोनों 
से द्वित्व का नाश होता है, क्योंकि प्रत्येक द्वित्वनाश के सामथ्यं होने का ग्रहण होता 
है । किन्तु यह प्रक्रिया दो ज्ञानों के परस्पर वध्यघातक (नाइयनाशक) रूप विरोध 
मानने के पक्ष भी हो सकती है, नकि सहानवस्थान कोज्ञानों के साथ में न 
हेनेरूप विरोध पक्ष में (क्योंकि इस पक्ष ही में दो द्रव्य हैं ऐसे बिशिष्ट द्रव्यज्ञान 
की उत्पत्ति न होगी ऐसा प्रशस्तपादभाष्य में देख लेना चाहिये) । शंकरमिश्र क 
हैं कि वध्य घातक पक्ष ही इस कारण भाष्यमत के अनुसार प्रामाणिक है । 
(त्रित्वादि संख्या के मानने के विपय में विवाद होने से पूर्वपक्षिमत से शंका दिखाते 
हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि)--जब द्वित्व त्रित्व आदि संख्याओं की अपेक्षाबुद्धिलूप 
सामग्री समान है तो काय संख्याओं में विलक्षणता कैसे होगी ? यदि दो एक 
संख्पाओं से द्वित्व संख्या तथा तीन एक संख्याओं से त्रित्व संख्या होती है इस 
कारण कार्यो में विळक्षणता होती है” ऐसा सिद्धान्ती कहे तो यह नहीं हो सकता 
क्योंकि एक संख्यारूप गुण में (गुणों में गुण का रहने का विरोध होने के कारण) 
द्वित्वादि संख्यारूप गुण नहीं हो सकता । समवायिकारण में वर्तमान ही द्वित्व- 
त्रित्व आदि प्रयोजक होगा” ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि ढित्वादि गुणों 
के उत्पत्ति के पूवं में द्वित्वादि गुण नहीं हैं। और उसका भी क्या कारण है ? ग्रह 
चिन्ता दूर न होगी । अपेक्षावृद्धि तथा अनेक एक संख्याओं में भी एसा कोई 
र्यं में विलक्षणता ले आनेवाला विशेष उपलब्ध नहीं होने से बाधित है । यदि 
विलक्षणा कार्यरूप फल के वल से ऐवा विशेष उनमें माना जाय तो द्वित्व-त्रित्वादि 
कार्य का व्यवहार भी उसी विशेष सेहो जायया तो द्वित्वादि मानने की भी क्या 
आवश्यकता है? यदि अदृष्ट को विशेष से द्वित्व त्रित्व आदि संख्या कार्थ ये 


४१० वैशे पिकसृत्रो पस्कार: 


नुपलम्भवोधित्वात्‌ , फळवलेन तत्कल्पने, वा दित्वादिठ्यवहारो5पि तत एवास्तु 
कि द्वित्वादिना | अब्ृष्टविशेषाद्रि शेष इति चेदेवं सति द्वित्वारम्भकया5पि साम- 
ग्रया कदाचित्त्रित्वं च त £ञ्रोत्पद्भतेत्य नियमप्रसङ्क: । 
अन्नोच्यते-प्रागभावविशेषाद्रिशेषोपपत्ते:, यथा ठु ल्यया सामग्रथा पाकजानां 
रूपरसगन्धस्पर्शीनाम्‌ । प्रगभानोऽपि साधारण एवेति चेन्न स्वस्वप्रागभावस्येत् 
काय प्रति कारणत्वाबधारणात्‌ | यद्वा झुद्धयाऽपेश्षावुद्धया डत्वं द्वित्वसहितया 
त्रिल्वांसति नेयम । शत पिपीलिकानां मया हवसित्यादी समचायिकारणाभावे 
देत्वं तावन्नोत्पद्यते तथाच गोणस्तत्र सङ्कथाव्यबहारो द्रष्टव्यः । सेनावनादो 
नियतापेक्षाबुद्धयभावाद्रहुत्वसात्रमुत्पयते न ठु शतसहस्राद्सङ्कथोत श्रीधरा- 
चार्या: । एवं सति शतसहस्रादिकोटिकस्तत्रसंशयो न स्यात्‌, न स्याच्च महती 
महत्तरा सेनेति नेवमित्युदयनाचायाः । 
अत्रेवमाळो चनीयम्‌-त्रित्वादिपराद्ध पयन्ता सङ्घयव बहुर्बम्‌ , तद्धिन्न वा 
- चा सङ्गधान्तरम्‌ ? नाद्यः सेनावनादावपि शतसहस्रादिसङ्क थोत्पत्तनियमात्‌। 





विलक्षणता मानें, तो ऐसा होने पर द्वित्व की उत्पादक सामग्री से भी व.दाचित्‌ 
त्रित्व संख्या तथा चतुष्ट्व (चार ) संख्या भी उत्पन्न होने लगेगी एसे अनियम 
(नियम न होने) की आपत्ति आवेगी । 
(इस पूर्वपक्ष का समाधान शंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि)--इस पूर्वपक्ष पर 
ऐसा कहा जाता है कि--प्रागभाव के विशेष से कार्य में विशेषता हो जा सकती 
है, जिस प्रकार तेजसंयोगरूप पाक के कारण की सामग्री एक होने पर भी 
रूपप्रागभावादि रूप कारण की विशेषता से रूप, रस, गन्ध तथा स्पशं कार्यों में 
विशेषता होती है । यदि पूर्वंपक्षी कहे कि "प्रागभाव भी तो साधारण ही है तो 
यह नहीं हो सकता । अपने-अपने कार्य का प्रागभाव ही उन-उन कार्यो में कारण होता है, 
यह, निश्चित है । अथवा शुद्ध अपेक्षावृद्धि से द्वित्वसंख्या, तथा दित्वसहित अपेक्षाबुद्धि 
से त्रित्वसंख्या इस प्रकार विशेष बना लेना । 'शतं=्सौ, पिपीलिकानां = चिऊंटियों 
को,मेने=मयाहृतं = मारा इत्यादि प्रतीति में पिपीलिकारूप समवायिकारण केन 
रहने से द्वित्वादि संख्या तो उत्पन्न नहीं हो सकती, अतः उनमें शत संख्या का 
व्यवहार गौण होता है यह देख लेना चाहिये । सेना, वन, इत्यादिकं में नियमित 
अपेक्षाबुद्धि न होने से केवल वहुत्वरूप संख्या उत्पन्न होती है, नकि शत(सौ), 
सहस्र (हजार) इत्यादि संख्या 'ऐसा कन्दलीकार श्रोधराचार्य का मत है। ऐसा 
मानने से सेनावनादिकों में शत (सौ है) अथवा सहस है ऐसे अनेक कोटि वाला जो संशय 
होता है वह न होगा । इस कारण श्रीधराचायं का मत असंगत है ऐसा उदयना- 
चायं का मत है । किन्तु यहाँ पर यह समालोचन हो सकती है--कि त्रित्व से 
लेकर परारघपर्यन्त संख्या ही है बहुत्व संख्या अथवा उससे भिन्न संख्या ? सेना, वन 
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द्वितीय: त्रित्वादिविलक्षणस्य वहुत्वस्याननुभवात्‌ । तथाच प्रातानयतकत्वा 
नाल्म्बनापेक्षावुद्धिजनितशतादिसद्डयंव बहुत्वं शताद्याभव्यक्तिस्तु तंत्र न 
भवति ताट्रशव्यञ्जकाभावात्‌ । 
वयन्तु ८मः-त्रित्वादिसमानाधिकरणं सङ्कयान्वरमेव वहुत्बं त्रित्वादिजन- 
कापेक्षाबुद्धिजन्यं प्रागभावसेदादेव सावः कथमन्वथा-'वहवस्तावत्‌ सान्त दात 
वा सहस्त्र वात वाझष्य न जानास' इात । यथकद्रव्य सहत्त्व दाघत्वच्चय दथ- 
कत्रेवाधिकरणे त्रित्वादिक वहुत्वब््न । भवति हि शत वा सहस्त्र वा चृतफळा- 
न्यानयामीति ?? प्रश्‍ने चददवस्तावदानीयन्तां किं विशेषजिज्ञासयेति । एवञ्च 
द्वित्ततसहितापेक्षाबुद्धया त्रित्वं जित्व॒सहि तापेक्ष [ चतुष्टमेवसत्तरोत्तरोत्तरम्‌ 
बहुत्वोत्पत्तो तु नायेक्षाबुद्धी पृवपूवसङ्कयाविशिष्टत्वनियमः। अत एव सेनाव 
नादिषु वहुत्वमात्रमुत्पद्मते न तु सङ्कयान्तर सत्कोटिकोऽपि सवत्य- 


बुद्ध 
त 





आदिको में भी शत सहस्न आदि संख्या के उत्पत्ति का नियम होने के कारण 
प्रथम पक्ष नहीं हो सकता और त्रित्वादिकों से विलक्षण बहुत्व संख्या का अनुभव 
न होने के कारण द्वितीय पक्ष भो नहीं हो सकता । ऐसा होने से प्रतिनियत प्रत्येक 
पदार्थं में होने वाली एक संख्या को आश्रय न करने वाली अपेक्षावद्धि से उत्पन्न 
शत आदि संख्या ही वहृत्वसंख्या है किन्तु शत (सौ) आदि संख्याश्रों की सेना- 
वनादिकों में अभिव्यक्ति (प्रकटता) वहाँ सेना वन आदि में वहुत्व में शतादि संख्या 
का अभिव्यञ्जक (प्रकट करने वाला) न होने से नहीं होती । 

शंकरमिश्र कहते हँ--कि हम तो ऐसा कहते हैं कि त्रित्वादि संख्या के अधिकरण 
रहनेवाली वहुत्व एक दूसरी ही संख्या है जो त्रित्वादि संख्या की उत्पादक अपेक्षा- 
बुद्धि से उत्पन्न होती है, प्रागभाव के भेद से ऐसा भद है, अन्यथा ऐसा न हो तो 
बहुत से हैं किन्तु सौ हैं अथवा हजार हैं यह विशेपरूप से नहीं जानते ऐसा ज्ञान 
केसे होगा । जिस प्रकार एक त्रास आदि द्रव्य में महत्परिधाण तथा दीधे (लम्बा) 
परिमाण भी होता है उसी प्रकार एक ही आधार में त्रित्वादि संख्या तथा वहुत्व 
संख्या भी रहती है । क्योंकि आम्रफल सौ हैं अथवा हजार ? ऐसा प्रश्न करने पर, 
बहुत से ले आओ विशेष जिसको क्या आवश्यकता है, ऐसा उत्तर लोग देते हैं । ऐसा 
होने के कारण हित्वसंख्या सहित अपेक्षा बुद्धि से त्रित्वसंख्या तथा न्रित्व सहि 
अपेक्षाबुद्धि से चतुष्ट्व (चार) संख्या उत्पन्न होती है इसी प्रकार पांच आदि उत्त र- 
उत्तर संख्याओं की उत्पत्ति होती है यह जान लेना चाहिये । किन्तु बहुत संख्या की 
उत्पत्ति में अपेक्षाबुद्धि का पूर्व-पूवं संख्या युक्त ज्ञान होने का नियय नहीं है । इसी 
कारण सेना, वन आदिकों में केवल बहुत्वसंख्या उत्पन्न होती है दूसरी त्रित्दादि 
संख्या नहीं, सेना, वनादिकों में शत हैं ग्रथवा हजार ऐसा संशय तो असत्‌ पक्ष को 
लेकर भी हो ही सकता है। 
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वेति । 'तत्समानाधिकरणाञ्च पृथक्तवमिति यथा द्वित्वं तथा द्विप्रथकत्व” मित्या- 
दि। ननु हित्वत्रित्वादिसमानाधिकरणरेकप्रथक्त्वे रेब तद्‌ व्यवहारोपपत्तो कि 
ट्रिप्रथक्त्वादिनेति चेन्न घटात पटलोष्टी प्रथगिति-द्वि एथक्त्वस्थान्योन्यावाधिक- 
वाप्रतोतेः प्रत्येकप्रथवत्वे च तत्सतोतेरिति वैषम्यात ! न चेवं द्वरिपरत्वापत्ति 
टद्वित्वसमानाधिकरणाभ्यां परत्वाभ्यामेव तद॒पपत्त: । यथा प्रथक्त्वे परस्पराव- 
धिकत्वविरोधस्वथा न परत्वे, हाविमी पराविति ठ्वाविसौ नीळावितिवदुपपत्त 
समानदेशस्थयोः संयुक्तसंयोगभूयस्त्वसाम्ये5पि द्किपण्डसंयोगस्थासमवायिका 
रणस्य भेदेन भिन्नकार्योत्पत्तिसम्भवात्‌ । सिळितयोरेकत्वयो डत्वं प्रति यथा5सम- 
वायिकारणत्वं तथा मिठितयोरेकऱथक्त्वयोद्रिप्रथक्त्बं प्रयस मवायिकारणत्वसम्भ- 
बात द्रव्यातिरिक्तमेक काय ग्रत्यनेकेषां संयोगानां कार्यकाथसमवायप्रत्यासत्त्या 
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(पूर्वेप्रदशित 'तत्समानाधिकरणं च पृथवत्वं' उस एकत्वादिको के आश्रय में 
पुथवत्व रहता है इत्यादि भाष्य का शंकरमिश्र विवरण करते हुए कहते हुँ कि )-- 
एक भाष्य का यह अर्थ है कि जिम प्रकार द्वित्वसंख्या है उसी प्रकार द्विपृथ- 
झ्त्वादि गण भी हैं इत्यादि जानना ! द्वित्व तथा त्रित्वादि संख्या के आश्रय में 
वर्तमान अनेक एकपृथक्त्व गणों से ही द्विपथक्त्वादि दो पृथक हैं ? ऐसा व्यवहार 
हो सकने के कारण द्विपृथवत्वादि गुण मानने की क्या आवश्यकता हे? इस शंका 
का उत्तर यह है कि ऐसा नहीं हो सकता, घट से पट तथा लोळ (मिट्टी का ढेला) 
दोनों पृथक्‌ हैं इस द्विपुथक्त्व में परस्पर अवधि की प्रतीति नहीं होती और प्रत्येक 
के पृथक्त्व में अवघि की प्रतीति होती है ऐसा वेपम्य है। इसी प्रकार द्विपृथवत्व के 
समान द्विपरत्व आदि भी पृथक होने लगेंगे । ऐसा पुर्वपक्षी नहीं कह सवता, क्योंकि, 
द्वित्वसंख्या के अधिकरण में वर्तमान दो परत्व गृणों से ही द्विपरत्व का निर्वाह 
हो सकता, है। जिस प्रकार पृथबत्व गुण में परस्पर अवधि होने का विरधो है उस 
प्रकार परत्व गुण में नहीं है, क्योंकि वे दोनों नील वणं के हैं इस प्रतीति के समान 
ये दोनों पट हैं ऐसी प्रतीति हो सकती है । क्योंकि समान देश में वर्तमान दो ट्रब्यों 
में संयुक्त संयोग की अधिकता समान होने पर भी असमवायिकरणरूप दिशा तथा 
पिण्ड (द्रव्प ) के संयोग के भिन्न होने से भिन्न कार्यं की उत्पत्ति हो सकती है। 
कारण न होने से द्विपृथक्त्वरूप कामे केसे होगा ? (इस प्रश्‍न के उत्तर में दृष्टान्त 
द्वारा द्विपृथक्त्वरूप कार्यं की सिद्धि करते हुए शंक्ररमिश्र कहते हैं कि) जिस 
प्रकार मिली हुई एक संख्या द्वित्व संख्या में असमवायिकारण होती है उसी प्रकार 
मिले हुये दो-एक पृथकत्वगुण द्विपृथकत्वगुणरूप कार्य में ग्रसमवायिकारण हो सकते हैं । 
द्रव्य भिन्‍्त एक कार्ये में अनेक संयोग कार्य के साथ एक अर्थ में सन्निकष से मिलकर 
कार्य को उत्पन्न करते हैं । यह देखने में नहीं आता । किन्तु कार्य के समवायि- 
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सम्भूयारम्भकत्वादशनात्‌ । कारणेकाथंप्रत्यासत्त्या तु वहवस्तन्तुतुरी संयोगा एक 
पटतुरो संयोगमारभन्त एवेति दिक | द्वित्वादिविनाशवद्द्विप्रथक्त्वादिविनाशो5- 
प्यहनीय: ॥ ८ ॥ 

प्रकरणान्तरमारसते-- 


अन्यतरकमंज: उभयकमंजः संयोज% संयोगः ॥ ९ ॥ 
संयोगे संयुक्तप्रतीतिरवाधिता प्रमाणं कार्याण च,-अवयवसंयोगेदु 


~ 
द्रव्यसर्निसंयोगे पाकजा रूपादयः प्रचये परिमाणविशेषः भेयाकाशासंयोरे 
शब्द इत्या्यह्मम्‌। न चाबिरलोत्पत्तिरिव संयोगः, क्षणभङ्गपरिणासयोनिरा- 
सातू । 


अप्रत्चिपूचिका प्राप्तिः संयोगः । स॒ चाल्यतरकर्मज:--क्रियावता इयेनेन 
निष्क्रियस्य स्थाणोस्तदसिमुखक्रियारहितस्य सक्रियस्यापि धावतः यथा धावता 
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कारण के साथ एक पदार्थ में संनिकर्षं होने से बहुत से तन्तु तथा त्री के संयोग 
एक पट तथा तुरी फे संयोग को उत्पन्न करते ही हैं--यह रीति है । द्वित्वादि 
संख्या के नाश के समान द्विपृथबत्व आदि गुणों का भी नाझ होता है यह भी स्वयं 
जान लेना चाहिये ।। ८ ॥ 

दूसरा संयोग का प्रकरण सूत्रकार ग्रारम्भ करते हैं--- 

पदपदार्थ--अन्यतरकर्मजः दो द्रव्यो में से किसी एक द्रव्य की क्रिया से 
उत्पन्न, ( १ ) उभयकर्मजः = दोनों द्रव्यो की क्रिया से उत्पन्न, ( २ ) संयोगजः 
च=आर संयोग से उत्पन्न भी, ( ३ ) संयोगः = संयोगगुण होता है ॥ ९॥ 

सावार्थ- ये संयुक्त हैं इत्यादि अबाधित ज्ञान तथा द्रव्यादिङप कार्य से सिद्ध 
संयोग नामक गुण, दो द्रब्यों में से किसी एक द्रव्य की क्रिया से उत्पन्न १,. दोनों 
द्रव्यों की क्रिया से उत्पन्न २ तथा संयोग से उत्पन्न ३। ऐसे तीन प्रकार के संयोग 
गुण होते हैं ॥ ९ ॥। 


उपस्कार--'ये संयुक्त हैं' ऐसी वाधरहित संयुक्त प्रतीति तथा कार्य भी संयोग 
नामक गुण है, इसमें प्रमाण है । वह कार्य ऐसे हैं कि अवयवों के संयोग होने में अव- 
यविरूप द्रव्य, अर्निसंयोगरूप पाक में पाक से बदलने वाले रक्त आदि रूप 
प्रचय में परिमाण का विशेष तथा भेरी ओर आकाश के संयोग में शब्द 
कार्य इत्यादि स्वयं जान लेना । बौद्ध निरन्तर उत्पत्ति को ही संयोग मानता है 
किन्तु यह नहीं हो सकता, क्षण-क्षण में वस्तु का नाश तथा परिमाण दोनों का नया- 
यिकों ने खण्डन किया है । 


जो पूवं में प्राप्त (मिले) न थे ऐसे दो या अनेक द्रव्यों की प्राप्ति ( मिलने ) को 
संयोग कहते हैं । वह संयोग प्रथम अन्यतर क्रिया से उत्पन्न वह है जैसे एक क्रिया वाळे 
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पुरुपान्तरेण प्रप्ठदेशसंयोग: । उभयकसंज:--मेपयोर्मल्लयोर्वा प्रत्येक॑ग्रहीतसा- 
सथ्याभ्यामुभ्यासेच तञ्जननात्‌ । ठृतीयस्त्वङ्गलितरुसंयोगाद्धस्ततरुसंयोगः । स 
चॅकस्सार्दाप सचत यथा-तन्तवीरणसंयोगाव पटवीरणसंयोग: । क्चिद्द्वाभ्यां 
संयोगाभ्यासेकः संयोग: यथा-द्वाध्यां तन्ठुभ्यामाकाशस्य द्रो संयोगो ताभ्या- 
मक एवं ट्रितन्ठकपटस्याकादोन संयोग: | कचिञ्च वहुसिरपि संयोग रेकः संयोग 
आरभ्यते यथा-दशभिस्तन्तुभिणाकाशस्य दश संयोगा एकमेव ददातन्तुकपटा 
काशसंयोगमारभन्ते । कचित्‌ एुनरेकस्मादपि संयोगादससवायिकारणात्‌ सं 
योगट्रयसुत्पद्यते यथा-पार्थिवाप्ययोः परमाण्वोः प्रथमसनारम्भके संयोगे जाते 
पार्थिवे परमाणो पार्थिवपरमाणवन्तरेण, आप्ये च परमाणाबाप्यपरसाण्वन्त- 
रेण, द्रयणकड्टयारम्भक संयोगट्ट यमुत्पद्यते, ताभ्यां संयोगाभ्यां सजातोयनिष्ठा- 
भ्यां दयणुकद्वयं युगपदारभ्यते, तत्र यः पार्थिवाप्यपरमाण्वोरनारम्भकः संयोग 





इयेन ( वाज ) पक्षी की भपट्टारूप क्रिया से क्रियारहित स्थाणु (वृक्ष) का जो वाज 
पक्षी के सामने कोई क्रिया नहीं करता अथवा क्रियारहित होने से दोड़नेवाले 
पुरुष का न दौड़ने वाले निष्क्रिय दूसरे पुरुष के पृष्ठदेश (पीठ) में संयोग १, दूसरा 
उभय (दोनों) की क्रिया से संपोग वह होता है जैसे दो भढे अथवा दो मल्लख 
(पहलवानों) का संयोग, क्योंकि प्रत्येक मेढा या मल्ल में क्रिया का सामर्थ्य होने के 
कारण दोनों के क्रि्रा ही से मेष तथा मल्ल का परस्पर संयोग होता है २। तीसरा 
संयोगजम्य संयोग वह है जसे अंगुली के (क्रियासे उत्पन्न वृक्ष के संयोग से उत्पन्न हस्त 
तथा वृक्ष का संयोग होता है । और वह संयोगजन्य संयोग एक संयोग से भी उत्पन्न 
होता है । जँसे तन्तु तथा वीरण के एक संयोग से पट तथा वीरण का संयोग । कहीं दो 
संयोग से एक संयोग होता है, जसे तन्तुओं से आकाश के साथ दो संयोग होते हैं और 
उन दो संथोगों से एक ही दो तन्तुवाले पट का आकाश के साथ संयोग होता है । कहीं 
बहुत से संयोगों से एक संयोग उत्पन्न होता है, जसे दस तन्तुओं से आकाश के दस 
संयोग एक ही दस तन्तु वाले पट तथा ग्राकाश के संयोग को उत्पन्न करते हैं । और 
कहीं तो एक ही असमवोयिकारण संयोग से दो संयोग उत्पन्न होते हैं, जैसे पृथिवी 
तथा जल के दो परमाणुओं का प्रथमद्रव्य को न उत्पन्न करने वाला संयोग उनमें 
से होने पर एक पृथिवी के परमाणु में दूसरे पुथिवी परमाणु का, तथा एक जलीय 
परमाण में दसरे जलीय परमाण का संयोग होने से पार्थिव तथा जलीय दो द्वयणक 
यों को उत्पन्न करनेवाले दो संयोग उत्पन्न होते हैं, और उन दोनों संयोगों 
से ( जो अपने समान जातिय वाले में हैं एक ही समय में पार्थिव तथा जलीय दो 
द्वयणुक उत्पन्न होते हैं, उसमें जो पाथिव तथा जलीय दो परमाणओं का द्वयणक 
को उत्पन्न करनेवाला संयोग उत्पन्न हुआ था उसे एक ही संयोग से पार्थिव परमाण 
और जलीय द्व्यणुक के साथ एक संयोग तथा जलीय परमाणु और पार्थिव हृघणुक 


संयोगनिरूपणम्‌ ४१५ 
उत्पन्नस्तेने केनेवः पार्थिवपरमाणुना5 प्प्यद्र्यणकेने कः संयोगः आप्यपरमाणुना 


पार्थिवद्वयणकेनापरः संयोगो ठ्रयणकयो रूपाद्त्पक्तिसमकाल्मेव जायते 


, कार 
णाकारिणसय [गेन कार्याकायंसंयोगयीरवरयं जननात्‌ | 


मत्तविभनासन्यतरकमज एव । ४विभुनांस्तु न संचाग: कारणाभावात कम 
तावत्तत्र नास्ति न च कारणं तेन कारणाकारणसंयोगात्‌ कायाकायसंयोगाऽपि 
नास्ति । नित्यस्तु संयोगो न सम्भवति अप्राप्रिपूबिकायाः प्राप्रः संयोगत्वात्‌ 
नित्यत्वे तट्टिघातात्‌ एवञ्च सति विभागोप्यजतस्तत्र स्यात्‌ । न चेष्टापत्तिः. सं" 
योगविभागयोविरोंधिनो रविनश्यदवस्थयो रेकत्रानुपपत्तः । किञ्च संयोगं प्रति 
प्रयोजिका य॒तसिद्धिः, न च चिभुनोस्तत्सम्भवः। सा हि ट्रयोरन्यतरस्य वा 
प्रथर्गतिसात्रं युताश्रयाश्रयित्वं वा । 


विनाइम्त संयोगस्य समानाधिकरणाद्विभागादाश्रयनाशदपि कचित यथा 
तन्ठद्रयसंयोगानन्तरमेकस्य तन्तोरवयवेऽशो कमं जायते तेनांइचन्तरा- 





के साथ दसरा संयोग भी पाथिव तथा जलीय द्वबणुकों में ख्पादि कार्य के उत्पत्ति 
के समय में ही उत्पन्न होता है, क्योंकि कारण तथा अकारण के संयोग से 
कार्य तथा अकार्य का संयोग अवश्य होता है। 

मूर्त द्रव्यों के साथ व्यापक आकाशादि द्रश्यों का संयोग एक मूतं द्रव्यों की ही 
क्रिया से उत्पन्न होने के कारण (अन्यतर क्रियाजन्य) ही होता है। दो व्यापक द्रव्यों 
का संयोग नहीं होता, क्योंकि क्रिया होने का कारण न होने से व्यापक द्रव्य में 
क्रिया नहीं होती, न तो व्यापक द्रव्य का कारण होता है, अतः कारण तथा अका- 
रण के संयोग से उनमें कार्य तथा अकार्य का संयोग भी नहीं है। 

अप्राप्षिपूर्वंक प्रदिप्त के संयोग होने के कारण नित्य संयोग नहीं हो सकता, 
नित्य मानने से उक्त लक्षण का विघात ( अनुपपत्ति) हो जायगी और नित्य 
संयोग के समान नित्य विभाग गुण भी मानना पड़ेगा । विरोधी तथा विनाशी 
अवस्था में न रहनेवाळे दो संयोग तथा विभाग गुणों का एक आधार द्रव्य में रहना 
अयुक्त होने के कारण, विभाग भी नित्य मान लेंगे ऐसी इष्टापत्ति ( मान लेना ) 
भी असंगत है । और संयोग होने में आधार द्रव्यों का युत ( पृथक्‌ ) सिद्धि 

होना ) भी कारण है, दो व्यापक द्रव्यों में पृथक्‌ रहने का संभव ही नहीं है । 

क्योंकि वह दो द्रब्य अथवा दो मे से किसी एक द्रव्य में भिन्न गति का आधार होना 
अथवा भिन्न आधार द्रव्यों के आश्रय से रहना युतसिद्धि होती है । 

संयोग के आश्रय में वर्तमान विभाग से संयोग गण का नाश होता है, और कहीं 
संयोगाधारी द्रव्य के नाश से भी संयोग का नाश होता है, जेसे दो तन्तुओं के संयोग 
'के पश्चातु एक तन्तु के अंशुरूप अवयव से क्रिया उत्पन्न होती है, जिससे दूसरे अंशु- 


४१६ वैशेषिकसूत्रो पस्क्रारः 


द्विभागः क्रियते विभागादारम्भकसंयोगनाइस्ततरतन्तुविनाशस्तन्छुविनाशात 
संयोगनाशो यत्र तन्तुद्वयं चिरं संयुक्तं सदनुरपन्नक्रियं भवति । 

केचित्त तन्त्ववयवकमणा यदा तन्स्वारम्भकसंयोगनाइाः क्रियते तदा तन्त्व- 
न्तरे कसचिन्तनात आश्रयनाइविभागाभ्यां युगपद॒त्पन्नाभ्यां संयोगो नश्यतो- 
त्याहु 

तच्चानुपपन्ने समवायिकारणनाशक्षणे विभागानुत्पत्त: समवायिकारणस्य 
कार्यसमकाल्स्थायित्वनियमात्‌ । स चायं संयोगो द्रव्यारम्भे निरपेक्षो, गुण- 
कमोरम्भे सापेक्षः, स्बसमानाधिकरणात्यन्ताभावप्नतियोगी तथवाडुभवात्‌ । 

क जाड... आओ 





रूप अवयव से विभाग किया जाता है, विभाग से तन्तु के आरम्भक संयोग का नाथ 
होता है, उससे तन्तु का नाश होता है श्रौर तन्तु के नाश से संयोग नाश होता है 
जहाँ पर दोनों तन्तु चिरकाल तक क्रिया को उत्पन्न न करते हुए आपस में संयक्त 
रहते हैं । 
तन्तु के अवयव की क्रिया से जब तन्तु के उत्पादक संयोग का नाश किया जाता 
है तब दूसरे तन्तु में क्रिया मानने से आश्रय का नाश तथा विभाग दोनों से मिलकर 
(जो एक ही समय में उत्पन्न हुए हैं ) संयोग नष्ट होता है ऐसा कुछ दर्शनिकों का 
मत है। किन्तु समवायिकारण द्रव्य के नाश के क्षण में विभाग न हो सकने के कारण 
यह मत असंगत है, क्योंकि समवायिकारण कार्य के काल तक स्थिर होता है यह 
नियम है । यह सह द्रव्य गुण तथा क्रिया का कारण संयोग द्रव्य को उत्पन्न करने 
में किसी की अपेक्षा नहीं रखता और गुण तथा क्रिया को उत्पन्न करने में अपेक्षा 
करता है (जसे तन्तु संयोग द्रव्य पट के एक आत्मा तथा मन का संयोग बुद्धि आदि 
गुणों के प्रयत्ववान्‌ आत्मा का संयोग हस्तक्रिया का इत्यादि उदाहरण जानना) । 
इसी में शंकरमिश्र ने विशेष दिखाया हे कि-द्रव्यारम्भ में निरपेक्ष होता है ऐसा । 
अर्थात्‌ द्रव्य की उत्पत्ति में संयोग अपने आश्रय तथा निमित्त को छोड़कर दूसरे की 
आवश्यकता नहीं रखता । नकि पश्चात्‌ होने वाले दसरे निमित्त की आवश्यकता 
रखता है । अन्यथा इ्यामरूप के नाश के उत्तरकाल में होनेवाले अन्तिम परमाण 
अग्निसंयोग पारक से उत्पन्न होनेवाले गुणों को उत्पन्न करने में निरपेक्ष कारण होने 
लगेगा ऐसी आपत्ति आ जायगी । गुण तथा कम को उत्पन्न करने में वह संयोग 
सापेक्ष होता है इस शंकरमिश्र की उक्ति का रूपादि गुणों की उत्पत्ति में भग्निसंयोग 
उष्णता की अपेक्षा रखता है, क्रिया की उत्पत्ति में भी भेदन तथा अभिघातसंयोग 
उष्ण स्पर्श तथा वेग की अपेक्षा करते हैं यह आशय है। तथा यह संयोगगुण 
अपने आश्रय में वर्तमान अपने अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी होता है अर्थात्‌ 
अव्याप्य वृत्ति है क्योंकि अग्रभाग में वृक्ष कपि के संयोग का आश्रय हैं न कि. 





विभागनिरूपणम्‌ ४१७ 


शाखामात्रावच्छेदेनापि महति न्यम्रोधतरौ वत्तमानः कपिसंयोग:ः न्यग्रोधतरी 
कपिसंयोग?? इत्यनुभवात्‌ । अवच्छेदमात्रेणान्यथासिद्धो परमाणुदृत्तिरापद्येत 
तथा च नोपलभ्येत । विभूनामप्युपाधि भेद एव प्रदेशस्तदवच्छेदेन वत्तमानस्य 
संयोगस्याव्याप्यबृत्तित्वं परमाणुनिष्ठस्यापि संयोगस्य दिगादयोऽवच्छेदकाश्चि- 
न्तनीया॥ ° ॥ 

विभागे संयोगोप्पत्तिप्रकारमतिदिशन्नाह-- 

एतेन विभागो व्याख्यातः ॥ १० ॥ 

संयोगबद्विभागोऽप्यन्यतरकमंज उभयकर्मजो विभागजश्च । इयेनकर्मणा 

स्थाणुञ्येनाव भागः, संयुक्तयो मेल्लयोर्मेपयोचा कमभ्यां तठुभयविभागः। स 





मलभाग से ऐसा अनुभव होता है । मूल तथा शाखा ही क्रम से संयोग तथा उसके 
अभाववाले क्यों नहीं मानते इस शंका पर शंकरमिश्र कहते हैं कि-फेवल झाखारूप 
विशेषण से ही वटवृक्ष में वदंमान कपिसंयोग को '"न्यग्रोधितरी' वटवृक्ष में 
'कपिसंयोग' वानर का संयोग है, ऐसा अनुभव होता है। यदि आग्रभागरूप विशेषण 
ही को लेकर संयोग सिद्ध होता है तो वृक्ष में रहनेवाला संयोग तो अन्यथा सिद्ध 
होता है । ऐसी शंका करो तो शंकरमिश्च कहते हैं कि-विशेषणाभास से अन्यथासिद्धि 
मानें तो वह केवल परमाणओं में होगा, ऐसा होने से उसका ग्रहण न होगा । (यदि 
ऐसा होने से परमाणु आदि में वर्तमान संयोग न बन सकेगा क्योंकि दशा आदि व्यापक 
द्रव्यों के प्रदेशरहित होने से उसके विशेषण नहीं होते । ऐसी शंका हो तो झांकरमिश्र 
कहते हैं कि )-व्यापक दिशा आदि द्रव्यों का भी उपाधि में ही प्रदेश होता है उस 
विशेषण से वर्तमान संयोग भी व्याप्य वृत्ति होता है, परमाणुओं में वर्तमान भी 
संयोग के दिशा आदि द्रव्य विशेषण (अवच्छेदक-व्यावतंक) होते हैं यह विचार कर 
लेना चाहये ॥ ९॥ 

विभाग नामक गृण में भी संयोग गुण को उत्पत्ति के प्रकार का सूत्रकार अति-- 
देश करते हैं--- 

पद्पदार्थ--एतेन = इस ( संयोग की उत्पत्ति वर्णन)से, विभागः अपि = विभाग 
गुण भी, व्याख्यातः = व्याख्या किया गया ॥ १०॥ 

भावार्थ-—संयोग के समान विभाग भी दो में से एक की क्रिया से उत्पन्न 
(१)दो द्रव्यों की किया से उत्पन्न (२) तथा विभाग से उत्पन्न (३) ऐसा तीन प्रकार 
का जानना ।। १० ॥ 

उपस्कार- संयोग के समान विभाग गुण भी अन्यतर क्रिया से उत्पन्न, दोनों की 
क्रिया से उत्पन्न तथा विभागजन्य ऐसा तीन प्रकार का होता है । जिनमें से प्रथम का 
इयेन ( बाज ) की क्रिया से उत्पन्न वृक्ष तथा श्येनविभाग उदाहरण है तथा मिले: 

२७ वै० 
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४१८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


चायं कमत्पत्त्यग्यवहितक्षणोत्पत्तिकः अपेक्षणीयान्तराभावात्‌ । तदक्त- 
संयोगविभागयोरनपेक्षकारणं कम” इति । विभागे जननीये आश्रय 
संयोगे च जननीये पूवसंयोगनाझश्चापेक्षणीय इति चेन्न स्वोत्पत्त्यन्तरोत्पत्ति- 
कभावसूतानपक्षत्वस्य कमणो निरपेक्षत्वात्‌ । विभागजस्तु विभागो द्विविधः 
कारणमात्रचिभागजकारणाकारणचिभागभेदात्‌ कारणाकारणचिभागजकार्य 
कायविभागभेदाच्च । तत्र कारणमात्रविभागात्‌ कारणाकारणचिभागो यथा- 
कपाळढ्वयविभागात्‌ कपालाकाशविभागः । कारणाकारणविभागाच कार्याकाय- 
विभागो यथा-ऽङ्कुळीतरुविभागाद्धस्ततरुविभागस्ततः शरीरतरुचिभाग इति। 
ननु विभाग एव न प्रमाणं संयोगाभाव एव विभागव्यचहारादिति चेन्न 
संयोगा भावोऽत्यन्ताभावश्चेत्‌ गुणकर्मणोरपि विभागव्यवहारप्रसङ्गात्‌ । द्रव्ययो- 
वत्तमान: संयोगात्यन्ताभाचो विभक्तप्रत्ययहदेतुरिति चेन्नावयवाबयविनोरपि 


हुए मल्ल ( पहलवान्‌ ) अथवा दो मिले हुए मेष (मेड़ों ) की क्रिया से उत्पन्न 
उन दोनों मल्ल अथवा मेषों का विभाग द्वितीय का उदाहरण है। वह यह विभाग 
“गुण किया की उत्पत्ति के व्यवधानरहित द्वितीय क्षण में उत्पन्न होता है, क्योंकि उसे 
दुसरे किसी की अपेक्षा नहीं करनी होती । यही कहा है--'संयोगाविभागयोरनपेक्षं 
कारणं कर्म’ अर्थात्‌ संयोग तथा विभाग दोनों को उत्पन्न करने में क्रिया अनपेक्ष- 
कारण होती है ऐसा । 'विभाग को उत्पन्न करने में आधार द्रव्य तथा संयोग को 
उत्पन्न करने से पूर्वसंयोगनाश की तो क्रिया की अपेक्षा होती है” ऐसी पूवपक्षी 
शंका न करे, क्योंकि क्रिया की उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाले भावपदार्थ 
की अपेक्षा न करना यह कमंपदार्थ में निरपेक्षता होती है ( आधार द्रब्य पहिले 
ही उत्पन्न हैं, डूर्वसंयोग नाशभावरूप नहीं है श्रतः दोषन होगा ) | तृतीय 
'विभागजन्य विभाग केवल कारण के विभाग से उत्पन्न, कारण, अकारण के विभाग 
तथा कारण और अकारण के विभाग से उत्पन्न कायं और अकार्यं का विभाग इस भेद 
से । उनमें से कारणमात्र के विभाग से होनेवाला कारण और अकारण का विभाग 
होता है, जैसे दो कपालों के विभागों से कपाल और आकाश का विभाग । अंगुली तथा 
वक्ष के विभाग से हस्त तथा तरु क विभाग और उससे शरीर तथा वक्ष का विभाग 
यह कारण तथा अकारण के विभाग से कार्य तथा अकार्य के विभाग का 


उदाहरण है । 
“विभाग नामक गुण में ही कोई प्रमाण नहीं है, संयोग के अभाव में ही विभाग 


का व्यवहार मान लेगे' इस पूर्वपक्षी की शंका के उत्तर में शंकरमिश्र कहते 
'हैं--ऐसा नहीं हो सकता यदि यह संयोग का ग्रभाव उसका अत्यन्ताभाव लिया जाय 


तो गुण तथा कर्म में भी विभाग का व्यवहार होने लगेगा | यदि दो द्रब्यों में 
'बतंमान संयोग के अत्यन्ताभाव को विभागज्ञान का कारण मानें तो यह भी नहीं 


हो सकता, क्योंकि ऐसा होने से अवयव तथा अवयवी इन दोनों में भो विभक्त 


विभागोत्पादविनाझो ४१९ 


प्रसङ्गात्‌ । अकार्यकारणभूतयोद्रेव्ययोरिति चेत्‌ विन्ध्यदविमवतोरपिस्यात्‌ । भव- 
त्येच तत्रेति चेन्न श्रान्तस्य गुणकमंणोरपि भावात्‌ अश्रान्तमधिक्रत्य व्यवहारः 
स्य चिन्त्यमानत्वात्‌। संयोगविनाशो विभाग इति चेत्‌ एकतरसंयोगिनारोन 
नष्टे संयोगे तद्वथहारप्रसङ्गात्‌। संयोगिनोर्विद्यमानयोरिति चेत्‌ एकसंयोगना- 
शानन्तर पुनः संयुक्तयोः कुवळामळकयोः संयोगदशायामपि विभक्तप्रत्ययप्रस- 
ङ्गात्‌ तत्र यावदर्थाभावात्‌ । तस्मादस्ति विभागोऽरथान्तरम्‌ । 
स च गुणः विरोधिशुणान्तरनाइ्यः? विरोधिनं समानाधिकरणं गुणमन्तरेण 
सत्याश्रये गुणनाझानुपपत्तः। कमव संयोगनाशक स्यादिति चेन्न विरोंधिनोगुणस्य 
गुणनाशकत्वात्‌ । किञ्च यत्राङ्गलीहस्तसुजशरीराणां स्वस्वकमंणा तरूसंयोगस्त- 





व्यवहार होने लगेगा । कार्य तथा कारण से भिन्न दो द्रव्यों में वर्तमान संयोगात्य- 
न्ताभाव को विभाग कहें, तो यह भी नहीं हो सर्ता, क्योंकि ऐसा मानने से 
'विन्व्य तथा हिमालय पर्वत में भी कार्यकारण से भिन्न होने के कारण दोनों 
पवंतों का विभक्त हुए हैं ऐसा ज्ञान होने लगेगा । यदि कहो कि दोनों पवंतों में 
विभक्त हैं ऐसा ज्ञान होता ही है, तो श्रम से गुण तथा कार्य में भी विभक्त प्रत्यय 
होता है ( अर्थात्‌ गुणकम के समान भ्रम से ही विन्ध्य तथा हिमालय में विभक्त 
प्रत्यय होता है ) मात्र पुरुष को छोड़कर वास्तविक व्यवहार का ही विचार किया 
जा रहा है। यदि संयोग का नाश विभाग होता है ऐसा कहो तो होने से किसी 
एक संयोगी का नाश होने के कारण संयोग का नाश होने पर विभाग का व्यवहार 
होने लगेगा । यदि विद्यमान दो संयोगियोंका ऐसा कहो तो एक संयोग गुण के 
नाश के पश्चात्‌ पुनः परस्पर में संयुक्त कुवल तथा आमलक दोनों के संयोग की 
अवस्था में भी ये दोनों विभाग हैं ऐसा व्यवहा र होने लगेगा । क्योंकि उसमें 'यावत्‌' 
जितने इस अथं का अभाव है इस कारण विभाण गुण भी एक अधिक गुणरूप 
दूसरा पदाथ है। ( द्रव्य के असमवायकारण में वतंमान न होते हुए एकमात्र में 
वर्तमान न रहनेवाली गुणत्व की साक्षातु व्याप्य विभागत्व जाति का आश्रय होना 
ही विभागगुण से विभागत्व है। तथा संयोगत्व, दो मात्र में वर्तमान गुणत्व की 
साक्षात्‌ व्याप्य जाति से भिन्न है, जाति होने से घटत्व जाति के समान, इस अनु- 
मान से भी विभागगुण में अर्थान्तरत्व सिद्ध होता है )। 
वह विभाग गुण विरोधी दूसरे संयोगरूप गुण से नष्ट होता है, क्योंकि 
'एक आश्रय में वतंभान दूसरे विरोधी गुण के विना आधार द्रव्य के रहते गुण 
पदार्थ का नाश नहीं होता “क्रिया ही संयोग की नाशक क्यों न मानें” ऐसा पूर्वे- 
पक्षी नहीं कह सकता । क्योंकि विरोधी गुण ही गुण का नाशक होता है । ओर 
भी जहां अंगुली, हस्त, भुजा तथा शरीरों का अपनी-अपनी क्रिया से वृक्ष के साथ 
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४२० वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


प्राह्ुछीमात्रे समुत्पन्नेन कमंणा5डुलीतरुसंयोगनाशसम्भवे5पि हस्ततरुभुजतर- 
शरीरतरुसंयोगानामनाशप्रसङ्गात्‌ हस्तादीनाम क्रियत्वात्‌ अङ्कलीकमणश्च व्यधि- 
करणत्वात्‌ | व्यधिकरणस्यापि कर्मणः संयोगनाशकत्वे क्वचिदप्युरपन्नेन कमणा 
युगपदेव सवसंयोगनाश पत्तः । त्वन्मते तत्र का गतिरिति चेत्‌ अङ्कलीतरुबि 
भागेन हस्ततरुविभागो जनितो हस्ततरुसंयोगनाशक इत्यभ्युपगमात्‌ । व्यधि- 
करणेनाङ्गुछीकर्मणेव हस्ततरु संयोगनाशो&स्तु, न चातिप्रसङ्गः आश्रयाश्रितपर- 
म्परासंयोगस्येव व्यधिकरणकर्मनाश्यत्वाभ्युपगमादिति' सवेज्ञन यढुक्तम्‌, तदपि 
न युक्त-विरोधिनःसमाधिकरणस्य व सवत्र नाशकत्वानुभवात्‌ वाधकमन्तरेण तत्प 
रित्यागाडुपपत्तेः । शव्दविभागौ च विभागकार्या, तत्र विभागस्य झाच्दासमवा- 
यिकारणत्वं मृष्यामहे,न हि वंशे .पाठ्यमाने दले च चरणयन्त्रणावष्टव्घे दळान्तरे 
चोपरिकृष्यमाणे यः शब्दों जायते तत्र दळाकाराविभागादन्यदसमवायिकारण 





संयोग होता है वहां केवल अङ्गली मात्र में उत्पन्न क्रिया से अंगुली तथा वृक्ष के 
संयोग का नाश हो सकने से भी हस्त तथा वृक्ष, भुजा और वृक्ष एवं शरीर तथा 
वृक्षों के संयोगों का नाश होवेगा, क्योंकि हस्तादियों में क्रिया नहीं है और अंगुली 
की अपने आश्रय में न होने से व्यधिकरण है। यदि व्यधिकरण ( समानाश्रय 
नहीं ) ऐसी अंगुलि की क्रिया को हस्तादिवृक्ष संयोगों का नाशक माना जाय तो 
कही भी उत्पन्न हुई क्रिया से एक काल ही में सम्पूर्ण प्रदर्शित संयोगों का नाश होने 
गेगा । 'व्यधिकरण अंगुली की किया से ही हस्त तथा वृक्ष को संयोग का नाश 
होता है, आश्रय (हस्त) में आश्रित भुज से वतमान (भुजवृक्ष संयोग) ऐसे परम्परा 
से संयोग ही का व्यधिकरण अंगुली की क्रिया से नाश होता है'। ऐसा मानने से 
पूर्वोक्त अतिप्रसंग दोष भी न होगा, ऐसा जो भासर्वज्ञ विद्वान्‌ का यहां मत है, वह 
भी असंगत है--क्योंकि विरोधी एक आश्रय में वतंमान ही सम्पूर्णं स्थलों में नाशक 
होता है ऐसा अनुभव होता है जिसका विना बाधक के त्याग नहीं किया जा सकता । 
( कायं से कारण का अनुमान दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )- शब्द तथा 
विभाग शब्द के कायं होते हुँ, उसमें विभाग शब्द का असमवायिकारण होता है 
यह तो हम मान सकेंगे, क्योंकि वंश ( वांस ) को बीच में से फाड़ने के समय एक 
दल ( भाग ) को चरण से नियन्त्रण (दबा रखने ) से तथा दुसरे दल ( भाग ) 
को ऊध्वंदेश में खींचने के समय जो ध्वनि शब्द ( आवाज ) होती है उसमें 
बांस को दोनों दलों के वीच के आाकाइाप्रदेश के विभाग को छोड़कर दूसरा कोई 
क्षसमवायिका रण हमें नहीं दीखता ओर अरण्यं मं दावाग्नी से जलकर फटने वाले 
वेणु ( बांस ) वृक्षा के चीत्कार (फटने की घ्वनि ). में विभाग को छोड़कर 
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पश्याम: । न च दवदहनदह्यममानस्फुटट्वेणुचीत्कारे विभागातिरिक्तमसमचायिः 
कारणं पश्यास: । कारणाकारणविभागाच्च कार्याकायविभागमचुमन्यामहे कथम- 
चयथा स्वस्वकर्मजनिताङ्कलोतरुसंयोगह्स्ततरुसंयोगसुजतरुसंयोगशरीरतरुसंयो 
गानामङ्कुलोमात्रोत्पन्नकमणाऽङ्कळोतरुविभागे सति अङ्कुळीतरुसंयोगनारे स- 
त्यपि हुस्ततरुसंयोगादोनां नाशः, तत्र हि विभागजविभागपरम्परव तत्तत्सं- 
गनारिकेत्युक्तत्वात । कारणट्टयविभागपूचेके तु कारणाकारणविभारो न 
संप्रत्ययः यतो वंशदळे यदुत्पन्नं कम तेन दळान्तरबिभागवदाकाशादिचि- 
सागस्यापि जननसम्भवात्‌ यावद्भिः संयुक्तमासीत्‌ तावद्भिस्तत्कमंणा 
विभागस्य दशनात्‌, न हयङ्कुल्यामुत्पन्नेन कर्मणाऽङ्कल्यन्तरविभागवदाकाशा- 
दिदेरेभ्योऽपि विभागा न जन्यन्ते कमलदले चोत्पन्नेन कर्मणा दळान्तरवि 
भागवदाकाझादिदेशेभ्यो वा न विभागा आरभ्यन्ते । द्रच्यारम्भकसंयोगावि 
रोधिनः शतमपि चिभागानेक कमारभतां यत्त कम द्रवयारम्भकसंयोगचिरोधिनं 
विभाग भारमते न तत्‌ द्रव्यारम्भकसंयोगाचिरोधिनमपि यच्च द्रव्याररभकसंयो 
गाविरोधिनं न तद्‌ द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिनमिति त्रमः । कुत एतदिति चेत्‌ 
काय्येवैचिञ्येण कारणवैचित्र्यस्यावञ्यकत्वात्‌ । ननु कर्मणि वैचित्रयमावश्यक 
तथाचक कम द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिनं विभागं जनयतु यथा चिकसत्कमळ- 
कुड्सळादावपर् द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिनमविरो धिनञ्जोभयमिति । मचम्‌, 


दूसरा कोई असमवायिकारण भी नहीं हमें दिखता ) तथा कारण और अकारण के 

विभाग से कायं तथा अकार्य फे पूर्वप्रदशित विभाग को भी हम मानते हैं, ऐसा 

न हो तो अप गी-अपनी क्रिया से उत्पन्न अंगुली तथा बुक्ष का संयोग एवं हस्त तथा 

वृक्ष का संयोग, भुज और वृक्ष का संयोग तथा शरीर वृक्ष संयोगों का अंगुली 
मात्र में उत्पन्न क्रिया से अंगुली तथा वृक्ष का विभाग होने पर अंगुली 

तथा वृक्ष का संयोग नष्ट होने पर भी हस्त तथा वृक्ष आदि संयोगों का 

नाश केसे होता है, क्योंकि उसमें विभाग से उत्पन्न विभाग की परं- 

'परा ही उन संयोगों की नाशक होती है ऐसा कहा हूै,। किन्तु दो कारणों के 
“विभाग से उत्पन्न होनेवाले कारण तथा अकारण के विभाग में विश्‍वास नही होता 
क्योंकि पूर्वोक्त वंश (वांस) के एक हिस्से में उत्पन्न जो क्रिया उससे दसरे दल 
(भाग ) के विभाग के समान आकाशादि प्रदेश से भी विभाग की उत्पत्ति हो सकती 
है, क्योंकि जितनों के साथ संयोग था उतनों से उस किया से विभाग होता है यह 
देखने में आता है, क्योंकि अंगुली में उत्पन्न किया से दूसरे अंगुलियों से विभाग के 
समान आकाशादि प्रदेशों से भी विभाग उत्पन्न नहीं होते । यह नहीं होता, तथा 
कमल के दल (पत्तों) में उत्पन्न किया से दूसरे दल से विभाग के समान आकाशादि 
्रदेशों से विभाग नहीं होते यह भी नहीं होता । एक क्रिया द्रव्य के उत्पादक. 


= 


> वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


काय्यविरोधों हि कारणवैचित्र्यकल्पनामूळं स च विरोधः एकस्य द्रव्यारम्भक- 
संयोगप्रतिद्वन्द्रित्वेन, अपरस्य तु तदप्रतिठ्ठन्हित्वेनेति तथेव वैचित्र्यस्यापि 
कल्पनोचित्यात्‌ । तच्चेद्‌ं वंशादले वतेमान कम दलद्व यविभागमात्रं जनयति, 
स च विभागोऽप्रे आकाशा दिदेशाद्विभाग द्रन्यारम्भकसंयोगाप्रतिद्ठर्ह्रिनं विभा- 
गमारभते, तस्य च निरपेक्षस्य विभागजनने कर्मत्वापत्तिरिति द्र्व्यनाशविशिष्ट 





संयोगों के विरोधी सेकड़ों विमागों को उत्पन्न करे, किन्तु जो किया द्रव्य के उत्पा- 
दक संयोग के विरोधी श्रर्थात्‌ द्रव्यनाशक विभाग को उत्पन्न करती है वह किया 
द्रव्यारम्भक संयोग के न विरोध करनेवाले विभाग को भी उत्पन्न करती है, और जो 
द्रव्य के आरम्भक संयोग के विरोध न करनेवाले विभाग को उत्पन्न करती है, वह 
द्रव्य के उत्पादक संयोग के विरोधी विभाग को उत्पन्न नहीं करती है, ऐसा शंकर- 
मिश्र कहते हैं हमारा मत है, ऐसा क्यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में कार्य की विचि- 
त्रता से कारण की विचित्रता मानना आवश्यक है यह उत्तर है। वह श्रारम्भक 
संयोग विरोधी विभाग के जनक को उसके विरोधी केवळ विभागमात्र की जनकता, 
कुछ उसके विरोधी केवल विभागमात्र की जनकता है । क्योंकि खिलनेवाली कमल 
की कली आदि म कमल द्रव्य के उत्पादक संयोग के अविरोधी विभाग की जनक 
किया आरम्भक संयोग क॑ विरोधी विभाग को उत्पन्न नहीं करती, नहीं तो खिलती 
हुई कमल की कलो नष्ट हो जायगी यह आशय है। ऐसा होने से वंशदल की 
किणा यदि बांस द्रव्य के उत्पादक संयोग के विरोधी वंशदल तथा आकाश प्रदेश 
के विभाग को उत्पन्न करेगी, तो दोनों दलों के विभाग को उत्पन्न न करेगी, क्योंकि 
वह बाँस द्रव्य के उत्पादक संयोग की विरोधी है यह यहाँ आशय है । इस 
शंकरमिश्र के मत पर--'कमं में विचित्रता मानना आवश्यक है, ऐसा होने से एक 
कमं द्रव्य के उत्पादक संयोग को उत्पन्न करे, जसे खिलती हुई कमल की कली आदि 
में और दूसरा कमं द्रव्य के उत्पादक संयोग के विरोधी, एवं अविरोधी दोनों 
विभागों को उत्पन्न करे” अर्थात्‌ ऐसा होने से वेसा ही वेचित्र्य होगा । ऐसी 
यदि पूवपक्षी शंका करे तो झांकरमिश्र कहते हैं, ऐसा नहीं, क्योंकि कार्य का विरोध 
ही कारण के विचित्र मानने का मुल कारण होता है, और वह विरोध एक में द्रव्य 
के उत्पादक संयोग की विरोधिता से, और दूसरे में उसके अविरोधी संयोग की 
विरोधिता से इस कारण उसी प्रकार से वचित्र्य मानना भी उचित है ( ऐसा 
गैचित्र्य कल्पना करने पर भी विरुद्ध कार्य को उत्पन्न करना रूप विरोध नहीं होता 
यह समाधान का तात्पर्यं है) | ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--वह यह वंश- 
दल में क्रिया केवल दोनों गंशदलों के दोनों भागों के विभांग को उत्पन्न करती 
है, और वह विभाग अग्र में आकाशादि प्रदेश से विभाग को जो द्रव्य के उत्पादकः 


विभागोत्पादविनाशो ४२३ 


काळमपेक्षते । ननु तदानोमपि कमेव तज्जनयतु अतीतकाळत्वात्‌ विभाग जनने 
९ = ~ 02 > ~ >> 
कर्मणः स्वोत्पत्त्यनन्तर एव काळ:। नन्वेवं विभागेन जनिते विभागान्तरे कमे 


प्रदेशान्तरसंयोग मपि न जनयेत्‌ , न संयोगजनन प्रति कमंणोऽनतीतकाळत्वात्‌ 
अन्यथा कर्म न नञ्येदेच तस्योत्तरसंयोगमात्रनाइयत्वात्‌ । 

सोऽयं विभाग उत्तरसंयोगनाइ्यः क्षणत्रयस्थायो । क्वचिदाश्रयनाशनश्यः, 
तदू यथा-तन्तोरवयवेऽशौ कम तदनन्तरमंशुद्रयचिभागरतदैव तन्त्वन्तरे कर्म 
ततोंऽशुद्यविभागेन तन्स्वारम्भकसंयोगन।झस्तन्तुकर्मणा च चिभागस्ततो द्रव्या- 
रम्भकसंयोगनाशात्तन्तुनाशस्तन्नाशाच्च तन्त्वन्तरकम जन्यविभागनाशः । नन्वेवं 
तन्त्वन्तरोत्पन्नस्य कर्मणो न नाशः स्याद्विनाशकाभावात्‌ उत्तरसंयोगेन हि 


काळमपेक्षते । ननु तदानीमपि कमव तञ्जनयतु, अतीतकाळत्वात्‌ विभागजनने 





संयोग का विरोधी नहीं है उत्पन्न करता है, यदि वह निरपेक्ष (किसी को अपेक्षा न 
करता हुआ ) विभाग को उत्पन्न करे, तो चह पूर्वोक्त कर्म लक्षण ग्राने से कर्म हो 
जायगा इस कारणवस द्रव्य के नाशवाले समय की अपेक्षा करता है। 'उस समय 
भी क्रिया ही उस विभाग को उत्पन्न करे, इसमें क्या दोष है” ऐसी पूर्वपक्षो शंका 
नहीं कर सकता, क्योंकि किया का अपने कायं को करने का समय व्यतीत हो गया 
है, क्योंकि विभाग को उत्पन्न करने में किया का अपनी उत्पत्ति का अग्रिम ही क्षण 
काल होता है। “इस प्रकार से तो एक विभाग से दूसरे विभाग के उत्पन्न होने पर 
किया दसरे देश के साथ उत्तर संयोग को भी न करेगी' । ऐसी शंका नहीं हो सकता 
क्योंकि उत्तरदेश के साथ संयोग को उत्पन्न करने में क्रिया का काल व्यतीत नहीं 
हुआ है, अन्यथा ऐसा न हो तो क्रिया का नाश ही न होगा, क्योंकि वह किया 
केवल उत्तरदेश के संयोग ही से नष्ट होती है । 
वह यह विभागगुण उत्तरसंयोग से नष्ट होता है तथा तीन क्षण तक स्थिर 
रहता है । कहीं-कहीं आधार द्रव्य के नाश से भी नष्ट होता है, वह ऐसा कि तन्तु 
के अवयव अंशु में किया होती है, इसके पश्चात्‌ दोनों अंशुरूप अवण्वों में विभाग 
होता है, उसी समय दूसरे तन्तु में क्रिया उत्पन्न होती है, पश्चात्‌ दोनों अंशुओं के 
विभाग से तन्तु का उत्पादक 'पूर्वसंयोग नष्ट होता है और दूसरे तन्तु की क्रिया से 
विभाग होता है, पश्चात्‌ तंतु द्रव्य के उत्पादक सयोग के नाश से तन्तु द्रव्य का नाश होता 
है, और उसके नाद्य से ही दूसरेतन्तु भी क्रिया से उत्पन्न विभाग का नाश 
हो जाता है! यदि 'ऐसा होने से दूसरे तन्तु में उत्पन्न क्रिया का नाश न होगा, 
क्योंकि उसका नाश करनेव'ला ही नहीं है, उत्तरसंयोग से ही उसका नाश हो 
सकता है, और जब विभाग नष्ट ही हो गया तो उत्तरसंयोग कहां है?” ऐसी शंका 
करो तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि तन्तु में जो क्रिया उत्पन्न हुई उससे जिस प्रकार 
विनाशावस्था में प्राप्त तन्तु का विभाग उत्पन्न हुआ इसी प्रकार उसके अंशु का विभाग 
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४२४ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


तन्नाइयेत, विभागे च नष्टे नोत्तरसंयोग इति चेन्न तन्तो यत्‌ कर्मात्पन्नं तेन 
यथा विनञ्यद्वस्थतन्तोविभागो जनितस्तथा तदंशोरपिं विभागो जननीयः 
सोऽप्यारम्भकसंयोगविरोध्येच तेनांझुतन्ठुविभागेन तन्त्वाकाशविभागस्तेन 
चोत्तरसंयोगस्तेनततः कर्म नाश:। य़ा यत्र तन्तौ यदा कम तदंशावपि तदेव कमं 
तच्च कमे विनञ्यदवस्थतन्तुतदबयवाकाशादिदेशाद्य॒गपदेच चिभागानारभते 
सर्वषां विभागानामारम्भूकसंयोगाविरोधित्वात्‌ , तथा च कारणमंशुरकारणञ्चा 
काशादि तद्विभागात्‌ कायस्य तन्तोरका्यणाकाशादिना यो विभाग उत्पन्नस्तद्‌ 
नन्तरोत्पत्तिकेन संयोगेन तन्तुसमवेतस्य कर्मणो विनाश इति । कचिट्राभ्यां, 
तद्‌ यथा-तन्तुवीरणयोः संयोगे सति तन्त्ववयवेंऽशो कमंवीरणे च 
कर्सेत्येकः कालः, अंशुकर्मणांऽर्चन्तरविभागस्तेन च संयोगस्य तन्त्वारम्भकस्य 
'विनाशः वीरणकमणा च तन्ठुचीरणविभागस्तन्तुवीरणसंयोगनाशश्च तन्त्वारम्भ- 
“कसंयोगनाझश्च तन्त्वारम्भकसंयोगनाशानन्तरं तन्तुनाइास्तन्तुचोरणसंयो- 
'गनाझानन्तरं वीरणस्य प्रदेशान्तरसंयोगस्ताभ्यामाश्रययनाशसंयोगाभ्या चिभा- 
गनाइः ॥ १० ॥ 








उत्पन्न करेगा, और वह भी उत्पादक संयोग का विरोधी ही है, उसे अंशु तथा तन्तु 
के विभाग से तन्तु का आकाश प्रदेश से विभाग होगा, और उससे उत्तरसंयोग 
होगा, भ्रौर उससे किया का नाश होगा । अथवा जिस तन्तु में जिस समय किया 
होती है, उसके अंशु में भी उसी समय किया होती है, और वह किया विनाशावस्था 
प्राप्त तन्तु उसके अवयव तथा भाकाशादि प्रदेश से एक ही काल में विभागों को 
उत्पन्न करती है क्योंकि ये सम्पूर्ण विभाग द्रव्य के उत्पादसंपोग के विरोधी नहीं 
हैं, ऐसा होने से अंशुरूप तन्तु द्रव्य का कारण तथा आकाशादिरूप अकारण इनके 
विभाग से तन्तुरूप कार्य तथा श्राकशादि प्रदेशरूप अकार्यं इनके साथ जो विभाग 
उत्पन्न हुआ, ओर उसके उत्तरक्षण में उत्पन्न संयोग से तन्तु द्रव्य में समवेत किया का 
-नाश होता है, इस प्रकार आश्रयनाश से विभागनाश की प्रकिया है । 
कहीं-कहीं धाश्रयनाश तथा उत्तरसंयोग इन दोनों से विभाग का नाश होता है, 
वह जेसे तन्तु तथा वीरण का संयोय होने पर तन्तु के अवयव अंशु में तथा वीरण 
-में भी एक ही काल में किया होती है, पदचात्‌ अंशु की क्रिया से दूसरे अंश का 
बिभाग होता है, ओर उससे तन्तु द्रव्य के उत्पादक पूर्वसयोग का नाश तथा वीरण 
की किया से तन्तु और वीरण का परस्पर विभाग और तन्तु तथा वीरण के पूर्व॑- 
-संयोग का नाश और तन्तु द्रव्य के उत्पादक संयोग का नाश भी होता है, और तन्तु 
के उत्पादक संयोग के नाश के पश्चात्‌ तन्तु द्रव्य का नाश होता है, और तन्तु तथा 


-वीरण के संयोग के नाश के पश्चात्‌ वीरण का दूसरे देश में संयोग होता है, इस 
अकार आश्रयनाश तथा उत्तरदेशसंयोग दोनों से विभाग का नाश होता है ॥ १० ॥ 


ठाव्द्सम्वन्धविचारः ४२% 

ननु संयोगोऽपि संयोगोऽस्तुविभारेऽपि विभाग इति प्रसङ्गनिवारणाथ- 

माह-- 
संयोगविभागयो: संयोगवि मागा भावोऽणुत्वमहत्त्वाभ्यां 

व्याख्यातः ॥ ११ ॥ 

यथाऽणुत्वमहत्त्वे नाणुत्वमहत्त्ववती तथा संयोगविभागों न संयोगवभा- 
गवन्तो ॥ ११ ॥ 

कमे मिः कर्माणि गुणेगृ'णा ग्रणुत्वमहत्त्वाभ्यामिति ॥ १२ ॥ 
द्वितोयञ्च सूत्र व्याख्यातंमेब॥ १२॥ 
ननु द्रञ्ययोरवयवावयविनोः संयोगः कथं नेत्यत आह-- 





संयोग में संयोग तथा विभाग में भी विधाग क्यों नहीं रहता' इस पूर्वपक्षी 
की आपत्ति के निवारणाथ धूत्रकार कहते हैं-- 


पद्पदाथे--संयोगविभागयोः = संयोग तथा विभाग दोनो में, संयोगविभागा- 
भावः=संयोग तथा विभाग का न रहना, मणृत्वमहत्वाभ्यांन्अणु में अणु तथा महत 
में महत्‌ परिमाण न रहने से, व्यास्यातः = व्याख्या किया गया ॥ ११५॥ | 


~ 


सावाथ-जिस प्रकार अणुपरिमाण में दूसरा अणुपरिमाण और एक 
महत्परिमाण में दुसरा महत्परिमाण नहीं रहता उसी प्रकार से संयोग तथा विभाग 
में संयोग ओर विभाग नहीं रहते ॥ ११॥ 

उपस्कार-जिस प्रकार एक अणु तथा महत्परिमाण दूसरे अणु तथा महत्परि- 
माण क आश्रय नहीं होते उसी प्रकार एक संयोग तथा विभाग दूसरे संयोग तथा 
`बिभागगुणवाले नहीं होते ॥ ११ ॥ 

पद्पदार्थे--कमंभि: = कर्मपदार्थो से. कर्माणि कर्मपदाथं, गुणगु णा गुणों से गुण 
पदार्थ, अणुत्वमहत्वाभ्यां = अणु तथा महत्परिमाणों से, इतिरइस प्रकार व्याख्या 
"किये गये ॥ १२ ॥ 


भावार्थे--एक क्रिया में दूसरी किया तथा एक गुण में दूसरे गुण नहीं रहते, 
यह भो एक अणुपरिमाण में दूसरा अणुपरिमाण और एक महत्परिमाण में दूसरा 
महत्परिमाण नहीं रहता, इससे व्याख्या क्रिया जाता है॥ १२॥ 

उपस्कार---इस दूसरे सूत्र की ब्याख्या हो गयी है॥ १२॥ 


'अवयव तथा अवयविरूप दो द्रव्यों का संयोग सम्बन्ध कसे नहीं होता' इस शंका 
"के समाधानाथं सूत्रकार कहते हैं-- , 


कन पल = =o णक 
>= 


४२६ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


युतसिद्धयभावात्‌ कार्यकारणयोः संयोगविभागौ न विद्येते । 

असम्बन्धो विद्यमानत्व॑ युतसिद्धिः प्रथगाश्रयाश्रितस्वं वा तदभावस्त्ववयवा- 
बयविनोरित्यथः॥ १३ ॥ 

इदानीं प्रसङ्गाच्छव्दार्थयोः साङ्केतिकं सम्बन्धं साधयितुं प्रकरणान्तरम्‌ , 
तत्र पूर्वपक्षमाह-- 

गुणत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 

संयोस्येति शेषः | तथाच गुणस्य शब्दस्य गुणः संयोगः कथं स्यात्‌ अर्थेन 

घटादिनेत्यथः ॥ १४ ॥ 





पद्पदाथ--युतसिद्धयभावातु=पृथक्‌ सिद्ध न होने के कारण, कार्यकारणयोः= 
कार्य तथा कारण दोनों का, संयोगविभागौ=्संथोग तथा विभाग गुण दोनों, 
न विद्येते=नहीं होते ॥ १३ ॥ 
भावार्थ-अवयव तथा अवयवी दोनों में असम्बद्धों की विद्यमानता तथा 
पृथक्‌ आघार में आश्रित होना दोनों प्रकार की युतसिद्धिः न होने के कारण संयोग 
तथा विभाग अवयव और अवयवी के नहीं होते ॥ १३ ॥ 
उपस्कार--सम्बन्धरहित दो पदार्थो की विद्यमानता को अथवा भिन्न आवार 
में आश्रित होना युतसिद्धि होती है अवयव तथा अवयवी इन दोनों में उसका 
अभाव है यह सूत्र का अथं है “दो विभुद्रव्य सम्बन्धरहित होकर रहते हैं इस 
कारण उनकी भी यृतसिद्धि हो जायगी' इस शंका के वारणाथं द्वितीय पक्ष शंकर- 
मिश्र ने यहाँ दिखाया है पृथक आश्रय में आश्रित होना । जो दोनों संयोगसम्बन्ध 
से भिन्न आधार में रहते हैं वही दोनों युतसिद्ध होते हैं, संयोगसम्बन्ध - से घट के 
आश्रय से कपाल का आश्रय भिन्न नहीं होता ! अतः घट और कपाल अयतसिद्ध 
है, यह यहाँ आशय है॥ १३॥। 
प्रसंगसङ्गति से सांप्रत शब्द तथा अर्थं का परस्पर में साड्केतिक.( वाच्यवाच- 
कताभावरूप शक्ति नामक सम्वन्ध सिद्ध करने के लिये दूसरा प्रकरण सूत्रकार प्रारम्भ 
करते हैं । इसे पूर्वपक्ष कहते हैं-- 
पदपदाथ--गुणत्वात्‌=्संयोग के गुण होने से ( शब्द का संयोगसम्बन्ध कसे 
होगा) ॥ १४॥। 
भावार्थ—घटादि पदार्थो के साथ घटादि शब्द का संयोग सम्बन्ध नहीं हो 
सकता ॥ १४॥। 
उपस्कार --सूत्र में आकांक्षित 'संयोगस्य' इस पद का शेष भाग जोड़ना ऐसा 
होने से शब्दरूप गुण का संयोगसम्बन्धरूप गुण घटादि पद के अथं धटादिकों के 
साथ यह पु्ंपक्ष सुत्र का अथं है ॥ १४॥ | 


शब्दसम्बन्धविचार: ४२७ 


किञ्च विषयोऽपि कचिद्रपरसादिलक्षणस्तेन संयोगो न सम्भवति गुणे 

गुणानङ्गीकारादित्याह- | 
गुणोऽपि विभाव्यते ॥ १५ ॥ 

गुणोऽपि विषय इति शेषः । गुणोऽपि रूपादिः शब्दस्य विपयो न तु तेन 
समं संयोगः सम्वन्ध इत्यर्थः । 

यद्ठा गुणोऽपि शब्देन विभाव्यते प्रतिपाद्यते तेन च शाब्दस्य न संयोगः 
सम्वन्ध इत्यथः ।। १५ ॥ 

किशन कस्यचिदाकाशादेद्रव्यस्य नान्यतरकमेजः संयोगो नोभयकमेजः 
शब्दस्यापि निष्क्रियत्वादित्याह— 

निष्क्रियत्वात्‌ ॥ १६ ॥ 
ठाव्दस्य कस्यचिदर्थस्य चेति शेषः ॥ १६ |। 





और कहीं-कहीं रूप-रस आदि रूप विषय भी पद का अर्थ होता है, गुण में 
गुणों के न मानने के कारण, उस रूपादि अथं के साथ रूपादि पद का संयोगसम्बन्ध 
नहीं हो सकता इस आशय से पूवंपक्षी कहता है— 

पद्पदार्थ--गुणः अपि = गृणरूप विषय भी, विभाव्यते = शब्द से कहा 
जाता है ॥ १५॥ | 

भावार्थ--रूप रस आदि गण भी रूपादि शब्दों से कहा जाता है, इस कारण 
गुण में गुणतः मानने से रूपादि शब्दों का रूपादि विषयों के साथ संयोगसम्वन्ध 
नहीं हो सकता ।। १५ ॥। 

उपस्कार-रूपादि गुण भी 'विषय' हैं ऐसा शेष सूत्र में पूर्ण करना । रूप रस 
आदि गुण पदार्थ भी रूपादि शब्द का विषय ( वाच्य ) होता है, किन्तु उसके साथ 
संयोगसम्बन्ध नहीं होता, यह सूत्र का अर्थ है । अथवा गुण भी शब्द से विभाव्यते 
अर्थात्‌ प्रतिपादित किया जाता है, उससे भी शब्द का संयोगसम्बन्ध नहीं हो सकता, 
यह सूत्र का अर्थ है ॥ १५॥ 

श्रौर किसी आकाश आदि द्रव्य का अन्यतर (दो में से एक की) क्रिया से, तथा 
दोनों द्रव्यों की क्रिया से भी संयोग नहीं हो सकता क्योंकि शब्द भी क्रियारहित 
है । इस आशय से पूर्वपक्षी कहता है॥ १६॥ 

पद्पदार्थ - निष्क्रियत्वात्‌=्शब्द के निष्क्रिय (क्रियारहित ) होने से ॥ १६॥ 

सावाथे-शब्द गुण के क्रियारहित होने से उभय क्रियाजन्य भी संयोग नहीं 
हो सकता ।। १६॥। 

उपस्कार- सूत्र में 'किसी शब्दरूप अर्थ से” ऐसा शेष पूरण करना | (जिससे 
शब्द के क्रियारहित होने के उभय क्रियाजन्य संयोग सम्बन्ध नहीं हो सकता, यह 
सुत्र का अर्थ जानना) ॥ १६ ॥ 


४२८ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


सम्बन्धे बाधकान्तरमाह-- 
असति नास्तीति च प्रयोगात्‌ ॥ १७ ॥ 

असत्यपि घटपटादो - नास्ति गेह्रे घटः, नास्ति पटः, श्रृतपूर्वोगकारो 
नास्ति, अभूत्‌ पटः, पटो भविष्यतीत्यादिप्रयोगदशंनादित्यथेः। तथाचासता 
घटादिना शब्दस्प न संयोगो न वा समवाय इति भावः ॥ १७ ४ 

किञ्जात इत्यत आह-- 

दब्दार्थावप्तम्बन्धी ॥ १८ ॥ 
शब्दार्थयो: संयोगश्चेन्नास्ति तदेतदायातं-शव्दार्थावसम्वन्धावेचेत्य्थः । 
ननु संयोगसमवाययोरन्यतरसम्बन्धः कथं न स्यादित्यत आह 





शब्द तथा अर्थ में दूसरा सम्बन्ध होने से दूसरा बाधक पूर्वंपक्षी कहता है-- 
पद्पदाथे--असति = पदार्थ के न रहने पर, नास्ति इति च =नहीं है ऐसा 
भी, प्रयोगात्‌ = प्रयोग होने से ( शब्द तथा अथं का सम्वन्ध नहीं है) ॥ १७ ॥। 
भावार्थ 'धर में घट नहीं है! इत्यादि रूप प्रयोग घटपदाथ के न रहने पर भी 
देखा जाता है । अतः असत्‌ घटादि पदाथ के साथ घटादे शब्द का संयोग अथवा 
समवायसम्बन्ध नहीं हो सकता ॥ १७॥। 
उपस्कार--घटादि पदाथ के न रहने पर भी- “घर में घट नहीं है, पट नहीं 
है, पूव में सुनाया हुआ शब्द नहीं है, पट था, पट होगा! इत्यादि प्रयोगों के देखने से 
यह भ्रथं है । ऐसा होने से असत्‌ (अविद्यमान) धटादि पदार्थ के साथ शब्दकान 
संयोगसम्बन्ध हो सकता है, अथवा न समवायसम्बन्ध हो सकता है यह सूत्र का 
भाव है ॥ १७॥ 
यदि सिद्धान्ती प्रश्न करे 'कि इससे प्रकृत में क्या हुआ” तो पुर्वपक्षी 
कहता है— 
पद्पदाथ--शन्दार्थो = शब्द तथा अर्थं दोनों, असम्बन्धौ=सम्बन्ध- 
रहित है ॥ १८ ॥ 
` भावार्थ--जब उक्त प्रकार से शब्द तथा अर्थका संयोग अथवा समवायसम्बन्ध 
नहीं हो सकता, अत: शब्द तथा अर्थ का परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं है ॥ १८॥ 
उपस्कार- जब शब्द तथा अ% दोनों का संयोगसम्बन्च अथवा समवाय 
सम्त्रन्ध नहीं है, इससे यह भाया कि शब्द, ग्ररथं तथा परस्पर सम्बन्धरहित 
नहीं है ॥ १८ ॥ 
संयोग तथा समवाय इन दोनों में से कोई एक शब्द तथा अर्थं का परस्पर में 
सम्बन्ध क्थों न होगा ऐसी सिद्धान्ती शंका करे तो पुर्वपक्षी कहता है— 
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संयोगिनो दण्डात्‌ समवायिनो विशेषाच्च ॥ १९ ॥ 
दण्डी पुरुषः-हस्ती कुळ्जर-इति प्रत्ययो स्तः, तत्र प्रथमः संयोगात्‌, द्वितोयः 
समवायात्‌ हस्तेऽवयवचिशेपे कुञ्जरस्य समवायाधीनः प्रत्ययः । हस्तः सम- 
वायितया यस्यास्ति स हस्तीति । विशेषादिति | विशेष एव हस्तादौ समवाय- 
सम्बन्धाद्विशेषणत्वं न तु तन्त्वादीनामपि तन्तुमान्‌ पट इत्यादिरवयवविशेषण- 
भावेन प्रत्ययो भवति, एवं घटशब्दवान्‌ घटोऽथ इति प्रत्ययो न भवति, तथाच 
शव्दाथयोन संयोगो नापि समवाय इति भाव: ॥ १९ ॥ 


नलु यदि न संयोगो न “वा समवायः इन्दार्थयोस्तरहि केन सम्बन्धेन 
शब्दों नियतमथ प्रतिपादयतीत्यत आह-- 


सामयिकः शब्दादथंप्रत्ययः ॥ २० ॥ 





पदपदाथे-संयोगिन:==संयोगसम्बन्धवाले, दण्डात्‌=्दण्ड से, समवायिनः=. 
समवायसम्बन्धवाले से, विशेषात्‌ च=विशेष होने से मी १९॥ 

भावाथे-जिस प्रकार दण्डवाला पुरुष है, हस्त ( सूंडवाळा ) हाथी है ऐसा' 
दोनों संयोग तथा समवायसम्बन्ध से क्रम से प्रतीति होती है इस प्रकार घट शब्दा- 
श्रय घटरूप अर्थ हैं ऐसी प्रतीति नहीं होती । अत: शब्द तथा अथं का परस्पर संयोग 
अथवा समवायसम्बन्ध नहीं हो सकता ।। १९ ॥ 


उपस्कार--दण्डवाला मनुष्य है,-हस्ती ( संडवाला ) कुंजर (हाथी ) है। 
ऐसे दो प्रकार के ज्ञान होते हैं, उनमें प्रथम प्रयोग संयोगसम्बन्ध से और दूसरा 
प्रयोग समवायसम्बन्ध से प्रतीत होता है, क्योंकि हस्तनाम सूंड नामक विशेष 
अवयव में हाथी के समवायसम्बन्ध के कारण होता है। हस्त ( सूंड ) समवायि 
(समवेत) है जिससे वह हस्ती ऐसा कहाता है । सूत्र के "विशेषात्‌? इस पद का यह 
अर्थ है कि हस्त ( संड ) आदि थवयव विशेषादिकों में ही समवायसम्बन्ध से 
विशेषणता है, नकि तन्तु आदि अवयवों में भी, क्योंकि 'तन्तु वाला पट है ऐसा 
अवयव को विशेषण मानकर ज्ञान नहीं होता, इसी प्रकार “घट दाब्दवाळा घट- 
रूप अर्थ है? ऐसा ज्ञान नहीं होता, ऐसा होने से शब्द तथा अथं का परस्पर न 
संयोगसम्वन्ध है, अथवा न समवायसम्बन्ध है यह पूत्र का आशय है।॥ १९ ॥ 

यदि 'शब्द तथा अर्थ का संयोग अथवा समवाय नामक सम्बन्ध नहीं है तो किस 
सम्बन्ध से शब्द अर्थ का प्रतिपादन करता है।' इस शंका के उत्तर में सिद्धान्ती के 
पक्ष से सूत्रकार कहते हैं--- 


पद्पदार्थ=सामयिकः=्सद्भेत से होता है, शब्दात्‌ = शब्द से, अथप्रत्ययः=्अथे 
का ज्ञान ।। २० ॥। 
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सामयिक इति । समय ईश्वरसङ्गतः-अस्माच्छन्दादयमर्थो बोद्धव्य इत्या- 
कारः, यः शब्दों यस्मिन्नथ भगवता सङ्कोततः स तमथ प्रतिपादयति, तथा च 
डाव्दाथयोरीइवरेच्छेब सम्बन्धः स एव समयस्तदधीन इत्यथः । यथा नकुछ 
दष्ट्ग्रसप्रष्टा या काचिदोषधिः सा सचोऽपि सपविषं हन्ति | 

स च समयः कचिव्द्यवहाराद गृह्यते, यथा-प्रयोजकेन घट सानयेत्युक्त 
प्रयोज्यस्य कस्बुग्रोचावन्तमर्थमानयतो ज्ञानं तावद नुमिनोति तटस्थो 
बाळ:-इयमस्य प्रवरत्तिज्ञीनजन्या प्रव्रत्तित्वात्‌ सत्र्रत्तिवत्‌। तच्च झानमेत- 
द्वाक्यजन्यभेतदनन्तरभाचित्वात्‌ . एतजज्ञानविषयोऽयं कम्बुग्रीवावानर्थो घट- 
पदवाच्य इत्यावापो द्वापप्रक्रियया बालस्य घटपटादाबथ व्युत्पत्तिः । 





भावाथ--इस शब्द से यह अर्थ जानना इस प्रकार ईश्वर की इच्छारूप 
संकेत ( शक्ति ) सम्बन्ध के अधीन शब्दो से अर्थ का ज्ञान होता है ॥ २० ॥ 
उपस्कार- सूत्र में सामयिक: इस पद से (इस शब्द से यह अर्थ जानना चाहिये) 
इस प्रकार के ईश्वर के संकेत को समय कहते हैं। जिस शब्द का जिस अर्थ में 
भगवान्‌ ने सङ्केत किया है वह शब्द उस अर्थ का प्रतिपादन करता है, ऐसा होने से 
शब्द तथा अर्थ दोनों का ईश्वर की इच्छा ही सम्बन्ध है, वह यह समय ईश्वर के 
“अधीन है यह सुत्र का अर्थ है । जिस प्रकार नुकल (नेउला) के दंष्ट्रा ( डाढ ) के 
'अग्रभाग से जिस-किसी ओषधि में स्पर्शं हो वह संपूर्ण ही औषधि सपंविष को नष्ट 
करती है और वह समय (सङ्केत) कहीं-कहीं वृद्धों के व्यवहार से गृहीत होता है 
जसे आज्ञा करनेवाले ने 'घट को ले आओ' ऐसा कहने पर प्रयोज्य (आज्ञा करनेवाले) 
ने किये कम्बुग्रीवा (शंख के समान ग्रीवा) वाले घट पदार्थ को ले आनेवाले पुरुष के 
घट ले श्रानेरूप ज्ञान को तटस्थ (उदासीन) वहां बेठा हुआ वालक इस पुरुष की 
घट ले आने की चेष्टारूप क्रिया, प्रवृत्ति से उत्पन्न है, चेष्टा होने से, मेरे दुग्धपान 
“की चेष्टा के समान, इस प्रकार चेष्टा से प्रवृत्ति का अनुमान कर, यह इस पुरुषकी 
“घट ले आने की प्रवृत्ति, ज्ञान से उत्पन्न है प्रवृत्ति होने से, मेरे स्तनपान को प्रवृत्त 
के समान | और वह ज्ञान है, 'इस घट को लाओ' इस वाक्य से उत्पन्न, क्योंकि इस 
वाक्य के पश्चातु हुआ है । इस ज्ञान का विषय कम्बुग्रीवावाला पदार्थं घट पदका 
वाच्य है ऐसा आवाप और उद्दाप किया गौ को बांध दो और घट को ले आओ 
इस वाक्य में वर्तमान गो तथा घट दोनों पदों का 'बांधना तथा ले आना इन दोनों 
दूसरी कियाओं के सम्बन्ध होना ही अपवाय तथा उद्वापक होते हैं। इस प्रकिया से 
बालक को घट पद की घटरूप अथ में व्युत्पत्ति (संकेतज्ञान) होता है । कहीं-कहीं 
साक्षात्‌ आप्तपुरुष के वाक्य से भी संकेतज्ञान होता हे, जेसे यह कम्बुग्रीवावाला 
-चटरूप अर्थ घट पद का वाच्य (बोध्य) हँ । इस प्रकार कहीं-कहीं उपमान से सकेत- 
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कञ्चिच्च साक्षादाप्तवाक्यादेच, यथाऽयं कम्चुमरीवावानर्थी घटपदवाच्य 
इति । 

कचिदपमानात्‌ ,यथा-गोसद्दशो गवयः, यथा मुद्गम्तथा मुद्गपर्णी, यथा 
मापस्तथा मापपर्णीत्यादि साधर्म्यापमानात्‌। काचिन्निन्दाकारादाप चाक्यात्‌, 
यथा-धिक करभमतिलम्वोष्ठं दोघंग्रीवं कठोरकण्टकाशिनमपसद्‌ परुनामति 
निन्दावाकयश्रवणानन्तर ताट्टशपिण्डमुपलभ्यायमसो करभ इति व्युत्पत्तिः । 

कचित्‌ प्रसिद्धपदसामानाधिकरण्यात्‌ , यथा-प्रभिन्नकसलोद्रे मधूनि 


मधुकरः पिवतोति वाक्यश्रवणानन्तरं भवत्ययमसो मधुकरपदवाच्यः प्रभिन्न- 
कमलोदरे मध्चुपानकतृत्वात्‌, यथा वा सहकारतरो मधुरं पिको रातीति । 





ज्ञान होता हे, जसे गौ के समान गवय होता हें, जसे मंग होता हैं वैसे मुदपर्णी नाम 

की औषधी होती हँ, जैसे माप ( उड़दी) होती हँ वसे माषपर्णी श्रौपधी होती हैं 

इत्यादि समानधर्म की उपमा से संकेतज्ञान होता हें । कहीं-कहीं निदारूप विरुद्धधम- 

. वाले वाक्य से भी संकेतज्ञान होता हे, 'जसे बहुत लम्बे श्रोठवाले, लंबी गर्दन- 

वाले, कड़े कांटों को खानेवाले पशुओं में नीच करभ (ऊंट) को धिक्कार हं' ऐसे 
निदा वाक्य सुनने के पश्चात्‌ उस ऊंट शरीर को देखकर यह करभ (ऊंट) कहता हैं, 
इस प्रकार शब्दार्थ संकेतग्रहण होता हँ । कहीं-कहीं प्रसिद्ध पद के सामानाधिकरण्य 
एक अधिकरण में वोध होने से भी शक्ति ज्ञान होता हू, जेस विकसित कमल के भीतर 
मधु ( रस ) मधुकर ( भ्रमर ) पीता है ऐसा वाक्य सुनने के पश्चात्‌ यही वह 
मधुकर शब्द का वाच्य है, विकसित कमल के मध्य में रसपानकर्ता होने से, अथवा 
सहकार ग्राम्र वृक्ष पर मधुर ( मोठेस्वर से ) पिक ( कोयल ) आवाज करता 
है । इन वाक्यों में कमल से मधुपान करना तथा भ्र वृक्ष पर मधुर शब्द करना 
इन प्रसिद्ध पदों के साथ होने के कारण मधुकर तथा पिक शब्द के श्रमर तथा 
कोकिलरूप अर्थ में संकेतग्रहण होता है । किन्तु यह नयायिक मत में अनुमानप्रमाण 
अथवा कुछ नेयायिकों के मत से उपमानविशेष, तथा प्राचीन नयायिकॉ से मत में 
शब्द नामक प्रमाण ही प्रसिद्ध पद के सामानाधिकरण्य के स।मथ्यं से शब्द के शक्ति 
का ग्राहक होता है, अथवा उपमानविशेष प्रमाण भी हो सकता है, क्योंकि मधुपान 


की कतृ ता का भ्रमर आदि दूसरे व्यक्ति क समान घमं से उपनय (उपमा ) से 
ग्रहण होता है । 


कह यह शब्द का संकेतरूप समय का ग्रहण केवल व्यक्तियों में वर्तमान जाति- 
मात्र में ही होता है, अर्थात्‌ शब्द की शक्ति केवल जाति में ही है, जाति के आघार 
'पर व्यक्ति का ज्ञान आक्षेप ( लक्षणा ) से होता है, ऐसा तोतात्तिक (भट्ट नामक 
सीमांसको का मत है । उनके मत में गो ले आओ, इत्यादि वाक्य से गोत्वादि जाति 
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तदेतद्नुमानं वा शब्द एव वा प्रसिद्धपद्सामानाधिकरण्यसामर्थ्याद्व्यु- 
त्पादकः, उपमान विशेष एव वा, मधुपानकतृत्वस्य श्रमरादिव्यक्त्थन्तरसाधम्य- 
स्योपनयात्‌ । 

समयश्च जातिमात्रे, व्यक्तराक्षेपत एवोपस्थितेरिति तोतातिकाः । 

(१: जातौ व्यक्तौ चोभय (ज्र) शक्तिः किन्तु जात्यंशे ज्ञाता व्यक्त्यंशे 
स्वरूपसती प्रयोजिकेति प्राभाकराः । 

समयः शक्तिरेब 'व्यक्त्थाक्तिजातयः पदार्थः ( अ०२आ०२न्या०सू ०६३); 
इति? वृद्धाः । गवादिपदानामियं गतिः, गुणकमाोदिवाचकपदानान्तुङ 
जातिव्यक्ती एवार्थ इति मयूखे विपश्चितम्‌ ॥ २० ॥ 

इदानोसुद्देशक्रमप्रोम्रे परत्वापरत्वे परस्परालुबद्धव्यवहारकारणतया 
झिष्यबुद्धिवैरद्या थे संक्षेपा थंग्चकअन्थे नाह-- 





विषयक श्रानयनादि त्रिया का दाब्दज्ञान होता है, क्योंकि गोत्वादि जाति में ही 
दाब्दशबित का ज्ञान गोत्वादि जाति में शाब्दबोध में ही कारण है, क्योंकि सुपृ 
आदि विभक्ति की कार्मता आदि शाव्दज्ञान में स्वाश्रय वृत्तितासम्वन्ध से ही 
गोरूप प्रकृति के अर्थ की आकांक्षा है। व्यक्ति का ज्ञान तो लक्षणा से ही उत्तरकाळ 
में होता है। कमंता गौ से रहती है, गोत्व में वतंमान कमंता होने से । आनयन 
(ले आना ) गो व्यक्ति में वर्तमान कमंतावाला है, गोत्व में वर्तमान कमंता होने 
से ऐसा अनुमान भी इसमें प्रमाण है ) । 
जाति तथा व्यक्ति दोनों में शब्द की शक्ति है, किन्तु जाति में शक्तिज्ञान 
होना आवश्यक है, व्यक्ति म स्वरूप से वतंमान ही शक्ति व्यक्ति का बोध कराती 
है ऐसा प्राभाकर मीमांसकों का मत है । अर्थात्‌ गोत्वादि रूप जाति में गो पद 
की दाक्ति है ऐसा ज्ञान गो पद से गोत्वरूप जाति का ज्ञान विशेष्यरूप से उक्त 
शाब्दबोध में समवायसम्बन्ध से गोत्व अथवा तादात्म्य सम्बन्ध से गौ नियामक 
होती है ऐसा उनका श्रादाय है ) । 
समय ( सङ्केत ) का अर्थ शक्ति वह व्यक्ति, आकार तथा जाति दोनों में है, 
क्योंकि “व्यक्त्याकृति जातयः पदार्थः, व्यक्ति, आकार, जाति ये तीनोंपदके 
अथं होते हैं (अ. २ आ. र सु. ६३) न्यायसूत्र में प्राचीन नेयायिकों ने कहा है । 
किन्तु गो इत्यादि पदों में उक्त व्यवस्था हे । गुण तथा कार्यवाचक पदों में जाति 
तथा व्यक्ति ही पद के अर्थ होते हैं ऐसा हमने मयूख ग्रन्थ मे स्पष्ट विस्तार किया 
है । क्योंकि गुणादिकों का आकार नहीं होता ॥ २० ॥ 
सांप्रत उंद्देशक्रम से प्राप्त परत्व तथा अपरत्व दोनों गुणों का परस्पर सम्बन्ध 
से व्यवहार के कारण होने से शिष्यों की बुद्धि में स्पष्ट प्रतीति होने के लिये तथा 
संक्षेप में वर्णन करने के लिये एक ही सुत्र में सूत्रकार दोनों का वर्णन करते हैं-- 


परत्वापरत्वोत्पत्तिः ४३३ 


एकदिक्काभ्यामेककालाभ्यां सन्निक्ृष्ठविप्रक्रष्टा भ्यां परमपरश्च ॥ २ १॥ 
परमपरङ्चेति भावप्रधानो निर्देशः । उत्पद्यत इति शेप: । यद्रा परमपर- 
व्चेति व्यवहार इति दोपः । इतिरध्याहाय्यम्‌। एका दिग्‌ ययोस्तावेकदिक्छो, 
ताभ्यामेकदिक्काम्यां पिण्डाभ्यामित्यर्थः । तुल्यदेशावप्येकदिक्को भवतः न तु 
ताभ्यां परत्वापरत्वे उत्पद्येते व्यवह्वियेते वेत्यत उक्त सन्निकृष्टविप्रकृष्टाभ्यामिति । 
सन्निकर्प: संयुक्तसंयोगाल्पत्वम्‌, विप्रकपेस्तद्भूयस्त्वम्‌ , तद्ठद्भ्यामित्य्थः । 
एतेन समवायिकारणमुक्तम्‌। दिकपिण्डसंयोगस्त्वसमवायिकारणम्‌ , तथा 
हि प्राङसुखस्य पुरुषस्य प्राच्यचस्थितयोः पिण्डयोरेकस्मिन्‌ संयुक्तसंयोग भूयस्त्व- 
मपरस्मिन्‌ संयुक्तसंयोगाल्पतरत्वग्ापेक्ष्य परत्वमपरत्वश््रोत्पद्यते, ( असमवा- 





पदपदाथे--एक दिक्काम्यां=एक दिशा मे रहनेवाले, एककालाभ्यांडएक काल 
में रहने वाले, संनिकृष्टविप्र कृष्टाभ्यां = संनिहित तथा दूरस्थ, दोनों द्रव्यों से, परत्वं= 
परत्व गुण, श्रपरत्वं च --और अपरत्व गुण भी उत्पन्न होता है ॥ २१ ॥। 
भावा्थे--एक दिशा मे वर्तमान तथा एक ही समय में वर्तमान, जो क्षण और 
काल से संनिहित तथा दूर में वतमान हो, ऐसे दो द्रव्यो में क्रम से देशिक तथा 
कालिक परत्व (दूरता) तथा ज्येष्ठता रूप अपरत्व, एवं संनिहित होना तथा कनि- 
ष्ठता रूप दॅशिक एवं कालिक अपरत्व गुण उत्पन्न होते हैं ।। २१ ॥। 
उपस्कार- पुत्र में परं तथा अपरं यह दोनों उनके घर्मो के लिये सूत्रकार ने 
कहै हैं, जिससे परत्व तथा अपरत्व उत्पन्न होते हैं--ऐसा आकांक्षित पद का दोष 
कर अर्थ करना । अथवा पर तथा अपर इत्याकारक व्यवहार होता हैं ऐसा शेष 
करना ओर 'इतिः' इस प्रकार इस पद का अध्याहार करना । एक है दिशा जिन दो 
पिण्ड (द्रव्यो) की वे एक दिशा वाले, उन एक दिशा में वर्तमान दो पिडों (द्रव्यों) 
से यह एकदिक्काभ्यां शब्दका अर्थ है । सभानदेशवाले भी एक दिशामें वर्तमान होते हैं, 
किन्तु उन दोनों में पर तथा अपर ऐसे दो ज्ञान उत्पन्न होते या उन दोनों में दुर 
है । पास है । यह ब्यवहार नहीं होता, इसलिये सूत्रकार ने 'संन्निकृष्टविप्रकृष्टाभ्यां 
संनिहित तथा दूर रहने वाळे ऐसा विशेषण दिया है । उनमें संयुक्त संयोग सम्बन्ध 
की अल्पता (कम होना) तथा उसकी अधिकता यह दोनों क्रम से संनिहित होना, 
तथा विप्रकपं (दूर होना) अथं है । इन दोनों वाले पिण्डों (द्रव्यं) से यह अर्थ है । 
इससे पिण्ड (द्रव्य) समवायिकारण देशिक परत्व तथा अपरत्व गुणरूप कार्यका 
कहा गया और दिशा तथा पिण्ड का संयोग असमवायिकारण कहा गया । 
क्योंकि पूर्व दिशा के सम्मुख मुखवाले भनुष्य को पूर्व दिशा में वर्तमान दो पिण्डों 
(द्रव्यो) में से एकमें संयुक्तसंयोगरूप सम्वन्ध की अधिकता, और दूसरे में संयुक्त 
संयोग सम्वन्ध की अत्यन्त अल्पता (न्यूनता) की अपेक्षा कर क्रम से परत्व (दुरता): 
२८ वै० 
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यिकारणमुक्तम ) । सन्निक्ृष्टविप्रक्ृष्टाभ्यामिति,-विषयेण विषयिणं प्रत्ययमु 
पळक्षयति । तथा चापेक्षाबुद्धेनिमित्तकारणत्वमुक्तम्‌ । एकदिगवस्थितयोरेव 
परत्वापरत्वे उत्पद्येते इति न सवंत्रोत्पत्तिः | एकस्यव द्रष्टुरपेक्षाबुद्धिः समु 
त्पद्यते इति न सवथोत्पत्तिः | अपेक्षाबुद्धिनियसान्न सवदोर्पत्तिः। कारणशक्ते- 
सुत्पन्नयोः प्रत्यक्षसिद्वत्वान्न परस्पराश्रयत्वम्‌ , अन्यथा हि नोत्प्मेयातां न वा 
प्रतीयेयातां, परस्परापेक्षायां हि द्रयोरनुत्पत्तिरप्रतीतिश्च स्यात्‌, प्रतीयेते च 
परत्वापरत्वे, प्रतीतिश्च तयोर्नोत्पत्तिमन्तरेणेति | 


एककालाभ्यामिति,-कालिकपरत्वापरत्वे अभिप्रत्य। तत्र ककालाभ्यासिति,- 
एको वत्तमानः कालो ययोयुवस्थविरपिण्डयोः तावेककालो ताभ्यासेकका डाभ्या- 
मित्यर्थः । सन्निकर्षोऽल्पतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वम्‌ । अत्रापि विपयेण 





तथा अपरत्व ( समीपता ) उत्पन्न होते हैं, (इससे असमवायिकारण कहा गया) 
और सूत्र के 'संनिकृष्ट-विप्रकृष्डाभ्यां' इस पद से संनिहितता तथा दूरस्थता रूप 
विषय से उनका विषयी ज्ञान सुचित होता है, ऐसा होने से अपेक्षाबुद्धि निमित्त 
कारण है यह कहा गया है । एक ही दिशा में वर्तमान दो पिण्डों में उक्त परत्व 
तथा भपरत्व गुण उत्पन्न होते हैं, इस कारण सर्व पिण्डों में उनकी उत्पत्ति 
नहीं हो सकती । और एक ही देखनेवाले को समीप हैं दूर है- यह बुद्धि उत्पन्न 
होती है, अतः सवंथा उत्पत्ति नहीं हो सकती । तथा अपेक्षाबुद्धि का नियम होनेसे 
सर्वे समय परत्वा-परत्व गुण उत्पन्न न होंगे । (पूर्वोक्त) अपने-अपने कारण की शक्ति 
से उत्पन्न होने के कारण अर्थात्‌ अपने-अपने कारणों के अन्वय तथा व्यतिरेक से 
परत्व तथा अपरत्व की उत्पत्ति होने से दोनों की उत्पत्ति होती है--यह प्रत्यक्ष 
प्रमाण से सिद्ध होने से परत्व तथा अपरत्व इन दोनों में परस्पर को आश्रय करते 
है-यह दोष न होगा । अन्यथा ऐसा न हो तो न परत्व की उत्पत्ति होगी न प्रतीति 
होगी, यदि परत्व अपरत्व की, अपरत्व परत्व की परस्पर में अपेक्षा करेंगे तो दोनों 
की उत्पत्ति एवं प्रतीति नहीं होगी, और प्रतीति तो परत्व तथा अपरत्व की होती है, 
और उत्पत्ति के विना उन दोनों की प्रतीति नहीं हो सकती । “एककालाभ्या' 
'एक काल के यह सूत्र का पद कालिक परत्व तथा अपरत्व के अभिप्राय से 
है । उसमें 'एककालाभ्यां एक काल छे इस पद का एक वर्तमान काल 
जिन दोनों युवा (तरुण) तथा स्थविर ( वृद्ध ) पिण्ड शारीरों का हो वे दोनों एक 
काल के उन दोनो' एक काल वाले शरीरों से यह अर्थ है । अति अल्प सूय क्रिया 
के अन्तरित (मध्यर्वात) जन्म होना यह सन्निकर्ष शब्द का अर्थ है। यहां भी इस 
संनिकर्ष विषय से उस विषय का ज्ञान सूचित होता है। इससे युवा तथा वृद्ध के 
शरीर समचायि कारण हैं काल तथा पिण्ड-शरीर का संयोग असमवायिकारण 


देशिकपरत्वापरत्वनाशः ४३५ 


विषयिणीं बुद्धिमुपलक्षयति, तेन युवस्थविरपिण्डो समवायिकारणे, काळपिण्ड- 
संयोगश्वासमवायिकारणम्‌ , अल्पतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वचुद्धिरपरत्वे 
बहुतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्ववुद्धिः परत्वे निसित्तकारणम । एते च परत्वा- 
परत्वे अनियतदिग्देशयोरपि पिण्डयोरुत्पद्येते । 


तत्र दैशिकपरत्वापरत्वयोः सप्रधा विनाशः | उत्पादस्तु युगपदेव डयोर- 
न्यथाऽन्योन्याश्रयः स्यात्‌ । अपेक्षाुद्धिनाशात्‌ १, संयोगस्यासमवायिकारणस्य 
नाशात २, द्रव्यस्य च समवायिकारणस्य नाशात्‌ ३, निमित्ताससवायिकार- 
णयोनोशात्‌ ४, निमित्तसमवायिकारणयोर्नाशात्‌ ५, समवाय्यससबायिकारण- 
योर्नाशात्‌ ६, निमित्तनाशासमसचायिकारणनाशसमवायिकारणनाशोभ्यः ७। 

तत्रापेक्षाबुद्धिनाशात्‌ तावत्‌-परत्वोत्पत्तिः परत्वसामान्यज्ञानं ततोऽपेक्षा- 
बुद्धिविनाशस्तद्विनाशात्‌ परत्ववि रिष्ट ्रव्यज्ञानकाले परत्वनाशः, द्वित्वनाशव- 
देव सवमूहनीयम्‌ । 

असमवायिकारणनाशादपि, तद्‌ यथा-यदेवापेक्षाबुद्धिस्तदैच परत्वाधारे 
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होता है, अति-न्यून सूर्याक्रिया के मब्यर्वात जन्म होने का ज्ञान अपरत्व 
(कनिष्ठ) बुद्धि में निमित्त कारण है तथा अति अधिक सूर्य क्रिया के मध्यर्वात काल 
में जन्म होना-यह ज्ञान परत्व (ज्येष्ठ) बुद्धि में निमित्त कारण है। यह दोनों 
कालिक परत्व तथा अपरत्व ज्ञान अर्थात्‌ ज्येष्ठ कनिष्ठ अवस्था का ज्ञान अनियत 
दिशा देश में रहने वाळे भी युवा तथा वृद्ध पुरुष के शरीर में उत्पन्न होते हैं। 

उसमें देशिक परत्व तथा अपरत्व दो गुणों का नाश सात प्रकार से होता है। 
किन्तु उत्पत्ति दोनो की एक ही समय में होती है, अन्यथा अन्योन्याश्रय दोष हो 
जायगा । सात प्रकार के नाश इस प्रकार हैं-(१)केवल अपेक्षाबुद्धि के नाश से,(२) 
संयोग रूप असमवायि कारण के नाश से, (३) समवायि कारण खूप द्रव्य क नादा 
से, (४) निमित्त तथा असमवायिकारण दोनो के नाश से, (५) निमित्त तथा 
समवायिकारण दोनों के नाश से, (६) समवायि, तथा असमवायिकारण दो के 
नाश से (७) निमित्त, समवायि, तथा असमवायि कारण तीनों के नाश से परत्व 
तथा अपरत्व का नाश। 

उनमे से भ्रपेक्षाबुद्धि के नाश से परत्व का नाश इस प्रकार होता है--परत्व 
गुण की उत्पत्ति परत्व सामान्य का ज्ञान, पञ्चात्‌ अपेक्षाबुद्धि का नाश ओर 
विनाश से परत्व गुण युक्त द्रव्य ज्ञान के समय में परत्व गुण का नाश, द्वित्वसंखया 
के नाश के समान और सब प्रक्रिया जानना । 


असमवायि कारण के नाश से भी परत्व का नाश इस प्रकार होता है-जेसे जिसी 
समय अपेक्षाबुद्धि होती है उसी समय परत्व गुण के आश्रय पिण्ड (द्रव्य) में क्रिया 


४३६ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


पिण्डे कम | ततो यदेव परत्वोत्पत्तिस्तदेव दिक्‌पिण्डविभागस्ततो यदा परत्वसा- 
मान्यज्ञानं तदा दिकूपिण्डसंयोगनाश:। ततः सामान्यज्ञानादपेक्षाघुद्धिनाशस्तदेव 
दिक्‌पिण्डसंयोगनाद्यात्‌ परत्वापरत्वयोनोशः । तत्र चापेक्षाघुद्धिनाशस्य परत्व- 
नाशसमकालत्वान्न तन्नाशकत्वम्‌ । नन्वसमवायिकारणानाशादाँप गुणनाशे 
आत्ममन:ःसंयोगनाशादपि संस्कारादृष्टादीनां विचारे वहु व्याकुल स्यादिति 
चेन्न, विग्रकृष्टत्वेन परत्वस्य व्यापनात्‌ परत्वाधारस्यान्यत्न गमने विप्रकर्षाभाबात्‌ , 
परत्वनिवृत्तिरावरयकी । न च तदा नाशकान्तरसस्तीत्यन्यथा5नुपपत््या संयो 
गनाश एव नाशकः कल्पयते, संस्कारादृष्टादेः काय्यस्य स्मृतिसुखादेश्चिरेणापि 
दर्शनान्न तन्नाशकल्पना । उपलक्षणञ्चतत्‌ अवधेद्रष्टश्च तहेशसंयोगनाशार्दाप 
परत्वापरत्वे विनञ्यतः, युक्तस्तुल्यत्वात्‌ । 

समवायिकारणनाझादांप कचित्‌ परत्वनाशः। तथाहि-यदा पिण्डावयवे 
समुत्पन्नेन कमणाऽवयवान्तरा द्विभागस्तदेवापेक्षाबुद्धिः, विभागात्‌ पिण्डारम्भ- 


होकर जिसी समय परत्व गुण की उत्पत्ति होती है उसी समय दिशा तथा पिण्ड 
का परस्पर विभाग होता है, इसके पश्चात्‌ जिस काल में परत्व जाति का ज्ञान 
होता है उस समय दिशा और द्रव्य का संयोग नष्ट होता है। पश्चातु उक्त सामान्य 
ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाश जिस समय होता है उसी समय दिशा तथा द्रव्य के 
संयोग के नाश से परत्व तथा अपरत्व गुणों का नाश होता है। उसमें अपेक्षाबुद्धि 
का नाश परत्व गुण के नाश के काल में होने से परत्व तथा अपरत्व का नाशक 
नहीं हो सकता । असमवायि कारण के नाश से भी गुण का नाश हो तो आत्मा 
तथा मन के संयोग के नाश से भी भावना संस्कार तथा अद्ष्टादियों का नाश होने 
से बहुत ही गड़बड़ अव्यवस्था हो जायगी, अर्थात्‌ प्राणी की मृत्यु हो जायगी, ऐसी 
पुर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि विप्रकर्ष (दूरता) से परत्व को व्याप्ति है। 
यदि परत्वाश्रय द्रव्य दूसरे स्थान में गमन करे तो विप्रकषं (दूरता) न रहने से 
परत्व की निवृत्ति होना आवश्यक है। और उस समय उसका दूसरा कोई नाश 
करने वाला नहीं है । इस कारण नाश के न बन सकने से संयोग का नाश ही नाशक 
है यह कल्पना की जाती है, और भावना संस्कार तथा अर्ष्टादिकों के स्मरण तथा 
सुखःदुख आदि कार्य तो विलम्ब से कालान्तर में देखने में आते हें । अतः उनका नाश 
न होने के कारण प्राणी पर मृत्यु नहीं हो सकेगा । 

तीसरा-कहीं केवल समवायि करण द्रव्य के नाश से भी परत्व का नाश होता 
है, वह इस प्रकार कि जिस समय पिण्ड ( द्रव्य ) के अवयव में उत्पन्न भई 
क्रिया से दूसरे अवयव से विभाग होता है, उसी समय अपेक्षा बुद्धि होती है, 
विभाग से उस द्रव्य को उत्पादक पूर्व संयोग का नाश, तथा परत्व गुणकी उत्पत्ति 


देशिकपरत्वापरत्वनारा: ४३७ 


कसंयोगनाशः परत्वोत्पत्तिः, अम्निमक्षणे संयोगनाशाद द्रव्यनाशः परत्व- 
्यामान्यज्ञानं, द्रव्यनाशात्‌ परत्वनाशोऽपेक्षाबुद्धिनाशश्च सामान्यज्ञानात्‌ । 
तथा च योगपद्यान्नापेक्षावुद्धिनाशात्‌ परत्वनाश इति । 

कचिद्‌ द्रव्यनाशापेक्षावुद्धिनाशाभ्याँ परत्वनाशः । तद्यथा--पिण्डावयवे 
कर्मापेक्षावुद्धे रुत्पादस्ततोऽचयवान्तरविभागः परत्वोत्पत्तिश्च, तत आरम्भ- 
कसंयोगनाशसामान्यज्ञाने ततो द्रव्यनाशापेक्षाबुद्धिनाशो ततश्च परत्व- 
नाश: । 

कचिद्‌ द्रव्यस्य संयोगस्य च नाशाभ्यां परत्वनाशः, तद्‌ यथा यदा द्रव्या- 
'वयवविभागस्तदैव पिण्डकमापेक्षावुद्धयोरुत्पादस्तदनन्तरमवयवसंयोगनाश- 
दिकपिण्डविभागपरत्वोत्पत्तयः । ततो द्रव्यनाशदिक्‌पिण्डसंयोगनाशपरत्वसा- 
सान्यबुद्भयः । ततो द्रव्यनाशदिकपिण्डसंयोगनाशाभ्यां परत्वनाशः सामान्य- 
बुद्धरपेक्षाबुद्धिनाश इति । 





होती है, भागे के क्षण में पूर्व संयोग नाश से द्रव्य का नाश और परत्व सामान्य 
का ज्ञान होता है, द्रव्य के नाश से परत्व गुण का नाश और उक्त सामान्य ज्ञान से 
अपेक्षा बुद्धि का भी नाश होता है, ऐसा होने से एक काल होने के कारण अपेक्षा 
बुद्धि के नाश से परत्व का नाश नहीं हो सकता, इस प्रकार केवळ द्रव्य रूप 
समवायि कारण के नाश से परत्व नाश को प्रक्रिया है । 


चतुर्थ-कहीं पर द्रव्य का नाश, तथा अपेक्षा बुद्धि का नाश दोनों से परत्व का 
नाश होता है, वह है जेसे--पिण्ड ( द्रव्य ) फे अवयव में क्रिया तथा अपेक्षा 
बुद्धि दोनों की उत्पत्ति के अनन्तर दूसरे अवयवों से विभाग तथा परत्व गुण की 
उत्पत्ति भी होती है, पश्चात्‌ द्रव्य का उत्पादक पूर्वं संयोग का नाश, एवं परत्व 
सामान्य ज्ञान ये दोनों होते हैं, श्रोर उसके पश्चात्‌ द्रव्य का नाश तथा अपेक्षा बुद्धि 
का नाश दोनों होते हैं, इन दोनों से पश्चात्‌ परत्व का नाश होता है । 

पांचवा-कहीं द्रव्य रूप समवायि कारण तथा संयोग रूप असमवायि कारण इन 
दोनों के नाश से परत्व का नाश होता है। वह है जसे--जिस समय द्रव्य के अवयवों 
का परस्पर विभाग होता है उसी समय द्रव्य में क्रिया तथा अपेक्षाबुद्धि इन दोनो 
की उत्पत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ श्रवयवों के पूवं संयोग का नारा, दिशा और 
पिण्ड ( द्रव्य ) का परस्पर विभाग एवं परत्वगुण की उत्पत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ 
द्रव्य का नाश, तथा दिशा और द्रव्य के संयोग का नाश तथा परत्व सामान्य का 
ज्ञान होता है, उससे द्रव्य का नाश, तथा दिशा ओर द्रव्य के संयोग का नाश इन 


दोनों से परत्व का नाश होता है, और उक्त सामान्य ज्ञान से अपेक्षा बुद्धि का 
नाश होता है । 


४३८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कचित्‌ संयोगनाशापेक्षावुद्धिनाशाथ्याँ परत्वनाश:, तद्यथा-परत्वोत्पत्तिपि- 
ण्डकर्मणो सामान्यज्ञानविभागौ अपेक्षाबुद्धिनाशदिक्‌पिण्डसंयोगनाशो तत 
परत्वनाराः । 

कचित्‌ समवाय्यसमवायिनिभित्तनाशेभ्य:. तद्यथा-परत्वोत्पत्तिपिण्डा- 
वयवविभागपिण्डकर्माणि युगपत्‌ , तदनन्तरं परत्वसामान्यज्ञानावयवसंयोग- 
नाशदिकपिण्डविभागाः तदनन्तरसपेक्षाबुद्धिनाशद्रव्यनाशदिक्‌पिण्डसंयोग- 
नाशेभ्यो युगपदुत्पन्नेभ्यः परत्वस्यापरत्वस्य वा दैशिकस्य नाश: । 

कालळृतयोस्तु परत्वापरत्वयोरससवायिकारणनाशाधीनो नाशो नास्ति 
दैशिकयोर्दिकर्पिण्डसंयोगनाशे सस्निकषेविप्रक्पेनाशो यथा न तथा कालिक- 
योरिति, तयोः समवायिकारणनाशादपेक्षाघुद्धिनाशात्‌ द्वाभ्याग्वेति त्रयः पक्षा 
पूववंदूहनीया: ॥ २१ ॥ 








छठा-कहीं संयोग असमवायि कारण तथा निमित्त कारण अपेक्षा वुद्धि इन दोनों के 
नाशो से परत्व का नाश, वह है जसे-परत्व गुण की उत्पत्ति, तथा पिण्ड से 
क्रिया, सामान्य ज्ञान तथा विभाग अपेक्षा बुद्धि का नाश तथा दिशा और द्रब्य के 
संयोग का नाश और दोनों से परत्व गुण का नाश । 
सातवां--कहीं समवायि, असमवायि तथा निमित्त कारणों के नाशों से परत्व गुण 
का नाश होता है। वह है जसे परत्वगुण की उत्पत्ति, पिण्ड के अवयवो का 
विभाग ओर पिण्ड में क्रिया, यह सब एक काल में होने के पइ्चात्‌ परत्वत्व 
सामान्य का ज्ञान, पूर्व अवयव संयोग का नाश तथा दिशा और द्रव्य का विभाग 
क्रम से होते हैं, इसके पश्चातु एक काल में उत्पन्न अपेक्षा बुद्धि का नाश, द्रव्य 
का नाइ, तथा दिशा और पिण्ड के संयोग का नाश इन तीनों से दशिक वरत्व तथा 
अपरत्व गुण का नाश होता है । 
किन्तु काल से होने वाले कालिक परत्व तथा अपरत्व इन दोनो' का संयोग 
रूप असमवायिकरण के नाश के अधीन नाश नहीं होता, क्योंकि जिस प्रकार 
देशिक परत्व तथा अपरत्व के नाश होने में दिशा तथा द्रव्य का संयोग नष्ट होने 
पर संनिकषं ( सांनिघ्य ) तथा विप्रकर्ष ( द्रता ) का नाश होता है, वेसे कालिक 
परत्व तथा श्रपरत्व में नहीं होता, इस कारण कालिक परत्व तथा अपरत्व दोनों 
गुणों का नाश केवल द्रव्य ( शरीर ) के नाश, तथा केवल अपेक्षा बुद्धि रूप 
निमित्तकारण के नाश, तथा दोनों से मिलकर-ऐसे तीन ही प्रकार से कालिक परत्व 
तथा अपरत्व का नाश होता है, जिसकी देशिक परत्व तथा अपरत्व के नाश के 
समान प्रक्रिया स्वयं जान लेनी चाहिये ॥ २१ ॥ 


परत्वापरत्वयोस्तदभाव: ४३२९ 


कालिकपरत्वापरत्वे प्रति विशेषमाह-- 
कारणपरत्वात्‌ कारणापरत्वाच ॥ २२ ॥ 

प्रत्वापरत्वयो: कारणं काळस्तस्प परत्वापरत्वे परत्वासमवायिकारणकाळ- 
संयोगोऽपरत्वाससवायिकारणकाळसँयोगश्च छक्षणयोक्तः , अन्यथाऽनन्वयापत्तः, 
न हि परत्वापरत्वाभ्यामेंब परत्वापरत्वे उत्पद्येते । तस्मात्‌ परत्वापरत्वपदयोस्त- 
दुत्पादककाळसंयोगावर्था ळक्षणया ॥ २२ ॥ 

ननु परत्वेऽपि परत्वमपरत्वेऽप्यपरत्वं किं न स्यादित्यत आह--+ 
परत्वापरत्वयोः परत्वापरत्वा भावोऽणुत्वमहत्त्वाभ्यां व्याख्यातः ॥२३॥ 

कर्मभिः कर्माणि ॥ २४ ॥ गृणेगुंणाः ॥ २५॥ 


3 I a # मळ 


कालिक परत्व तथा अपरत्व गुण में सूत्रकार विशेष कहते हैं-- 





पद्पदार्थ--कारणपरत्वात्‌=काल संयग रूप कारण के परत्व से, कारणा- 
परत्वात्‌ च= ओर उक्त कारण के अपरत्व से भी ( कालिक परत्व तथा अपरत्व 
गुण होते हैं ) ॥ २२॥ 

भाबार्थ--काल के परत्व तथा अपरत्व के कारण भी कालिक परत्व 
(ज्येष्ठता) तथा कालिक अपरत्व (कनिष्ठता ) होती है ॥ २२ ॥ 

उपस्कार--परत्व तथा अपरत्व गुण दोनों का कारण होता है । काल नामक 
द्रव्य उसकी परत्वता तथा अपरत्वता इन दोनों पदों से सूत्र में लक्षणावृत्ति से परत्व 
गुण का ग्रसमवायि करण कालसंयोग, तथा अपरत्व गुण कार्य का असमवायि- 
करण काल संयोग कहा है, नहीं तो सूत्र में अन्वय न बनेगा, क्योंकि परत्व तथा 
अपरत्व से ही परत्व तथा अपरत्व की उत्पत्ति नहीं होती, तस्मात्‌ सूत्र में परत्व 
तथा अपरत्व इन दोनों पदों का परत्व तथा अपरत्व गुण कार्यों के उत्पन्न करने 
वाले काळ पिण्ड संयोग रूप अर्थ लक्षणा वृत्ति से जानना ॥ २२ ॥ 

“एक परत्व गुण में दूसरा परत्व तथा एक अपरत्व में दूसरा ग्रपरत्व गुण क्यों 
न होगा ?” इस शंका के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैँ-- 

पद्पदार्थे--परत्व तथा अपरत्व में, परत्वापरत्वाभावः = परत्व भपरत्व गुण 
का अभाव, अणुत्वमहत्त्वाभ्यांन्अणु तथा महत्परिमाणों से, व्याख्यातः = व्याख्यान 
किया गया ॥ २३ कर्मभिः = कर्मो से, कर्माणि = कर्मपदाथं ॥ २४ ॥ गृणेः=गुणों 
से, गुणाः = गुणपदाथं व्याख्यात हो गये ॥ २५॥ 


७ री = 
सावाथ--एक अणु परिमाण में दुसरा अणुपरिमाण, तथा एक महत्परिमाण 
में दूसरा महत्परिमाण जसे नहीं रहता उसी प्रकार एक परत्व तथा अपरत्व गुण 


४४० वेशेषिकसूत्रो पर्कारः 


एतानि सूत्राणि पूवमेव व्याक्रतकल्पानि नेह व्याक्रियन्ते ॥ २३-२५ ॥ 

परत्वापरत्वादीनां मूत्तेमात्रससवेतत्वमुक्त ज्ञानसुखादीनाञ्ववात्मसमवेत- 
त्वम्‌ । तत्र समवाय एव क इति शिष्यजिज्ञासासनुरुध्य बुद्धरुदेशक्रमप्राप्राया 
अपि लङ्घनात्‌ समवायपरीक्षामाह -- 

इहेदमिति यतः कार्यकारणयोः स समवायः ॥ २६ ॥ 

कारयरूरणयोरित्युपळक्षणम्‌ , अकार्यक्ारणयोरित्यपि द्रष्टव्यम्‌ । तदुक्त 
पदार्थप्रदेशाख्ये प्रकरणे- “अयुर्तासद्धानामाधाय्योधारभूतानां यः सम्बन्ध 
इहेतिप्रत्ययहेतुः स समवायः? इति । असम्बद्धयोरविद्यमानत्वमयुतसिद्धिः, 
इह कुण्डे दधि इह कुण्डे बद्राणीतिवत इह तन्तुषु पट इह वीरणेषु कट इह 








में क्रम से दुसरा परत्व तथा अपरत्व गुण नहीं रहता, कमे पदार्थ कर्मवान तथा 
गुण पदार्थ गुणवान नहीं होते इत्यादि पूर्वोक्त सम्पूण जान लेना चाहिये ॥२३-२५॥ 
| उपस्कार- ये तीनों सूत्र पूवं ग्रन्थ में ही व्याख्या किये समान स्पष्ट अथं बोधक 
हैं । अतः इनकी यहां व्याख्या नहीं की जाती है॥ २३-२५॥ 

परत्व तथा अपरत्व आदि गुण मूत द्रव्यो में, तथा ज्ञान सुख आदि विशेष 
गुण आत्मा में समवाय सम्बन्ध से रहते हैं-ऐसा कह चुके हैं, उसमें समवाय सम्बन्ध 
ही का क्या स्वरूप है-इस शिष्य की जिज्ञासा के अनुरोध से यद्यपि वुद्धि गुणका 
उद्देश क्रम से निरू पण करना उचित है तथापि उसके उल्लंघन कर समवाय की 
परीक्षा करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पढ्पदार्थ- -इह = यहां, इदं = यह है, इति = इस प्रकार, कार्यकारणयोः = 
कायं तथा कारण में, स: = वह, समवायः = समवाय नामक सम्वन्ध है ॥२६॥ 

भावाथे--जिससे इस कुण्डी में दही है इत्यादि विशिष्ट प्रतीति के समान 
इन तन्तुओं में पट है, इत्यादि विशिष्ट ज्ञान भी होता है, उसमें दृष्टान्त में विशेषण 
कुण्डी तथा दही रूप विशेष्य का जिस प्रकार संयोग सम्बन्ध विषय है उसी प्रकार 
तन्तुओं में पट है यह भी विशिष्ट ज्ञान होने के कारण उसमें भी कोई सम्वन्ध 
मानना पड़ेगा, जो संयोग तथा स्वरूपादि सम्बन्ध न हो सकने से समवाय ही 
सम्बन्ध है यह सिद्ध होता है ॥ २६॥ 

उपस्कार- पुत्र में “कार्यकारणयो: यह पद कार्य कारण से भिन्नों का भी 
समवाय होता है इसका सूचक है। अतः पदार्थ प्रदेश ( उद्देश ) नामक प्रशस्त- 
पाद भाष्यके प्रकरण में-'अयुतसिद्धानामाधार्याधारभूतानां यः सम्वन्धः इहेति प्रत्यय- 
हेतु: स समवायः अर्थात्‌ युतसिद्धि से रहित आश्रय तथा आश्रित रूप पदार्थों का जो 
इह = इसमें, इस प्रतीति का कारण होता है वह समवाय होता है ऐसा कहा है। 


समवायसिद्धि: ४ १ 


द्रव्ये गुणकर्माणि इह गवि गोत्वम्‌ इद्बाऽऽत्मनि ज्ञानम्‌ इदाऽऽक्ादे शब्द 

इतोहवुद्धिरुत्पद्यमाना न चिना सम्बन्धमुत्पत्तमहति तेनानमीयतेऽस्ति कञ्चित. 
सम्बन्ध: । न चासो संयोग एब, अन्यतरकमांदीनां तदुत्पादकानास भावात 
विभागपय्यचसानाभावाच्च सम्वन्धिनामयुर्तासद्धत्वाच्च नियताधिकरणत- 
यवोन्नयत्वात्‌ अप्रत्यक्षत्वादेकत्वान्नित्यत्वाच्च । नन्वेकश्चेत्‌ समवायस्तदा द्रव्य- 
त्वादीनां सङ्कुरप्रसङ्गः, कर्मेत्वादिसमचायस्य द्रव्ये सम्भवात्‌। मेवम्‌ , आधारा- 
धेयनियमादेचासङ्करात्‌ । यद्यपि य एव द्रव्यत्वसमचायः स एव गुणत्वकमं- 





सम्बद्ध न होने वाले दो पदार्थो को अविद्यमानता, अर्थात्‌ पृथक होकर न रहना 
अयुतसिद्धि कहाती हैं ( वह जिस प्रकार व्यापक दो पदार्थो में नहीं होती यह 
युतसिध्यभावात्‌' इस सूत्र में कह चके हैं। ) 'इस कुण्डी में दही है, इस कंडी में 
वर के फल है' इन प्रतीतियों के समान, “इन तन्तुओं में पट है, इन वीरण 
( सरइयों ) में कट ( चटाई ) है, इस द्रव्य में गुण तथा कमं हैं, इस गौ में गोत्व 
है, इस आत्मा में ज्ञान है, इस आकाश में शब्द है” इस प्रकार उत्पन्न होने वाला 
ह यहां ऐसा ज्ञान विना सम्बन्ध के उत्पन्न नहीं हो सकता । इससे तन्तुओं में पट 

है ऐसा विशिष्ट ज्ञान विशेषण तन्तु तथा विशोष्य ( पट ) इन दोनों के किसी 
सम्वन्ध को विषय करता है, विशिष्ट ज्ञान होने से, इस कुण्डी में दही है-इस विशिष्ट 
शान के समान-इस अनुमान से संयोगादि सम्वन्ध का वाघ होने के कारण कोई 
सम्बन्ध मानना पड़ेगा जो परिशेष से समवाय सम्वन्ध सिद्ध होता है, क्योंकि यह 
दो में से एक अथवा दोनों की क्रिया आदि संयोग सम्बन्ध के उत्पादकों का अभाव 
होने के कारण संयोग ही सम्बन्ध हे यह नहीं हो सकता, तथा इस सम्वन्ध का 
“संयोग सम्बन्ध के समान विभाग में पर्यवसान (समाप्त) नहीं होती है, तथा 
समवाय के सम्वन्धी संयोग के सम्बन्धियों के समान युतसिद्ध ( पृथक्‌ सिद्ध ) भी 
नहीं होते । ग्रभेद रूप तादात्म्य सम्बन्ध भी उक्तानुमान का विषय नहीं हो सकता । 
इस आशय से शंकरमिश्र चतुथं हेतु देते हुए कहते हैं कि नियत आश्रय रूप ही से 
यह जाना भी जाता है। ( अर्थात्‌ अभेद सम्वन्ध मानने से शुक्ल वर्ण और पट के 
एक ही पदार्थ होने से 'पट:-पटः' इस प्रयोग के समान “शुक्ल: पटः' यह भी प्रयोग 
न होगा । तथा प्रत्यक्ष न होने, एवं एक होने तथा नित्य होने से भी ( उक्तानु- 
मान में संयोग सम्वन्ध विषय नहीं हो सकता ) । “यदि समवाय सम्वन्ध एक हो 
तो द्रव्यत्वादिकों के समवाय के समान कर्मत्व गुणत्व आदिको का भी समवाय 
द्रव्यो में होने से सांकर्यं दोष आ जायगा” पुरवंपक्षी यहां ऐसी शांका नहीं कर 
सकता, आश्रयाश्रितभाव का नियम होने से उक्त सांकर्यं दोष नहीं होगा । यद्यपि 
जो ही द्रव्यत्व जाति का समवाय है वही गुणत्व कमत्व आदिको का भी समवाय 
है, तथापि उनका द्रव्य पदार्थं आश्रय नहीं है, क्योंकि द्रव्य पदार्थो में गुणत्व तथा 





४४२ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


त्वादीनामपि, तथापि चेषां न द्रव्यमाधारस्तत्र तेषामप्रतीतेः द्रव्येष्वेव द्रव्यत्वं 
प्रतीयते गुणेष्वेच गुणत्वं कमस्वेव कर्मत्वं नत्वन्यत्रेत्यन्वयव्यतिरेकदर्शनादेव 
नियमः, यथा कुण्डदध्नोः संयोगविरोेषेऽपि कुण्डमेचाधारो न दधीत्याश्रयाश्रः 
यिभावनियमस्तथा व्यङ्गथव्यञःजकशक्तिभेदादेचात्रापि नियम उपपत्स्यते, न 
हि द्रव्येण द्रव्यत्ववत्‌ कमेत्वाद्यप्यभिव्यज्यते । तदुक्तम्‌ 

संविदेव हि भगवतो वस्तूपगसे नः शरणम्‌?” इति । 

न ह्याधारत्वं प्रति विपरीता संविदस्ति, न हि भवति द्रव्यं कर्मेति, न वा? 
भवति पटे तन्तव इति । एतेन वायौ रूपसमवायेऽपि वायो रूपसित्याधारता 
न वायोः प्रतीयते । तस्मात्‌ स्वभावशक्तिरेव सवत्र नियामिका । स चायं नित्य 
अकारणकत्वात्‌ । भावानां हि सूमवायिकारणादुत्पत्तिनियमः, तदनुरुद्ध च 


कर्मत्व जाति की प्रतीति नहीं होती, पृथिवी आदि नौ द्रव्य पदार्थो में ही द्रव्य है, 
द्रव्य है” इस प्रकार अनुगत बुद्धि साधक द्रव्यत्व-जाति का ज्ञान होता है, इसी प्रकार 
रूपादि चतुविशति गुणों में ही गुणत्व जाति, उत्क्षेपणादि पाँच कर्मो में ही कमंत्व 
जाति की प्रतीति होती है, श्रन्य द्रब्यादिकों में नहीं होती--इस प्रकार अन्वय तथा 
व्यतिरेक के दशन से ही नियम है। जिस प्रकार कुंडी में दही है इस प्रतीति में कुंडी 
तथा दही का संयोग सम्वन्ध समान होने पर भी कंडी ही आश्रय होती है और 
दही ही आश्रित होता है यह नियम है उसी प्रकार व्यंग्य ( प्रगट करने योग्य ) 
तथा व्यंजक ( प्रगट करने वाला ) इनदो शक्तियों के भेद से ही प्रकृत में भी 
नियम हा सकता है, क्योंकि द्रव्य से द्रव्यत्व जाति के समान कर्मत्व गुणत्व श्रा 
जातियों की अभिव्यक्ति नहीं होतो, इसी से वृद्धोंने कहा है--'संविदेव अनुभव 
ही, हि= जिस कारण, भगवतीऽशक्ति, वस्तूपगमे = पदार्थ के मानने में नः=हमको, 
शरणमु = शरण ( प्रमाण ) है इत्ति= ऐसा ॥ क्योंकि आधारता के विषय में 
विपरीत अनुभव नहीं होता, कारण यह कि द्रव्य क्रिया है ऐसा कमंत्व जाति का 
द्रव्य में विपरीत आश्रय ज्ञान, तथा पट में तन्तु हैं ऐसा तन्तुओ की पट में आधा- 
रता का विपरीत ज्ञान भी नहीं होता । इसी कथन से समवाय के एक होने के 
कारण वायु में स्पशं-समवाय के समान रूप का समवाय रहने पर भी, वायु में 
रूप है ऐसी रूपगुण की विपरीत आश्रयता प्रतीत नहीं होती--यह जान लेना 
चाहिये । इस कारण स्वभाव की शक्ति (सामर्थ्यं) ही सर्वत्र प्रतीति होने मं नियामिका 
(नियम के कारण) है यह सिद्ध होता है! वह यह समवाय सम्बन्ध रूप पदार्थ कारण 
रहित होने से नित्य हुँ, क्योंकि भाव पदार्थो का सर्वत्र समवायि कारण से उत्पन्न 
होने का नियम है, उसके अनुरोध से असमवायि तथा निमित्त कारण भी भाव कार्य 
में अवश्य होते हैं, ऐसा नियम होने से समवाय सम्बन्ध का जो समवायिकारण होगा 





समवायसिद्धिः ४४३ 


निमित्तासमवायिनी, तथाच समवायस्य समवायिकारणं यत्‌ स्यात्‌ तत्‌ समवा- 
यान्तरेण तेनेब समवायेन वा ? न तावदाद्यः, अनवस्थापातात्‌ । न द्वितीयः, 
न हिस एव समवायः स्वेनंव समवेतः सम्भवतीत्यात्माश्रयात्‌ । तन्तु 
पटसमवाय: पटे रुपससवाय इति प्रतीतिः कथमिति चेत्‌ स्वरूपसम्वन्घेन, 
समवायान्तराज्ञोीकारे5नवस्थापातात्‌ । तहीँह पटरूपमित्यपीहप्रत्ययः स्वरूप- 
सम्वन्धेनेव स्यात्‌ कि समवायेनेति चेन्न, तत्रातिरिक्तसम्बन्धे वाधकाभावात्‌ । 
तहींह भूतले घटाभाव इत्यत्राप समवायः सम्बन्धान्तरं वा स्यादिति चेन्न, 
स्वरूपसम्बन्धेनेच तठुपपत्तः, अन्यथा घटात्यन्ताभावान्योन्णभावयोनित्ययो- 
रनेकसमवेतयोः सामान्यत्वापत्तः । प्रध्वंसस्य च समवेतकाय्यत्वेन विनाशि- 
त्वाघत्तेः, प्रागभावस्य च समवेतानुत्पन्नत्त्वेनाचिनारित्वापत्तश्च । न चः 
भावत्वं तत्र तन्त्रम्‌ , सावत्वस्यापाद्यत्वात्‌ । 





० 


वह क्या है दूसरे समवाय सम्बन्ध से होगा अथवा उसी समवाय से । उस समवाय 
का दूसरा समवाय उसका भी दूसरा समवाय इस प्रकार अनवस्था दोष आने से 
प्रथम पक्ष नहीं हो सकता । उसी समवाय से--यह दूसरा पक्ष भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि वही समवाय सम्बन्ध अपने ही से समवेत है यह भावना भी आत्माश्रय दोष 
आने के कारण असंगत है। यदि ऐसा है तो तन्तुओं में पट का समवाय है, पट में 
रूप का समवाय है' यह ज्ञान कसे होता है” ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो स्वरूप सम्बन्ध 
से यह ज्ञान होता है, क्योंकि दूसरा समवाय मानने से पूर्व प्रर्दाशत प्रकार से अन- 
वस्था दोष आ जायगा । यदि ऐसा है तो प्रस्तुत में यहां (पट में) पर भी पट का 
रूप हैं इस प्रकार का “इह 'प्रत्यय:' यहाँ है--यह ज्ञान भी स्वरूप सम्बन्ध से होता 
है। ऐसा मान लेंगे तो समवाय सम्बन्ध रूप अतिरिक्त पदार्थ मानने की क्या 
आवश्यकता है--पूुर्व पक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि वहां अतिरिक्त 
सम्वन्ध समवाय नामक मानने में कोई वाधक नहीं है । (यह बाधक न होना) 
स्वरूप सस्वन्थो के अनन्त स्वरूप होनेके कारण उन्हे सम्बन्ध मानने की अपेक्षा 
एक समवाय सम्वन्ध मानने में लाघव है--इसकी भी सूचना छरता है यह जानना 
चाहिये। यदि ऐसा है तो 'इस भूतल में घट नहीं है” इस प्रतीति में भी समवाय 
अथवा उससे भिन्न कोई दूसरा सम्बन्ध मानना पड़ेगा ।' ऐसी शंका पुर्वपक्षी नहीं 
कर सकता, क्योंकि उक्त प्रतीति का स्वरूप सम्बन्ध से ही निर्वाह हो सकता है । 
ऐसा न माने तो घटका अत्यन्ताभाव एवं घट का अन्योन्याभाव जो दोनों नित्य 
तथा अनेक में समवेत्त हैं, उनमें जाति पदार्थ का लक्षण आने से वे दोनों जाति- 
पदार्थ हो जायंगे । और घ्वंसरूप अभाव भी कारण में समवेत कार्य होने से नाश- 
वान्‌ हो जायगा, और प्रागभावरूप अभाव भी कारण में समवेत उत्पन्न न होने 
के कारण विनाश रहित हो जायगा “नाश होने में भावरूप कार्यता प्रयोजक है 


४४४ वैशे पिकसूत्रोपस्कारः 


अभावेऽस्त्येव वेरिष्टयाख्यं सम्घन्धान्तरसिति भाट्टाः । 
तत्र यदि सचांभावव्यक्तीनामेकमेव वेशिष्ट्यं तदा घटवत्यपि घटाभाव- 
प्रत्ययप्रसङ्कः पटाभाववेशिष्य्यनव घटाभाववदिष्स्यसत्त्वात्‌। घट एव तत्र 
घटाभावधोप्रतिबन्धक इति चेत्‌ वेशिष्टयसस्घन्धेन प्रतिवन्धकाभावस्येच तत्र 
सत्त्वात्‌। न चाश्रयस्वभाव एव तादृशो येन न तत्र घटाभावाभिव्यक्ति:, 
घटापसारणानन्तर त्वेव घटासावप्रतीतेः | तवापि रूपनाशानन्तरं कथं न 
रूपवत्ताप्रत्ययः? समवायस्य नित्यत्वा देकत्वाच्चेति चेत्‌, रूपनाशादेव तदप्रती- 
तेरुपपत्तेः | समवायप्रतिबन्धिः (न्दी?) प्रत्यक्षमयूखे मोचित एवेत्यास्ताम्‌ ॥२६॥ 
द्रव्यादिभ्यः पञ्चभ्यो भेद साधयन्नाइ— 
द्रव्यत्वगुणत्वप्रतिषेधो भावेन व्याख्यातः ॥ २७ ॥ 
अतः उक्त दोष न होगा” ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योकि ध्वंस तथा प्रागभाव 
रूप अभावों में भाव पदार्थ हो जायंगे यह भी आपत्ति आ जायगी । 
अभाव में वैद्वब्टय नामक दूसरा सम्वन्ध है ही ऐसा भाट्टमीमांसकों का मत है। 
इस मत का खण्डन करत हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि इस मत में यदि सम्पूणं 
अभाव व्यक्तियों का एकही वेशिष्ट्य हो तो घट के आश्रय में भी घट के अभाव 
का ज्ञान होने की आपत्ति आ जायगी । क्योंकि पट के अभाव के वेशिष्ट्य से वहां 
पर घट के अभावका वैशिष्ट्य वर्तमान है । यदि “वहां पर घट ही घट के अभाव 
के बुद्धि का प्रतिबन्धक है ऐसा कहो तो वेशिष्टथ सम्बन्ध से प्रतिबन्धक रूप 
घटका वहां अभाव है । “आश्रय का ऐसा स्वभाव ही है, जिससे वहां घट के अभाव 
की अभिव्यक्ति (प्रगटता) होती है” यह भी न हो सकता, क्योंकि घट क अपसारण 
(हटाने ) के पश्चात्‌ वहीं पर घट के अभाव का ज्ञान होता है। समवाय सम्वन्ध 
अतिरिक्त मानने वाले सिद्धान्ती के मत में भी श्याम रूप के नाश के पश्चात्‌ 
श्याम रूप का प्रतीति क्यों नहीं होती, क्योंकि समवाय नित्य तथा एक भी है' ऐसा 
यदि मीमांसक कड़े तो श्याम रूप का नाश होने से उसकी प्रतीति न होना हो सकता 
है । अर्थात्‌ विशिष्ट ज्ञान में सम्वन्ध तथा विशेषण दोनों का ज्ञान कारण होने से 
सम्बन्ध के रहने पर भी इयामरूप विशेषण न रहने के कारण सिद्धान्ति मत में 
उक्त दोष नहीं आ सकता । इस प्रकार मीमांसकों के वेशिष्ट्च संबंध पक्ष से 


'नेयायिकों के समवाय सम्बन्ध मानने में प्रतिबन्धि-समान दोष देना प्रत्यक्ष खण्ड के 


मयूख ग्रन्थ में विस्तार से निराकरण किया है, इस कारण यहां अधिक नहीं कहा 


जाता ।। २६ ॥। 
द्रव्य से लेकर विशेष पर्यन्त पांच पदार्थ से समवाय सम्बन्ध पदार्थ का भेद 


सुत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--द्रव्यत्वगुणत्वप्रतिपेधः = द्रव्यता तथा गुण स्वरूपता का निराकरण, 
भावेन = सत्ता से, व्याख्यात: = व्याख्या किया गया है ।। २७ ॥ 
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भावः सत्ता । यथा सत्ता न वव्याद्यास्मिक्का बिळक्षणबुदधधिवेद्यत्वात तथा 
समवायोऽपि तत एव द्रव्यादिभ्यो भिन्नः । द्रव्यत्वगुणत्वेत्युपलक्षणं कमत्वाद्यपि 
द्रष्टटयम ॥ २७ ॥ 

एकत्वं साधयति-- डी 

तत्वभावत्त ॥ २८ ॥ 

व्याख्यातमिति शेषः । तत्त्वमेकत्व॑ भावेन सत्तया व्याख्यातम । यथंका 
सत्ता सर्वत्र सद्वुद्धिप्रवतिका तथेक एव समवायः सबत्र समवेतबुद्धिप्रचतेक 
स्वलिङ्गाविशेपाद्विशपलिङ्गाभावाच्च, न हि समवायस्य विशंषलिद्धं भेदक 
लिङ्गमाकलयामो येन नानात्वमभ्युपगच्छामः । अत एव नित्यः देशकालादि- 
भेदेऽप्यभिन्नस्य सत्तावदेवानित्यत्वायोगात्‌ । ननु समवायो यद्ययं सम्वन्ध 
एच तदा तन्तुपटयोः पटरूपयोबा विइळेपः स्यादिति_चेन्न,युतसिद्धयभावाद्विरले- 
> भावार्थ--जिस प्रकार विलक्षण ज्ञान से जानने की योग्यता से सत्ता जाति 
द्रव्य गुण आदिस्वरूप नहीं है उसी प्रकार समवाय भी द्रव्य गुण आदि पदार्थ 
स्वरूप नहीं हें २७ ॥। 

उपस्कार- सूत्र में भाव शब्द का अर्थ है सत्तानामक जाति। जिस प्रकार 
संत्ता जाति द्रव्य गुण आदि पदार्थ स्वरूप नहीं है क्योंकि 'सत्‌ है सत्‌ हैं” इस प्रकार 
विलक्षण ज्ञान से जानी जाती है 

उसी प्रकार समवाय भी 'इह' यहां इस वुद्धि से जानने के योग्य होने के कारण 
द्रव्यगुणादि पदार्थों से भिन्न है । सूत्र में द्रव्यत्व गुणत्व यह दोनों कर्मत्व सामान्यत्वा- 
दिकों का भी सूचक है यह देख लेना चाहिए ॥ २७ ॥ 

समवाय में एकत्व सूत्रकार सिद्ध करते हैं-- 


पदपदाथ-तत्व=एकता, भावेन=सत्ता जाति से व्यख्यात हुआ !। २८ ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार 'सत्‌' वृद्धि कीं प्रवृत्त करने वाली सत्ता जाति सत्र 
समान एक है उसी प्रकार समवेत ज्ञान का प्रवतेक समवाय सम्वन्ध भी सर्वत्र एक है 
यह आशय है॥ २८॥ 

उपस्कार -सूत्र में आफाँक्षित 'व्यास्यातं' इस पद का शेष पूर्ण करना । सूत्र के 
तत्व शब्द का अथं है एकत्व वह भाव शब्द के अर्थ सत्ता-जाति से व्याख्या किया गया । 
जिस प्रकार सत्ताजाति सम्पूर्ण पदार्थो में “सत्‌ है, सत्‌ है! इस बुद्धि को प्रवृत्त करने 


वाली एक है, उसी प्रकार एकही समवाय सम्बन्ध सवंत्र समवेत है इस ज्ञान को 


प्रवृत्त करने वाळा एक ही हैं, क्योंकि 'इह' यहां इत्याकारक पूर्वोक्त अपना (समवाय) 
लिङ्गका (साधक)समान है तथा भेद साधक विशेष लिङ्ग (हेतु) भी नहीं है । क्योंकि 
समवाय सम्वन्ध रूप पदार्थ का कोई विशेष लिङ्क अर्थात्‌ भेद साधक हेतु हम 
नहीं जानते जिससे समवाय अनेक माना जाय। तथा देश तथा कालादिकों 


Fn दत 


४४६ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


पाठुपपपत्तः, न हि रूपरूपवतोरवयवावयविनोर्वा$सम्वद्धयो ्विद्यमानत्वमस्ति 
येन विइलेषः स्यात्‌ | युतसिद्धिरेवापाद्यत इति चेन्न, कदाचिदपि तथा5ननुभ- 
वेनापाद्यबाधात | 

समवायो नानाऽनित्यश्चेति प्राभाकराः। तच्चानुपपन्नम्‌ , रूपं नष्टमिति 
हि प्रत्ययो न ठु रूपसमवायो नष्ट इति कऋस्यापि प्रत्ययः । 

प्रत्यक्ष: समवाय इति नेयायिकाः । तदप्यनुपपन्नम्‌ , समवायोऽतीनिद्रयः 
आत्मान्यत्वे सत्यसमवेतभावत्वात मनोवत्‌ , काळादिवडा ॥ २८ ॥ 

इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकसूल्नोपस्कारे सप्रमाध्यायस्य द्वितीयाह्विङम्‌ । 


ससाप्रश्चाय सप्रमाध्यायः । 
—os ORO —— 


का भेद होने पर भी सत्ता जाति के समान अभिन्न (एक) होने के कारण अनित्यता 
न होने के कारण समवाय नित्य है । (यद्यपि नित्यता समवाय में पूर्व में कथित है 
तथापि सत्ता के साधम्यं से पुनः कहने के कारण पुनरुक्त दोष नहीं है) । 
यदि यह समवाय पदाथ' सम्वन्ध ही हैतोतन्तु तथा पट इन दोनों, तथा पट 
और उसके रूप को कभी विश्लेष ( अलग होना ) भी हो जायगा ( जसे संयोग 
सम्बन्ध के सम्वन्धी अलग हो जातेहैँ)। पूर्वपक्षी ऐसी शांका नहीं कर सकता, 
क्योंकि संयोग सम्वन्ध के संबंन्धियों के समान युतसिद्धि ( पृथक्‌ सिद्धि ) न होने के 
कारण विश्लेष (पृथकता) नहीं हो सकती । क्योंकि रूप तथा रूपाश्नय द्रव्य श्रथवा 
अवयव तथा अवयवि ये दोनो संबन्ध रहित कहीं भी विद्यमान नहीं होते, जिससे 
'विइ्लेष (पृथक्ता) मान जाय । यदि युत सिद्धि (पृथक्‌ सिद्धि) ही की हम आपत्ति 
देते हैं अर्थात्‌ अवयव भौर अवयवी आदि पृथक्‌ हो जाय ऐसा हम कहते हैं ऐसी 
शंका पूर्वपक्षी करते-यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि किसी भी समथ उनका पृथक 
रूप से अनुभव न होने के कारण आपाद्य (विश्लेष) का बाघ है! 
समवाय सम्वन्ध अनेक तथा अनित्य है ऐसा प्राभाकर (मीमांसकों) का मत है । 
किन्तु श्याम रूप नष्ट हुआ ऐसी प्रतीति होती है न कि उसका समवाय नष्ट हुआ 
ऐसी प्रतीति किसी पुरुष को होती है, अतः मीमांसक मत असंगत है । 
षोडश पदार्थवादी नैयायिक समवाय सम्वन्ध का प्रत्यक्ष होता है ऐसा जो 
मानते हैं वह भी ठीक नहीं, समवाय, ग्रतीन्द्रिय अप्रत्यक्ष है, आत्मा से भिन्न होते हुए 
असमवेत भाव पदार्थ होने से मन के समान, अथवा काल दिशा आदिक द्रव्य के 
-समान--इस अनुमान से समवाय में अप्रत्यक्षता सिद्ध होती है ॥ २८ ॥ 
इस प्रकार शंक रमिश्र कृत वेशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
सप्तामाध्याय का द्वितीय आह्लिक समाप्त हुआ । 
सप्तमाध्याय भी समाप्त हुआ । 





अष्टमाध्याये प्रथमाह्विकम्‌ 


शिष्यजिज्ञासानुरोधात्‌ क्रमळडःघनम्‌, इदानीमुद्देशक्रममाळम्बते । तत्र 
परीक्षा अष्टमाध्यायाथ: । आत्मसाधनाय पूव बुद्धि रुक्ता, तां स्मारयन्नाह-' 


द्रव्येषु ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥ १ ॥ 
द्रव्येष्चिति, विपयेण चविपयिणं तृतीयाध्यायसुपळक्षयति । “इन्द्रियाथप्र- 
सिद्धिरिन्द्रियाथ भ्योडथान्तरस्य हतुः” आत्मन्द्रिया्थंसान्नकपाद्यान्नष्पग्यत 
तदन्यत” इत्येताभ्यां सूलाभ्यां ज्ञानं व्याख्यातसित्यशः । तत्र “वुद्धिरुपळव्धि- 





शिष्यो के जिज्ञासा के अनुसार क्रम का लंघन (त्याग) हुआ, सांप्रत पुनः उद्देश 
के क्रम को सूत्रकार ग्रहण करते हैं। जिससे बुद्धि नामक गुण की परीक्षा करना 
संपूर्ण अष्टमाध्याय का विषय है । जिसमें आत्मा की सिद्धि करने के लिये पूव में 
वुद्धिगुण का वर्णन कर चुके हैं, उसको स्मरण कराते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--द्रव्येषु-द्रव्य के निरूपण होनेवाले तृतीयाध्याय में, ज्ञानंस्वुद्धि 
नामक गुण व्याख्यातम्‌ -- व्याख्यान किया गया है ॥१॥ 

भावाथ--द्रव्य रूप विषय से लिये हुए द्रव्य के निरूपण करने वाल तृतीय 
अध्याय. में 'इन्द्रियार्थप्रसिद्धिरिन्द्रियाथभ्योऽर्थान्तरस्य हेतुः । आन्मेन्द्रियार्थसंनि- 
कर्षाद्चन्निष्पद्यते तदन्यत्‌’ इन दोनों सूत्रों में ज्ञाननामक गुण की व्याख्या हो चुकी 
है । वहां पर ुद्धिरुपलब्धिज्ञानं प्रत्यय इति पर्याया: इस समान शास्त्रों ने अ० १ 
आ० १ सूत्र १५ ये सांख्यमत के खण्डनार्थ पर्याय भी कहे जाते हैं ॥।१॥। | 

उपस्कार--सूत्र के द्रव्येषु' इस पृथिवी आदि द्रव्यरूप विषय से उक्त विषय 
वाला तृतीय अध्यास सूचित होता है। इन्द्रियार्थ प्रसिद्धि:-इन्द्रिय तथा अर्थों से 
उत्पन्न ज्ञान, इन्द्रियार्थेभ्य: = इन्द्रिय तथा विपयों से, अर्थान्वरस्यम्आत्मार्प 
दूसरे पदार्थ का हेतुः्क्रारण हैं, आत्मेर्द्रियार्थसंनिकर्षात्‌ = आत्मा, इन्द्रिय तथा 
पदार्थों के संनिकषं से । यत्‌ = जो, निष्पद्चते=उत्पत्न होता है, तत्‌ू-वह, अन्यत्‌ = 
दुष्ट हेतु से भिन्न है, इन दो सूत्रों से ज्ञानं-ज्ञाननामक गुण, व्याख्यातम्‌ = व्याख्यान 
किया गया है । उसमे बुद्धि, उपलब्धि, ज्ञान, तथा प्रत्यय ये शब्द पर्याय है (अ०१ 
आ० १, सूत्र १५) इस समान शास्त्र न्यायसूत्र मे वणित बुद्धि नामक गुण के 
लक्षण में सांख्यमत का निराकरश करने के लिये पर्याप्त भी कहे हैं । क्योंकि 
सांख्य दशन मत के मानने वाले दार्शनिक विद्वानों के बुद्धि आदि शब्दों का अर्थं 
भिन्न हे ऐसा कहते हैं। वह इस प्रकार है--कि “सत्त्व, रज, तथा तम नामक तीन 


४४८ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


ज्ञानं प्रत्यय इति पर्यायाः”? अ० १ आ १ न्या? सू० १५ इति समानतन्त्रे 
बुद्धिलक्षणे साङ्खयमतनिरासाथ पर्थ्यायाभिधानम्‌ । 

साह्कया हि बुद्धथादिशव्दानाम्थभदमाचक्षते । तथाहि-“सत्त्वरजस्त- 
मसां साम्यावस्था प्रकृतिः, सा चेकेव, पुरुषास्तु परं भिद्यन्ते, ते च कूटस्था 
नित्या अपरिणामिनो नित्यचेतन्यस्वभाकाः। ते च पङ्गचोऽपरिणामित्वात्‌ , 
प्रकतिस्त्वम्घा जडत्वात्‌ । यदा चिपयभोगेच्छा प्रकृतिपुरुषभेददिदक्षा च प्रक 
तेभेवति तदा सा पुरुपोपरागवशात्‌ परिणमते । तस्याश्चाद्यः परिणामो वुद्धिर- 
न्तःकरणविशेषः । बु द्विरेव महत्तत्वं . तदुक्तमू-- श्रेकृतेमहान?? इति। सूरा च 
वृद्धिदेपणवन्निर्मळा, तस्याश्च वहिरिन्द्रियप्रणाडिकया विषयाकारो यः परि- 





गुणों की समान अवस्था को प्रकृति नामक मुख्य एक तत्व है और वह प्रकृति एक 
ही है, किन्तु पुरुष (आत्मा) पदार्थ का केवळ परस्पर में भेद है और वह पुरुष 
आत्मपदार्थ कूटस्थ (विकार रहित) नित्य तथा परिणाम रहित, एवं नित्य चेतन 
स्वभाव हैं। और परिण!म रहित होने के कारण पंगु (लंगडे ) हैं, किन्तु पूर्वोक्त 
प्रकृति नामक तत्व जड़ होने के कारण श्रन्धौ है। जिस समय विषयों के भोग की 
इच्छा तथा, तथा प्रकृति और पुरुष (आत्मा) इन दोनों के परस्पर भेद को देखने 
की इच्छा भी प्रकृति को होती है, उस समय वह पुरुष (आत्मा) के सम्बन्ध होने 
के कारण परिणाम को प्राप्त होती है । और उसका वह प्रथम परिणाम बुद्धि अर्थात्‌ 
विशेष अन्तःकरण होता है । यह बुद्धित्व ही महत्तत्त्व कहाता है, इसी कारण-प्रकृति 
=प्रकृति से महानुम्-महत्तत्व, ततः = उससे, अहंकार, तस्मात्‌ = उससे, गणः च 
समुदाय होता है, षोंडशक: = एकादश इन्द्रिय एवं पंचतन्मात्रारूप षोडश तस्मात्‌ 
अपि=उससे भी षोडशकात्‌ = षोडश तत्व में से, पंचभ्यःम्पांच तन्मात्रा रूप तत्व से, 
पंच = पाँच, भूतानि--पृथिवी आदिभुत तत्व” । सांख्यकारिका में ऐसा कहा है। 
मौर वह बुद्धि दर्पण (आदश) के समान निर्मल अच्छा है, और उसके चक्षु आदि 
बहिरिन्द्रयरूप प्रनाडि का (नाली) से विषय के आकार वाला “घट है पट है' ऐसा 
परिणाम विशेष होता है, उसे ज्ञान तथा वृत्ति ऐसा भी कहा जाता है, उक्त स्वच्छ 
बुद्धि रूप तत्व में वर्तमान ज्ञान से चेतन आत्मा का भेद ज्ञान न होने के कारण, 'मै, 
जानता हूँ ऐसा जो विशेष अभिमान होता है, वही उपलब्धि कहलाती है । माछा, 
चन्दन इत्यादि विषयों के सन्निकर्ष से वहिरिन्द्रिय रूप नाली केद्वारा ही सुख, 
तथा दुःख के आधार वाला जो विशेष परिणाम होता है उसे प्रत्यय कहते हैं । 
अतएव ज्ञान सुख दुःख इच्छा, द्वेष प्रयत्न, संस्कार, घर्म तथा ग्रधर्म यह सम्पूर्ण ही 
बुद्धि के विशेष परिणाम हैं जो सुक्ष्म रूप से प्रकृति में ही रहते हुए अवस्था विशेष 
भें प्रगट होते हैं तथा तिरोभूत (अप्रगट) रहते हैं । 


बुद्धिपदा्थेविमशः ४४९ 


णतिभेदो घट इति पट इत्याद्याकारस्तउज्ञानं वृत्तिरिति चाख्यायते, स्वच्छायां 
बुद्धौ वत्तंमा नेन ज्ञानेन चेतन्यस्य पुरुपस्य भेदाग्रहादहं जानामीति योऽभिमान- 
विशेष: संवोपळब्धिः । स्रक्चन्दनादिविपयसन्निकषादिन्द्रियप्रणांडकयव सुख- 
दुःखाद्याकारो बुद्धेरेव यः परिणामविशेषः स प्रत्ययः। अतएव ज्ञानसुखडुः- 
खेच्छाद्रेपप्रयत्नसंस्कारधमोधर्माः सवं एव बुद्धेः परिणामविशेषाः सूक्ष्ममात्रया 
प्रकृतावेव वत्तमाना अवस्थाभेदादाचिभवन्ति तिरोभवन्ति च । पुरुषस्तु पुष्क- 
रपळाइावन्निर्लेपः प्रतिविम्बते परं बुद्धाविति”-यन्मन्यन्ते तदनेन पय्यायाभि- 
धानसूचितप्रमाणेन निराक्रियते । तथाहि-बुद्धिशव्दो यदि बुद्धयतेऽनयेति कर्‌- 
णव्युत्पन्नस्तदा मन एव तत्पय्येबस्यति । न च मनः प्रत्यक्षम्‌ , चुद्धिस्त्व॒ह बुद्धय 
इति प्रत्यक्षवेद्येच । न चान्तःकरणस्य ज्ञानादयो धर्माः, कठृधमेत्वेनव तेषां 
सिद्धेः, भवति हि अहं जाने अहं प्रत्येमि अहमुपलभे इत्यहन्त्वसामानाधिकर- 
ण्येन प्रतिभासः। अभिमानोऽसाविति चेत्‌ तात्तिविकत्वे बाधकाभावात्‌ । 
पुरुषस्यारान्तुकधर्मानाधारत्वं कूटस्थत्वं तदेव बाधकमिति चेन्न, आगन्तुकघमो- 
धारत्वेऽपि नित्यत्वसम्भवात्‌ , न हि धर्मी धमश्चेत्येक तत्त्वं येन घर्मोत्पादचि- 
नाझावेव धम्येत्पादविनाशौ स्याताम्‌ । तथाच य एव चेतयते स एव बुद्धयते 
जानात्युपळभते प्रत्येति चेति नाथान्तरकल्पना युक्तति दिक्‌ ॥ १ ॥ 


किन्तु पुरुष (आत्मा) कमल के पत्र के समान निर्लप (लेपरहित) केवल बुद्धि 


में प्रतिविम्बित ( छाया देनेवाला ) होता है-- ऐसा जो सांख्यदार्शनिक मानते हैं, 
वह इस पर्याय के कथन से सूचित प्रमाण से खण्डित हो जाता है। वह इस प्रकार 
की--यह बुद्धिबुद्धयते-शब्द यदि जाना जाता है, इस प्रकार करण की विवक्षा से 
व्याकरण द्वारा सिद्ध है तो वह मन ही रूप में पर्यवसित ( निश्चित ) होता है । 
ओर वह मन प्रत्यक्ष नहीं है, और बुद्धि तो “मैं जानता हूं' इस प्रत्यक्ष ज्ञान से ही 
जानी जाती है। और ज्ञान सुख आदि अन्तःकरण के धमं भी नहीं हैं, क्योंकि 
उनकी आत्मारूप कर्ता के धर्म रूप से ही सिद्धि होती है, कारण यह है कि मैं जानता 
हूं, में निश्चय करता हूं, मैं प्राप्त करता हूँ इस प्रकार 'ग्रहंत्व' के आधार में ही 
ज्ञानोदि-गुणों का प्रतिभास (प्रकाश) होता है । यदि इसे आभिमानिक (गौण) कहो 
तो, यथार्थं मानने में कोई बाधक नहीं है। यदि आत्मा में आगन्तुक (आनेवाले) 
घर्मो को ग्राधारता न होना ही कटस्थता (निविकारता) होती है, वही बाधक है 
ऐसा कहो तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि आगन्तुक ( अस्वाभाविक ) घर्मो का 
आश्रय मानने पर भी नित्यता हो सकती है, कारण यह कि घमं तथा धर्मी यह एक 
ही तत्त्व नहीं है, जिससे घमं की उत्पत्ति तथा विनाश ही धर्मी की उत्पत्ति तथा 
विनाश होंगे । ऐसा होने से जो आत्मा ही चेतयते ( चेतनाश्रय है ) वही बुघ्यते 
(जानता र उपलभते (प्राप्त करता है) प्रत्येति (निश्चय करता है) । इस प्रकार 
२९ व० 
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तच्च ज्ञानं द्विविधं-विद्या चाविद्या च । विद्या चतुविधा प्रत्यक्षलेङ्िक्रस्म 
त्यापलक्षणा । अविद्याऽपि चतुविधा संशयविपय्ययस्वप्नानध्यवसायलक्षणा । 
तत्र यल्लङ्गिक तदनिन्द्रियजम्‌ , कुत एतदित्याह-- 
तत्रात्मा मनइ्चाप्रत्यक्षे ॥ २ ॥ 
आत्माऽत्र परमात्मा स्वात्मा वा, स्वात्मनि मानसस्य क्काचित्काहम्प्रत्यय- 
स्याहं गोरः कृशो महातराहुरित्या दिप्रत्ययतिरस्क्रतत्वात्‌ स्वात्मनोऽप्यप्रत्यक्ष- 
तोक्ता । चकारादाकाशकाळदिशां वायोः परमाणूनाञ्च द्रव्याणासुपग्रहः । 





उसको छोड़कर बुद्धि-प्रकृति आदि पदार्थान्तर ( दूसरे पदार्थ ) को कल्पना करना 
संगत नहीं है“ यह सांख्यमत निराकरण की रीति है ॥ १॥। 

मौर वह ज्ञान विद्या और अविद्या इस भेद से दो प्रकार है । (जिसमें विज्ञेष्य 
में अवर्तमान विशेषणरहित ज्ञान को विद्या कहते हैं । तथा मिथ्याज्ञान को अविद्या 
कहते हैं । ) जिसमें प्रत्यक्ष (१), लङ्किक (२), स्मृति (३), तथा श्राषंज्ञान (४) 
इस भेद से विद्या चार प्रकार की है। तथा संशय ( १ ), विपर्यय (२), 
स्वप्न ( ३ ), अनध्यवसाय ( ४ ) अनिश्चयरूप ज्ञान ऐसी चार प्रकार की 


अविद्या भौ है। उसमें.जो लङ्बिकज्ञान होता है वह इन्द्रियजन्य नहीं होता 


“है । प्रत्यक्ष शब्द से संस्कार तथा योगजन्य धर्म से रहित इन्द्रिय संनिकषं से 


उत्पन्न ज्ञान लेना चाहिये । जिससे आषज्ञान तथा प्रत्यभिज्ञा का संग्रह न होगा 
तथा स्मृति शब्द से केवल संस्कारजन्य ज्ञान को लेना चाहिये जिससे प्रत्यभिज्ञा 
का ग्रहण न होगा । एवं योगजन्य संनिकषं से उत्पन्न ज्ञानरूप आर्षज्ञान यहां विव- 
क्षित है । उक्त लैङ्गिक ज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं होता, इसमें हेतु की जिज्ञासा निवा- 


रणां सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदाथ-तत्र = उसमें, आत्मा =जीवात्मा, मनः च = और मन, अप्रत्यक्षे = 


प्रत्यक्ष नहीं होते ॥ २॥। 

भावाथे-इस सूत्र में ज्ञान का विषय आत्मा और मन अप्रत्यक्ष अर्थात्‌ लिङ्ग- 
रहित संगृहीत होते हैं । अतः प्रत्यक्ष न होने के कारण लङ्िकज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं 
होता ॥ २॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में आत्मा शब्द का परमात्मा ( लक्षणा दोष के कारण ) 
अथवा अपनी जीवात्मा अर्थ है। यद्यपि अपने जीवात्मा में कदाचित्‌ होनेवाला 'मैं हूं 
इत्याकारक मानसिकज्ञान प्रत्यक्षरूप होता है तथापि 'मैं गौरवण तथा कृश हूं एवं 
महाभुजावाला हुं इत्यादि शरीरविषय में होनेवाले ज्ञान से तिरस्कृत होने के कारण 
अपने जीवात्मा को भी अप्रत्यक्ष है ऐसा सूत्र में कहा है । सूत्र के चकार से आकाश, 
काल तथा दिशा इन द्रव्यों में तथा वायु और पृथ्वी श्रादि परमाणु द्रथ्यों का भी संग्रह 
किया गया है । अर्थात्‌ आकाशादि द्रव्य भी प्रत्यक्ष नहीं होते हैं यह सूचित होता है। 


प्रत्यक्षवि भाग: ४५१ 


इन्द्रियजमपि द्विविधं-स वज्ञीयमसवंज्ञीयञच । सवेज्ञीयं-योगजधमंळ- 
क्षणया प्रत्यासत्त्या तत्तत्पदाथसाथज्ञानं, तथाहि परमाणवः प्रसक्ताः प्रमेयत्वा- 
दभिधेयत्वात्‌ सत्त्वात्‌ । सामग्रीचिरद्दात्‌ कथमेवं महत्त्वस्यापि प्रत्यक्षं प्रति कार” 
णत्वात्‌ न च परमाणवो महान्तः, रूपवत्त्वस्यापि चाक्लुपप्रत्यक्षकारणत्वात्‌ , 
च दिगादयो रूपवन्त इति चेन्न, योगजधमंसहकारिणा मनसैव तत्सम्भवात्‌, 
तठुपम्रहाञ्चक्षुरादिना वा, अचिन्त्यप्रभावो हि योगजो धर्मो न सहकार्येन्तरम- 
पेक्षते । 'विवादाध्यासितः पुरुषो न सवज्ञः पुरुपत्वादहमिव!? इत्यादि तु “प्रा- 
भाकरो न मोमांसाभिज्ञः पुरुपत्वादहमिव” इत्यादिवद्विपक्षबाधकतकशून्यत्वा- 
दृप्रयो जकम्‌ । 


असवज्ञीयङच प्रत्यक्षं द्विचिधं-सविकल्पकं निचिकल्पकञ्च | 





चार प्रकार की विद्याओं में से प्रत्यक्ष नाम की विद्या भी सर्वज्ञ ( सव जानने 
वाले ईश्वर तथा योगियों का) तथा असर्वज्ञ (सम्पूर्ण न जाननेवाले) जीवात्माओं का 
इस प्रकार दो प्रकार का है। उन दोनों में से सववज्ञ ( ईश्वर योगी ) आदिकों का 
प्रत्यक्ष योगाभ्यास से उत्पन्न घमंरूप प्रत्यासत्ति ( संनिकपं ) से उन २ पदार्थो के 
समूह के ज्ञान को कहते हैं, वह इस प्रकार है कि--परमाणु प्रसक्तन्न परस्पर संयोग 
वाले हैं, ( यह आषंज्ञान का भाकार है ) प्रमेय ( ज्ञानविषय ) होने से, अभिधेय 
(दाब्दवाच्य) होने से अथवा सत्ताजाति चाळे होने से ऐसे अनुमानों से परमाणु आदि 
योगी प्रत्यक्ष के विषय हैं यह सिद्ध होता है । यदि प्रत्यक्ष की सामग्री के न होने से 
परमाणु आदि का प्रत्यक्ष योगियों को केसे होगा ? क्योंकि प्रत्यक्ष में महत्परिमाण भी 
कारण है, ओर परमाणुओं में महत्परिमाण है नहीं, तथा रूपाघारता भी चाक्षुष प्र- 
त्यक्ष में कारण होने से दिशा आदि द्रब्योंमें रूप न होने के कारण उनका भी योगियों 
को प्रत्यक्ष केसे होगा ? ऐसी शंका पुवंपक्षी करे तो, यह नहीं हो सकता, क्योंकि 
योगाभ्यास से उत्पन्न धर्म को सहायता से मानसप्रत्यक्ष, अथवा उक्त घमं की सहा- 
यता से चक्षु आदि इर्द्रियों से परमाणु तथा दिशा आदि द्रव्यों का योगियों को 
प्रत्यक्ष हो सकता है, क्योंकि योगाभ्यासजन्य घर्म का सामथ्यं अचिन्त्य ( अविचार- 
णीय) है, अत: वह दूसरे सहायक कारण की अपेक्षा नहीं रखता । यदि “विवाद 
का आधार योगिरूप पुरुष, सवंज्ञाता नहीं है, पुरुष होने से, मेरे समान इस अनुमान 
से योगिपुरुषों में सवंज्ञता के अभाव की सिद्धि प्राभाकर मीमांसक करे, तो प्राभाकर' 
भी, मीमांसादशंन का ज्ञाता नहीं है, पुरुष होने से, मेरे समान इत्यादि अनुमान के 
समान विपक्ष में बाध करनेवाले तकं से रहित होने के कारण मीमांसक का अनुमान: 
अप्रयोजक (योगियों में स्वंज्ञता के अभाव का साधक नहीं हो सकता) है। 
सब न जाननेवाले जीवात्माओं का दूसरा प्रत्यक्ष भी सविकल्पक और निवि-. 
कल्पक भेद से दो प्रकार का है। किन्तु सविकल्पक नामक प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं होता 
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सचिकल्पक ज्ञानं न प्रमाणमिति कीत्तिदिङनागादयः । तथाहि-अभिलाप- 
संसगयोग्यप्रतिभासं हि तत्‌ , न ह्यभिलापेन नाम्ना सम्भवत्यर्थस्य सम्बन्धो 
येन घट इति पट इति वा नामानुरञ्जितः प्रत्ययः स्यात्‌ । न च जात्यादि पर- 
मार्थसत्‌ „ येन तद्ठेशिष्टयं विषयेषु इन्द्रियेण गृह्येत । न च सतः स्वळक्षणस्या- 
सता सम्वन्धः सम्भवति, न चासत्‌ इन्द्रियगोचरः, तस्मादिन्द्रियेणालोचनं 
जन्यते आलोचनमहिम्ना च सचिकल्पकयुत्पद्यमानं तत्रार्थ प्रवत्तयत्‌ प्रत्यक्ष- 
मिति चोच्यते इति । 

तञ्चतद्नुपपन्नम्‌, अभिळापसंसगयोग्यप्रतिभासञ्च भवेत्‌ प्रमाणञ्चेन्द्रियाथ- 
सन्निकर्षजन्यं स्यादिति सन्दिग्धव्यतिरेकित्वम्‌ । नामवेशिष्टयव्म्च चाक्षुपज्ञाने 





ऐसा कीति, दिङ्नाग इत्यादि जन तथा बौद्ध दांशनिकों का मत है, अतएव उन्होंने 
'कल्पनापोढं'==कल्पना से रहित, भभान्तं=श्रमरहित, प्रत्यक्षं=प्रत्यक्ष प्रमाण होता 
है, निविकल्पकं = निविकल्पक नाम का विकल्प = सविकल्पक ज्ञान, वस्लुनिर्भासासंभ- 
वात्‌=क्षण विनाश होने के कारण पदार्थ का प्रकाशक न होने से, असंवादातु=अय- 
थाथं होने से, उपह्ववः-अत्रमाण है। अर्थात्‌ वस्तु स्वरूप के प्रकाश से असम्वद्ध 
विषय में उत्पन्न होने के कारण सविकल्पक प्रत्यक्ष श्रम है यह कारिका का सारांश 
अर्थं है यही शंकरमिश्र ने पूर्वपक्षिमत के विवरण में 'तथाहि' यहां से कहा है। 
ऐसा उनके प्रमाण ग्रन्थों में वचन प्रमाण माना गया है। वह इस प्रकार है कि वह 
सविकल्पक ज्ञान शब्द सम्वन्ध के योग्यता से प्रकाशित होता है, किन्तु अभिलाप 
( संज्ञा ) अर्थात्‌ नाम से पदार्थ का सम्बन्ध नहीं हो सकता, जिससे यह घट है 
अथवा यह पट है इस प्रकार नाम (शब्द) से सम्बद्ध क्षणचिनाशी अर्थ (वस्तु) का 
ज्ञान होगा। जाति आदि भी वास्तविक नहीं हैं, जिससे उनका वेशिष्टय 
(जाति की आधारता ) विषय (पदार्थो) में इन्द्रिय से गृहोत होगा । स्वस्वरूप सतु 
पदार्थं का असतु जाति आदिको के साथ सम्वन्ध भी नहीं हो सकता, और न असत्‌ 
पदार्थं इन्द्रियों का विषय हो सकता है, इस कारण इन्द्रिय से वस्तु का आलोचन 
( केवल ग्रहण ) ज्ञान होता है, और आलोचन ( ग्रहण ) ज्ञान के सामर्थ्य से ही 
उत्पन्न होने वाळा सविकल्पक ज्ञान उस विषय में मनुष्य को प्रब्वत्त करता हुआ 
सविकल्पक ज्ञान भी प्रत्यक्ष ऐसा कहा जाता है । 

(उक्त बौद्धादि मत का खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--वह यह 
बौद्धादि मत असंगत है, क्योंकि शब्द के सम्बन्ध से प्रकाशित होने की योग्यता भी 
हो सकती है तथा इन्द्रिय और पदार्थ के संनिकषं से उत्पन्न होने से सविकल्पक भी 
प्रमाण हो सकता है, श्रत: पूर्वंपक्षी का हेतु सन्दिग्ध व्यतिरेकि नामक दुष्ट हेतु है । 
(अर्थात्‌ सविकल्पक भी शब्द सम्बन्ध से प्रकाशित होने की योग्यता रखता हुआ. 
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सम्भवत्येव, सुरभिचन्दनमितिवदुपनोतभानसम्भवात्‌। यद्वा सज्ञावाशटष्टथ 
प्रत्यक्षज्ञाने न भासते संज्ञायाः स्मरणमात्रम्‌ , स्मृतैव सा अर्थेव्यावत्तिका, 
अभाचज्ञाने प्रतियोगिस्मरणवत्‌। जात्यादिकञ्च वस्तुभूतं साधितमेवात 
सविकल्पकमपोन्ट्रियाथसन्निक्षेजत्वात्‌ प्रत्यक्षम्‌ । ननु निविकल्पकं न व्यव- 
हारप्रवतक न वा व्यवहारविषय इति किन्तत्र प्रमाणमिति चेत्‌, सकिकल्पक- 
मेव । तद्धि विशिष्टज्ञानम्‌ , न च विशेषणज्ञानमन्तरेण तदुत्पद्यते, विशिष्टज्ञाने 
हि विशेषणज्ञानविशेष्येन्द्रियसन्निकपतद॒भयासंसगा ग्रहस्य कारणत्वाचधारणात्‌।। 
यत्र यथा ज्ञानं यत्कारणकळ्च तद्विशद्यितुमाह्‌ - 








भी इन्द्रिय तथा अर्थ के सनिकपं से उत्पन्न होता हुआ प्रमाण हो जायगा । इस 
कारण बोद्ध के कहा हुआ सविकल्पक का अध्रामाण्य एक में प्रामाण्य के साथ वतमान 
इन्द्रिय संनिकषंजन्यता से सन्दिग्ध है, अतः सविकल्पक में अप्रामाण्य का निश्चय 
नहीं हो सकता)। (वौद्धोक्त वाधक का निवारण करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )- 
चाक्षुप प्रत्यक्षज्ञान में नाम (संज्ञा) का वैशिष्ट्य ( शब्दयुक्तता) तो हो ही सकती 
है, क्योंकि पुवं में सुगन्धता न होने के पश्चात्‌ चन्दन काष्ठ को देखकर “यह सुग- 
'न्धि चन्दन है' ऐसा कालान्तर में ज्ञानरूप संनिकषं से जिस प्रकार मानसप्रत्यक्ष 
होता है उसी प्रकार प्रकृत में भी सविकल्पक प्रत्यक्ष में शब्द का सम्बन्ध होने से 
कोई वाधक नहीं है। (यदि ऐसा है तो नामके न जानने की अवस्था में इन्द्रिय 
संनिकर्ष रहने पर भी प्रत्यक्ष न होगा । इस शंका के समाघानाथं शंकरमिश्र 
दूसरी प्रकार से सविकल्पक में नाम का सम्बन्ध सिद्ध करते हुए कहते हैं कि )-- 
अथवा प्रत्यक्ष ज्ञान में नाम ( शब्द ) युक्तता प्रकाशित नहीं होती, किन्तु नाम 
(वाचक शब्द) का केवल स्मरण होता है । और स्मरण मात्र से वह दूसरे पदार्थ को 
'हटा देती है, जिस प्रकार अभाव के ज्ञान में प्रतियोगी का स्मरण दूसरे अभाव को 
हटा देता है। जाति आदि भी जिस प्रकार भावरूप द्रब्यादिकों से भिन्न पदार्थ है 
-यह पूवंग्रंथ में सिद्ध कर चुके ही हैं, अतः सविकल्पक प्रत्यक्ष भी इन्द्रिय तथा अर्थे 
के संनिकर्ष से उत्पन्न होने के कारण प्रमाण है यह सिद्ध होता है। यदि निवि- 
कल्पक प्रत्यक्ष व्यवहार की प्रवृत्ति नहीं कराता अथवा व्यवहार का विषय नहीं 
होता इसमें क्या प्रमाण, ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो सविकल्पक ही इसमें प्रमाण है, 
"क्योंकि विशिष्ट ज्ञानरूप सविकल्पक ज्ञान होता है, ओर वह विशिष्टज्ञान विशेषण 
ज्ञान के विना उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि विशिष्ट ज्ञान में विशेषण का ज्ञान, 
विशेष्य का इन्द्रिय से संनिकर्ष तथा विशेषण और विशेष्य का परस्पर में असम्बन्ध 
का अज्ञान कारण होता है ।। २॥ 
जिस गुणादि पदार्थ में जिस प्रकार ज्ञान होता है तथा जिस कारण से होता है 
-उसे स्पष्ट करने के लिए सूत्रकार कहते हैं--- 


SR 
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ज्ञाननिदंशे ज्ञाननिष्पत्तिविधिरुक्त: ॥ ३ ॥ 

ज्ञानान्तरान्निदेष्टव्यं यत्मकारकं यद्विषयक यद्धमेक तत्र ज्ञाननिर्देशे कत्तव्ये 
ज्ञानस्य निष्पत्तिविधिरुत्पत्तिप्रकार उक्त:-उच्यते इत्यर्थः । आदिकर्मणि क्तर्नि- 
धानात्‌ ॥ ३ ॥ 

कीदृशो निष्पत्तिविधिस्तमाह-- 

गुणकमंसु सन्निकृष्टेष॒ ज्ञाननिष्पत्तेद्रंब्यं कारणम्‌ ॥४॥ 

गुणेषु रूपादिषु कमसु चोत्क्षेपणादिषु यज्ज्ञानं निष्पद्यते तत्र द्रव्यं कारणं 

योग्यद्रव्यनिष्ठमेच तदुभयं गृह्यत इति द्रव्ययोग्यतेव तत्र तन्त्रम्‌ , सन्निकपश्च 





पद्पदार्थ--ज्ञाननिर्देशे = विशेष ज्ञान की विधि को कहने के लिये, ज्ञाननिष्पत्ति- 
विधिः = ज्ञान की उत्पत्ति का प्रकार, उक्तः=कहा गया ॥ ३ ॥ 

भावार्थ--किसी विशेषरूप से विषय, विशेषण तथा सम्बन्ध को विषय करने 
वाले ज्ञान का निरूपण करने के लिए ज्ञान के उत्पत्ति का प्रकार कहा जाता 
है ॥ ३॥ 

उपस्कार--एक दूसरे ज्ञान से निर्देश ( निरूपण ) के योग्य तथा जिस प्रकार 
( विशेषण ) वाला एवं जिस धर्म को लेकर जिस विषय मे जो ज्ञान होता है उसमें 
ज्ञान का निर्देश करने के लिये ज्ञान के निष्पत्ति ( उत्पत्ति ) का विधि ( प्रकार ) 
“उक्त: उच्यते अर्थात्‌ कहा जाता है यह सुत्र का अर्थ है, क्योंकि आदि कमं में 
“क्त' प्रत्यय होने का व्याकरण में विधान है॥ ३ ॥ 

वह ज्ञान की उत्पत्ति का विधि किस प्रकार है यह सूत्रकार कहते हँ- | 

पद्पढाथ--गुणकमंसुन्गुण तथा कमंपदार्थों में, सन्निकृष्टेषु = जो इन्द्रिय से 
संनिकृष्ट द्रव्यों में वतमान हों, ज्ञाननिष्पत्ते: 5 ज्ञान के उत्पत्ति का, द्रव्य = द्रब्य 
पदाथ, कारणं = कारण है ॥ ४ ॥ 

भावाथ--इन्द्रियों से परम्परा सम्बन्ध से संनिकृष्ट रूपादिगुण तथा उतक्षेप- 
णादि कर्मो का जो प्रत्यक्षरूप ज्ञान होता है उससे उन गुण तथा कर्मो के आश्रित 
द्रव्यो में प्रत्यक्ष. होने की योग्यता होना ही तन्त्र ( प्रयोजक ) है, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
योग्य द्रब्यों में वतमान गुण तथा क्रिया के प्रत्यक्षरूप ज्ञान की उत्पत्ति में प्रत्यक्ष 
योग्य द्रव्य कारण हैं ।! ४ ॥। 

उपस्कार---रूप आदि गुण, तथा उरक्षंपण आदि क्रियाम्रों का जो ज्ञान उत्पन्न 
होता है उसमें द्रव्य कारण है, प्रत्यक्ष योग्य ष्रव्यों में वर्तमान ही गुण तथा क्रिया का 
ग्रहण होता है। इस कारण द्रव्य की प्रत्यक्ष होने की योग्यता ही द्रव्य में वतमान 
गुण तथा क्रिया के प्रत्यक्ष होने भें प्रयोजक है, किन्तु उन गुण तथा कमों का संनिकर्षं 
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तेषां द्रव्यघटित एव, संयुक्तसमवायेन तेषां ग्रहणात्‌ । यद्यपि विषक्तचम्पकावय- 
वकपू रभागानामयोग्यानां गन्धो गृह्यते, तथापि सन्निकषघटकं तत्रायोम्यमपि 
द्रव्यमेव । यद्यपि झन्दप्रदे द्रञ्ययोग्यता न तन्त्रं, तथापि तत्रच समवेतः शब्दों 
गृह्यत इति तदेव तन्त्रम । नन्वदृष्टसन्निुपंकल्पना कुतः क्रियते इति चेन्न, 
ज्ञाननिष्पत्तेः, कार्य्येण हि कारणमवश्यं कल्पनीयमिति भावः॥ ॥। 
अपर ज्ञाननिष्पत्तिविधिमाह-— 
सामान्यविशेषेष सामान्यविशेषाभावात्तत एव ज्ञानम्‌ ॥ ५॥ 


सामान्यं सत्ता तस्य विशेषा द्रव्यत्वगु णत्वकमत्वानि एवमेतेपामपि सामा- 
न्यानां विशेषाः पथि वीत्वादिरूपत्वाद्॒तक्षेपणत्वादीनि । तत्र द्रव्यगतानां सा- 





द्रव्य को लेकर ही होता है, क्‍योंकि चक्षु आदि इन्द्रियों से संयुक्त द्रव्यो में गुण तथा 
क्रिया समवायसम्बन्ध से गृहीत होते हैं । यद्यपि प्रत्यक्ष के अयोग्य कर्पूर के भागों 
को (जो चम्पा पुष्प के अवयवों से सम्वद्ध होने के कारण प्रत्यक्ष नहीं होते) सुगन्ध 
का ग्रहण होता है, तथापि उसमे भी घ्राण इन्द्रिय से संनिकषं के घटक ( योजक ) 
वहां भी प्रत्यक्ष के अयोग्य द्रव्य ही होते हैं । यद्यपि शब्द गुण के ग्रहण होने से उसके 
आधार आकाशद्रव्य में प्रत्यक्ष की योग्यता तो तन्त्र ( कारण ) नहीं है ( क्योंकि 
आकाश का प्रत्यक्ष नहीं होता), तथापि उस झाकाश में समवेत शब्द का ही ग्रहण 
होता है। इस कारण वही प्रयोजक है। 'इस प्रकार न दिखाई पड़नेवाले संनिकषं 
की कल्पना क्यों किया जाय ?' इस शंका का यह उत्तर है कि ज्ञान होता है इस 
कारण संनिकषं मानना आवश्यक है, क्योंकि कायं होने से कारण अवश्य मानना 
होगा यह सूत्र का आशय है ॥ ४॥। 
दूसरे ज्ञान के निष्पत्ति का प्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ-सामान्यविशेषेष्‌ =द्रव्यत्वगुणत्व आदि सामान्य - विशेषों में, सामा- 
न्यविशेषाभावात्‌ = दूसरे सामान्य विशेषों के न होने के कारण, .ततः एव = उसी 
(प्रत्यक्ष योग्य आधारविशेष ) से, ज्ञानं = ज्ञान होता है॥ ५॥ . | 
भावार्थ-द्रव्यत्व गुणत्व आदि सामान्य के. विशेषों में अनवस्था.के भय के 
कारण. दूसरे सामान्यविशेष न होने से प्रत्यक्ष योग्य आधारद्रव्य में रहने से ही सम्पूर्ण 
इन्द्रियों से ज्ञान होता है ॥ ५ ॥ 
डपस्कार्‌-सामान्य नाम सत्ता जाति, उसके द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कर्मत्व ये 
विशेष है, इसी प्रकार इन द्रव्यत्वादि सामान्यों के भी पुथिवीत्व, रूपत्व, उतक्षेपणत्व 
थे विशेष हैं । उनम से द्रव्यो में वर्तमान द्रव्यत्वादि सामान्यों का उसी ही प्रत्यक्ष 
योग्य द्रव्यरूप आश्रय के विशेष से ही सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान होता है। और उसी 
्रत्यक्षयोग्य द्रव्यरूप श्राश्नय के कारण होनेवाले संयुक्त समवायसम्बन्ध से गुण तथा 
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मान्यानां तत एव योग्याश्रयविशेषादेव तन्निबन्धनाब्व सयुक्तसमवायात्‌ गुण- 
कमंगतानामपि सामान्यानां तत एव योग्याश्रयादेव तन्निवन्धनाच्च संयुक्तस- 
मवेतसमवायात्‌ समवेतसमवायाच्च सावेन्द्रियं ज्ञानम्‌ ,-गुणत्वे च संयुक्तस- 
मवेतसमवायात्‌ , शब्दत्वकत्वादों समवेतसमवायात्‌। सत्तायाः संयुक्तः 
समवायात्‌ संयुक्तसमवेतसमवायात्‌ समवेतसमवायाच्च सावन्द्रियं ज्ञानम्‌ । 
गुणत्वे च संयुक्तसमवायः समवायश्च न प्रत्यासत्तिरिति । ननु तत एव स्वाश्र- 
यसन्निकषा देवेत्यवधारणानुपपत्तिः, यतः सामान्ये विरोषेषु च प्रथिवीत्वादिषु 
सामान्यविरोषान्तरमस्त्येव तत्सन्निङुर्षोऽपि कारणमेवात आइ-सामान्यवि- 
शेपाभावादिति। न हि सामान्यविशेषेषु सामान्यविशेषा तन्ते, अनवस्था- 
प्रसङ्गात्‌ । तेषां परस्परं भेदप्रतीतिः स्वरूपत एव, गवेतरावृत्तित्वे सति सकल- 
गोवृत्तित्वळक्षणोपाधिसम्भेदाद्वा । एवं घटत्वादावपीति ।। ५ ॥ 





कर्मपदार्थो में वतमान गुणत्व, कर्मत्व आदि जातियों का ज्ञान भी उसी प्रत्यक्षयोग्य 
आश्रय होने से ही होता है । और उसी से इन्द्रिय संयुक्त द्रव्य में समवायसम्बन्ध से 
वर्तमान रूपादि गुणों में समवेत रूपत्वादि सामान्यों का भी सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान 
मुख्य आश्रय द्रव्य के प्रत्यक्ष योग्य होने से ही होता है ( इसी का आगे विवरण 
शंकरमिश्र करते हैं )--इन्द्रियसंयुक्तद्रव्य में समवेत रूपादिगुणों में समवायसम्बन्ध 
से गुणत्व जाति का ग्रहण होता है, और शब्द में वतंमान शब्दत्व सामान्य, एवं “क- 
शब्दत्व' आदि विशेष जातियों को भी श्रोत्ररूप आकाश में समवायसम्बन्ध से वतं- 
मान शब्द में समवायसम्बन्ध से रहने के कारण समवेतसमवाय से शाब्दत्वादि 
जातियों का ज्ञान होता है ग्रौर सत्ता जाति को तो इन्द्रियसंयुक्त घटादि द्रब्यों में 
समवायसम्बन्ध से तथा इन्द्रियसंयुक्त घट में समवेतरूप में सत्ता जाति का समवाय 
होने से संयुक्त समवेत समवाय से, एवं श्रोत्र में समवेत शब्द में सत्ता जातिका 
समवेत समवायसम्बन्ध से, इस प्रकार सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान होता है। गुणत्व 
जाति के ज्ञान में संयुक्ततमवाय तथा केवल समवाय ये दोनों संनिकर्ष ( सम्बन्ध ) 
नहीं होते । यदि उसी से अर्थात्‌ अपने आश्रय के संनिकर्ष से ही ज्ञान होता है यह 
अवधारण (निश्चय) नहीं हो सकता, क्योंकि एक सामान्य में तथा पुथिवीत्व आदि 
विशेषों में भी दूसरे सामान्य तथा विशेष वतंमान हैं, अतः उनको संनिकषं भी 
कारण होगा । इस शंका के समाधान के लिये सूत्रकार ने-सामान्यविशेषाभावात्‌ 
सामान्यविशेष न होने से, यह हेतु दिया है, जिसका यह अर्थं है कि एक सामान्य 
विशेषों में दुसरे सामान्यविशेष नहीं रहते, क्योंकि ऐसा न मानने से अनवस्था दोष 
हो जायगा । अतः उन सामान्यविशेषों का परस्पर भेदज्ञान उनके स्वरूप से ही होता 


है । अथवा गौ से भिन्न में न रहते हुए सम्पूर्ण गोओं में वतंमान होना रूप जाति भिन्न 


सामान्यविशेपापेक्षज्ञानम_ ४५७ 


ननु सामान्यविशेषेपु सामान्यविशेषाभावाद्यथा तन्निरपेक्षमेव ज्ञानं तथा 

द्रव्यगुणकर्मस्वपि किं तन्निरपेक्षमेव ? नेत्याह 
सामान्यविशेषापेक्षं द्रव्ययुणकमंस ॥ ६ ॥ 

ज्ञानमुत्पद्यते इति प्रकृतम्‌ । द्रव्यगुणकमसु द्रव्यत्वगुणत्वकमंत्वविशिष्टवु- 
द्धिस्तावद्स्ति, विदिष्टज्ञानञ्च विशेष्य्रविशेपणेन्द्रियस न्निकपादुपद्यते इति 
सामान्यविशेषापेक्षा तत्रावरयकी । भवति डि द्रव्यमिदं गुणोऽयं कमंद्मिति 
वाशष्ट्रज्ञानामात भाव: ।। ६ ॥ 

तत्‌ किं द्रव्येऽपि सामान्यविशेषमात्रापेक्षमेव ज्ञानम्‌ ? अत आह- 
द्रव्ये द्रव्यगुणकमपिश्षम्‌ ॥ ७ ॥ 





धर्मरूप उपाधि भेदके रहने से गोत्वादिरूप सामान्यविशेषों का ज्ञान हो जायगा । 
इसी प्रकार घटत्व, पटत्व, आदि सामान्यविद्वोपो में भी जान लेना चाहिये । ५॥ 

“एक सामान्यविशेष में दुसरे सामान्यविशेष के न रहने से जिस प्रकार सामान्य- 
विशेष की अपेक्षा न कर ही ज्ञान होता है, उसी प्रकार द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों" 
का भी ज्ञान विना द्रव्यत्व आदि सामान्यविशेषों की अ्रपेक्षा के क्यों न माना जाय 
इस पूर्वपक्षी की शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--सामान्यविशेषापेक्ष = द्रव्यत्व गुणत्व, कमंत्वरूप सामान्यविशेषों की 
अपेक्षा करनेवाला (ज्ञान होता है), द्रव्यगुणकर्मसु = द्रव्य, गुण तया कर्मे- 
पदार्थों में ॥ ६॥ 

भावाथे--विशिष्ट ज्ञान होने के कारण पृथिवी आदि द्रव्य, रूप आदि गुण, 
तथा उत्क्षेपण आदि कर्मपदार्थो में द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमंत्व नामक सामान्यः 
विशेष की आवश्यकता है, क्योंकि यह द्रव्य है, यह गुण है, यह कमं है ऐसा विशिष्ठ 
ज्ञान होता है ॥ ६॥। 

उपस्कार- सूत्र में ज्ञान उत्पन्न होता है यह प्रस्तुत है। द्रव्य, गुण तथा कमं 
पदार्थो में द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कर्मत्व का विशिष्ट ज्ञान होता है, और यह विशिष्ट 
ज्ञान विशोष्य तथा विशेषण के साथ इन्द्रियों के सम्वन्ध होने से उत्पन्न होता है, इस 
कारण द्रव्यत्वादि सामान्य विशेषों की अपेक्षा आवश्यक है। क्योंकि यह “द्रव्य है, 
यह गुण है, यह कमं है, ऐसा विशिष्ट ज्ञान होता है यह सूत्र का भाव है ॥ ६॥ 

तो क्या द्रव्य में भी केवल द्रव्यत्वरूप सामान्यविशेष की अपेक्षा से ही ज्ञान 
होता है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--द्रव्ये = पुथिवी आदि द्रव्यपदार्थं में, द्रव्यगुणकमपिक्षंन्द्रव्यगुण, 
तथा कम पदार्थों की अपेक्षा से भी ज्ञान होता है ॥ ७॥। 

भावाथ-यह द्रव्य है इस द्रव्यत्व सामान्यविशेष की अपेक्षा करने वाली बुद्धि 





४५८ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


ज्ञानमुत्पद्यने इति प्रकृतम्‌ । घण्टावान्‌ शुक्लो गौगच्छतीति ज्ञानम्‌ । तत्र 
द्रव्यं घण्टा विशेषणम्‌ , शुक्ल इति गुणः, गच्छतीति कर्म । तथाच नागृहोत- 
विशेषणा विशिष्टप्रतीतिन वा विशेषणसम्बन्धमन्तरेणेति भवति द्रव्यगुणक- 
मापेक्षेति भावः ॥ ७॥ 

तत्‌ कि गुणकमणोरपि गुणम्मापेक्षा ? नेत्याह-- 

गुणकमंसुं गुणकर्माभावाद्‌ गुणकर्मापेक्षै न विद्यते ॥ ८ ॥ 

ज्ञानमिति शेप: | गुणे गुणविशिष्ट बुद्धेः कमसु कमंविशिष्टबुद्धरभावात्‌ 
गुणकमापेक्षा न तद्वतबुद्धिः । न हि गुणे गुणो, न वा कमसु कम, येन तत्र 
विशेषणत्वेन भासेतेति भावः ॥ ८ ॥ 


के समान 'यह घंटावाली श्वेत गौ जा रही है” इत्यादि घंटारूप द्रव्य, शुक्ल वर्ण- 
रूप गुण तथा गमनरूप क्रिया को भी लेकर ज्ञान होता है अतः द्रव्य ज्ञानमें 
सामान्यविशेष के समान द्रव्य, गुण तथा कर्म की भी अपेक्षा से ज्ञान होता है । 
उपस्कार--इस सुत्र में ज्ञान उत्पन्न होता है, यह प्रस्तुत है। ( अर्थात्‌ द्रव्य में 
द्रव्य गुण तथा कमं की अपेक्षा से ज्ञान होता है ऐसा अयं जानना) । क्योंकि यह 
घंटा वाली श्वेत वणे की गाय गमन कर रही है' ऐसा ज्ञान होता-है । इसमें घंटारूप 
द्रव्य गौ में विशेषण है, शुक्लरूप गुण तथा गमन करती है इसमें गमन क्रिया भी 
गौ में विशेषण है । ऐसा होने से विशेषण के ज्ञान के बिना विशिष्ट ज्ञान नहीं होता 
अथवा विशेषण के सम्बन्ध के बिना नहीं होता । इस कारण सामान्यविशेष के समान 
द्रव्य, गुण तथा कमं की भी अपेक्षा होती है यह सूत्र का आशय है॥ ७ ॥ 
तो क्या द्रव्य के समान गुण तथा कमं के ज्ञान में भी गुण और कर्म की 
अपेक्षा होती है ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं, नहीं-- 
पद्पदार्थ--गुणकमंसु = गुण और कर्मंपदार्थों में, गुणकर्माभावात्‌ = गुण 
तथा कमं के न रहने से, ग्रुणकमपिक्ष = गुण ओर कमं की अपेक्षा करने.वाळा, न 
विद्यते = ज्ञान नहीं होता है।। ८ ॥ 
भावाथ--गुण में गुणविशिष्ट ज्ञान तथा कमं में कमंविशिष्ट ज्ञान केन 
होने से गुण तथा कम पदार्थ में गुण तथा कर्म की अपेक्षा रखनेवाला ज्ञान 
नहीं होता ॥ € ॥ 
उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित 'ज्ञान' इस पद का शेष भाग पूर्ण करना । गुण- 
पदार्थ में गुणविशिष्ट ज्ञान के तथा कर्मपदाथ में कर्मविशिष्ट ज्ञान के न होने 
के कारण गुण तथा कर्मपदार्थे में गुण तथा कर्म की अपेक्षा रखनेवाली बुद्धि नहीं 
होती, क्योंकि गुण में गुण, अथवा कमंपदाथं में कमं नहीं रहता, जिससे विशेषण- 
रूप से गुण तथा कम का भान (ज्ञान) हो यह पुत्र का आशय है॥ ८॥ | 





विशिष्टप्रमाया विशेषणादिजत्वम्‌ ४५९ 


ननु गुणऊमणोः स्फुरणाद्‌ गुणबुद्धों कमंबुद्धो च कथं न गुणकम पिक्षेत्या- 
शङ्क्य प्रकरणान्तरसारभते-- 


समवायिनः श्वत्याच्छ्वत्यवुद्धश्च श्वेते बुद्धिस्ते एते काथ्येकारणभूते ॥ 


समवायिन इत्यभिधानात्‌ सम्बन्धस्य कारणतामाह, तथाच गुणे गुणसम- 
वायाभावात्‌ कमस कमसमवायाभावाच्च न तत्तज्ज्ञाने गुणकमोपेक्षा विशे- 
घणत्वेन विशेष्यत्वेन त्वस्त्येव । एवब्च श्वेतः शङ्ख इत्यादिभ्रतोतो इवत्यसम- 
वायस्य श्वत्यगुणस्य रवेत्यविशेपणज्ञानस्य च कारणत्वमित्युक्तम्‌ , तथा च वि- 
शोषणसम्बन्धविशेषणतज्ज्ञानानां विशिष्ठप्रत्यक्षप्रमां प्रति कारणत्वमिति, तेन 
पूर्वोक्त सव सिध्यति ॥ ९ ॥ 

नज्"ु यथा घण्टावानित्यत्र द्रव्यापेक्षं द्रव्यज्ञानम्‌ , तथाऽयं स्तम्भः अयं 





“गुण तथा क्रिया का स्फुरण (ज्ञान) होने से गुण के ज्ञान में तथा कमं के ज्ञान 
में भी गुण तथा कमं की अपेक्षा क्यों न होगी ?' इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार 
दुसरा प्रकरण प्रारम्भ करते हुँ— 


पद्पदाथे-समवायिनः = समवायसम्बन्ध से वर्तमान, श्वेत्यात्‌ = इवेतगुण 
से, शवेत्यवुद्धेः च = और इवेत्य ज्ञान से भी, इवेते = श्वेत द्रव्य में, बुद्धिः = ज्ञान 
होता है । ते एते=वे ये दोनों कार्यकारणभूते=कायं तथा कारणरूप हैं॥ ९॥ 


भावाथ--'श्वेत शंख है! इत्यादि ज्ञान में श्वेततागुण का समवायसम्बन्ध, 
दवेततारूप गुण, श्वेतता विशेषण ज्ञान भी कारण है, ऐसा होने से विशेषण का 
सम्बन्ध विशेषण और उसका ज्ञान यह तीनों विशिष्ट प्रत्यक्षूप यथार्थ ज्ञान में 
कारण हैं जिससे पूर्वोक्त सिद्ध होता है ॥ ९॥ 

उपस्कार- पुत्र मं 'समवायिनः' समवायसम्बन्ध के सम्वन्धी इस कथन से 
समवायसम्बन्ध को कारण कहा गया है, ऐसा होने से गुणपदार्थं म॑ गुण का सम- 
वायसम्बन्ध न होने से, तथा कर्मपदाथं में कमं का समवाय न होने के कारण भी 
उस ज्ञान में गुण तथा कमं की विशेषणरूप से अपेक्षा नहीं है, विशेष्यरूप से है ही 
ऐसा होने से “श्वेत शंख है' इत्यादि ज्ञान में श्वेत गुण का समवाय, शवेततारूप 
गुण तथा इवेततारूप विशेषण का ज्ञान भी कारण है यह कहा गया है, ऐसा होने 
से विशेषण का सम्बन्ध, विशेषण तथा विशेषण का ज्ञान ये तीनों विशिष्ट प्रत्यक्ष 
के यथार्थ ज्ञान में कारण हुँ ऐसा होने से पूर्वोक्त संपूर्ण सिद्ध होता है, श्रर्थात्‌ गुण 
तथा कम बुद्धि म गुण कमे की अपेक्षा नहीं होती, यह सिद्ध हो जाता है।॥ ९॥ 

जिस प्रकार 'घंटावली गो है इस ज्ञान मे घंटारूप द्रव्य की विशेषणरूप से 
अपेक्षा करने वाले गो का जान होता है, उसी प्रकार “यह स्तम्भ है, यह कलश है' 





४६०  वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


कुम्भ इत्यादावपि द्रव्याविशेषणकबुद्धौ द्रव्यवुद्धिः कारणम , तथाच क्वापि 


प्रथमतो द्रव्यबुद्धिन स्यादित्यत आह-- 


द्रव्येष्वनितरेतरकारणा: ॥ १० ॥ 
बुद्धय इति शेषः । स्तम्भज्ञानानन्तरकालीनमपि कुम्भज्ञान न स्तम्भज्ञान- 


काय स्तम्भस्य कुम्भं प्रति विशेषणत्वायोगात्‌ ॥ १० ॥ 
ननु घटपटादिबुद्धीनां क्रमो टश्यते, क्रमश्च कायकारणभावघटित एवेत्यत 


आह-- 
कारणायौगपद्यात्‌ कारणक्रमाच्च घटपटादिबुद्धीनां क्रमो न हेतु- 


फलभावात्‌ ॥ ११ ॥ 





इत्यादिक भी द्रव्य को विशेषण न करनेवाले ज्ञानों में भी' द्रव्यवुद्धि कारण है, 
ऐसा होने से कहीं भी प्रथम में द्रव्यबुद्धि न होगी इस शंका के समाधान में सूत्र- 
कार कहते हैं--- 

पद्पदा्थ--्येषु = द्रव्यपदार्थो में, अनितरेतरकारणाः = परस्परकारणता न 
रखने वाली ( बुद्धि होती हैं ) ॥ १०॥ 

भावाथं--स्तम्भज्ञान के पश्चात्‌ होनेवाले भी कलशज्ञान में स्तम्भन्ञान 
कारण नहीं हैं, क्योक स्तम्भ कुंभ का कारण नहीं है, अतः द्रव्यों में परस्पर कारः 
णता न रखने वाली बुद्धि होती है ॥ १० ॥ 

उपस्कार- पुत्र में आकांक्षित 'बुद्धय:' बुद्धियां होती हैं इस पद के शेषभाग 
की पूर्ति करना । स्तम्भज्ञान के पश्चात्‌ काल में भया हुआ भी कलश का ज्ञान 
स्तम्भ के ज्ञान का कार्य नहीं है, क्योंकि स्तम्भ, कलश में विशेषण ( कारण ) 
नहीं है ॥ १० ॥ 

“घट, पट इत्यादि विषयों के ज्ञान का क्रम दिखाई पड़ता है, ओर वह क्रम 
कार्यकारणभाव होने से ही हो सकता है” इस पूवंपक्षी की शंका के समाधानां सूत्र- 
कार कहते हैं--- 

पद्पदाथे--कारणायौगपद्यात्‌=कारण के एक काल में न होने से, कारण- 
क्रमात्‌ च = उन कारण के क्रम से भी, घटपटादिबुद्धीनां = घट, पट आदि विषयों के 
ज्ञानों का, क्रम: ८ क्रम होता है, न नहीं होता, हेतुफलमावात्‌=कारण कार्य 
भाव होने से ॥ ११ ॥ 

भावाथ--का रणों के युगपतु न होने के कारण, कारण के क्रम से ही घटादि 
विषय के ज्ञानों का क्रम होता है नकि परस्पर कार्यकारणभाव होने से ॥ ११ ॥ 


कारणायौगपद्यम्‌ ४६१ 


कारणक्रमाधीनो घटपटादिवद्धीनां क्रमो, न हेतुफलभावाधीनः । कारण- 
क्रम एव कथमत आह - कारणायौगपद्यादिति । बुद्धीनां योगपद्यं प्रतिपिद्धमतो 
नानावुद्धिकारणानामपि न यौगपद्यम्‌ , यदि तु कारणयोगपद्यं भवेत्तदा कार्य- 
यौगपद्यमप्यापद्येत, तथाच युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिङ्गमिति वट्ट भज्येतेति 
भाव: ॥ ११॥ 
इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकरसूत्रोपस्का रेऽष्टमाध्यास्य प्रथमाहिकम्‌ । 
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उपस्कार-कारणों के क्रम के श्रघीन घट, पट आदि विषय ज्ञानों का क्रम 
होता है न कि परस्पर घटादिकों के कारण कार्यभाव के अधीन । कारणों का क्रम 
ही कसे होता है' इस प्रश्न पर सूत्रकार कहते हैं--'कारण के यृयपत्‌ न होने से' 
ऐसा । ज्ञान एक काल में होते हैं यह खण्डित हो चुका है, अतः अनेक ज्ञानों के 
कारणों का भी एक काल में होना निषिद्ध है, यदि कारण एक काल मं हों तो 
कार्यं भी एक काल में होंगे, ऐसा होने से एक काल में अनेक ज्ञानों का न होना 
मन का साधक लिङ्ग है इत्यादि पूर्वोक्त सभी सिद्धान्त असंगत हो जायेगा यह सूत्र 
का आशय है ११॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्र कृत उपस्कार व्याख्या में अष्टमाच्याय 
प्रथमाह्विक समाप्त हुआ । 





अष्टमाध्याये डितीयाहिकम्‌ 


प्रात्यक्षिकस्य सविकल्पकस्य निविकल्पकस्य च ज्ञानस्य निष्पत्तिविधिम- 

भिधायेदानीं विशिष्टवेशिष्टयप्रत्यक्षमभिधातुमेकदेशमाह-- 
अयमेष त्वया कृतं भोजयंनमिति बुद्धयपेक्षम्‌॥ १ ॥ 

सन्निकृष्टे वस्तुनि तावदयमिति बुद्धिरुत्पद्यते, विप्रकृष्टे च वस्तुन्येप इति 
क्रियायां स्वतन्त्रोऽयमिति बुद्धिमपेक्ष्य त्वयेति रूतृत्वोपरक्ता बुद्धिः । कारणव्या- 
पारविषयत्वबुद्धिमपेक्ष्य कृतमिति कर्मेबुद्धिः । अयं शुजिक्रियायां कत्त प्रयो- | 
जकश्रायमिति बुद्धिम पेक्ष्य भोजयेति । नियोञ्यनियोक्टव्यापारस्य विषयोऽय- 
मिति बुध्दयपेक्षमेनमिति । एवमन्यदपि बुद्धयपेक्षमूहनीयम्‌ ॥ १ ।। 





सविकल्पक तथा निविकल्पक दोनों प्रकार के प्रत्यक्ष ज्ञान की उत्पत्ति की विधि 
को निरूपण कर, सांप्रत विशिष्ट वैशिष्ट्य ( विशिष्टज्ञान के विशेषण तथा विशेष 
भाव विषय करने वाले ) प्रत्यक्ष का निरूपण करने के लिये उसके एकदेश 
( एक भाग ) को सूत्रकार कहते हैं-- 
पदपदार्थ--अयं्नयह है, एषः = वह है, त्वयाम्तुमने, कृतं=किया है, भोजय = 
भोजन करायो, एनं = इसे, इतिम््पह सम्पूर्ण, बुध्यपेक्षां = बुद्धि की अपेक्षा करता 
है॥ १॥ 
भावार्थ-समीप के मनुष्य में यह है, इसके पुरुष में वह है, तुमने किया यह 
स्वतन्त्रकर्ता-विषयक ज्ञान, यह भोजन कर्ता है, यह भोजन का प्रयोजक है, इस 
बुद्धि की अपेक्षा से भोजन कराया--यह ज्ञान, यह नियोग करने योग्य तथा नियोग 
कर्ता का विषय है इस ज्ञान की अपेक्षा से 'एनं इसे ऐसी बुद्धि होती है॥ १ ॥ 
उपस्कार संनिहित प्राणरूप पदार्थ में 'अयम्‌' “यह है' ऐसी बुद्धि उत्पन्न 
होती है, और दूरस्थ प्राणी आदि पदार्थ में 'एषः' 'वह है' ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती 
है । क्रिया में यह स्वतन्त्र है इस ज्ञान की अपेक्षा से 'त्वया' “तुमने” ऐसी कर्ता के 
सम्बन्ध से बुद्धि होती है ( अर्थात्‌ किसी क्रिया के सिद्ध होने में कारक में जो 
प्रधानरूप पदार्थ होता है, वह स्वतन्त्र होता है उसका ज्ञान कर्ता के ज्ञान में 
कारण हू, क्योंकि “स्वतन्त्र: कर्ता” स्वतन्त्र को कर्ता कहत हैं--ऐसा व्याकरण का 
नियम है। कारण के व्यापार के विषय है इसी बुद्धि की अपेक्षा से 'कृतं' “किया गया' 
ऐसी कर्म को बुद्धि होती है । यह प्राणी भोजन क्रिया में कर्ता है और यह उसका 
प्रयोजक ( प्रेरक ) है इस बुद्धि की अपेक्षा से 'भोजय” 'भोजन कराओ' ऐसा ज्ञान 
होता है॥ नियोज्य ( आज्ञा के योग्य) तथा नियोजक (आज्ञा देनेवाले ) क 
व्यापार का यह विषय है इस बुद्धि की अपेक्षा से 'एन' 'इसे' यह कमं का ज्ञान 


दृष्टेघु वुद्धिवविध्यम्‌ ४६३ 
अन्वयव्यतिरकपरिच्छेद्यमेवेतदित्याह-- 
इष्ठेष भावादद्ष्रेष्वभावात्‌ ॥ २ ॥ 


यदाउयमितिबुद्धे: सन्निकृष्टो विषयः, एप इति बुद्धेविप्करष्टोंडपि वुद्धथारू- 
ढो विषयः, त्वयेतिवुद्धेः सन्निकृष्टः कत्ता विषयः, कृतमिति बुड: कम विपयः 
भो जयेतिबुद्धेरनियोज्यनियोक्तारौ बिषयो, एनमितिबुद्धस्तदुभयव्यापारों विषय 
सन्निकृष्टो भवति तदेतादशो वद्धिरुत्पद्यते, अदृष्टेषु तु विपयेषु नता व॒द्धयः प्रा- 
दुभ बन्तोत्यन्वयव्यतिरेकगम्यमेबेतदित्यथः ॥ २ || 


इदानों प्रकरणान्तरमारभते- 





होता है ( अर्थात्‌ विशिष्ट के विशेष्य तथा विशेषण भाव को विषय करने वाले 
प्रत्यक्ष में विशेषण का तथा विशेष्य का भी ज्ञान कारण होता है इस कारण सूत्र- 
कार ने इन सम्पूणं बुद्धियों का इस सुत्र मे वर्णन किया है) ॥ १॥ 

यह्‌ प्रथम सूत्र में कहा हुआ अन्वय तथा व्यतिरेक से जानने योग्य ही है, यह 
सुत्रकार द्वितीय सूत्र में कहते हैं-- 

पद्पदाथ--६ष्टेषु = प्रत्यक्ष किये संनिहित प्राणी आदि पदार्थो में, भावात्‌= 


यह है इत्यादि बुद्धि के होने से, अह्ष्टेषु = अप्रत्यक्ष प्राणी आदिकों में, अभावात्‌= 
उक्त बुद्धि के न होने से ॥ २॥ 


भावाथ--प्र थम सूत्र में वणित 'अयं, एप: “यह है, वह है' इत्यादि ज्ञान प्रत्यक्ष 
होने वाले पदार्थों में होता है । इस अन्वय के ज्ञान तथा प्रत्यक्ष न होनेवाले प्राणि 
आदि पदार्थों में यह है, वह है, इत्यादि ज्ञान नहीं होता---इस व्यतिरेक के ज्ञान से 
जाना जाता ही है यह सूत्र का आशय है ॥ २ ॥ 


उपस्कार--जिस समय 'अयं यह है इस ज्ञान का संनिहित प्राणी विषय होता 
है, तथा 'एष: वह है! इस ज्ञान का इसमें रहनेवाला भी प्राणी बुद्धि में आरूढ 
'विषय्र' होता है, और 'त्वया तुमने” इस ज्ञान का संनिहित कर्ता विषय होता है, एवं 
'कुतं किया इस ज्ञान का कमं विषय होता है, तथा 'भोजय भोजन कराओ' इस 
ज्ञान के नियोज्य (आज्ञा देने योग्य तथा नियोक्ता ( आज्ञा देनेवाले ) दोनों विषय 
होते हैं, इस प्रकार 'एनं इसे इस ज्ञान का उक्त नियोज्य तथा नियोक्ता दोनों का 
व्यापार विषय संनिहित प्रत्यक्ष होता है उस समय ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, और 
प्रत्यक्ष न होनेवाले उक्त विषयों में वह सब ज्ञान नहीं होते यह प्रर्दाशत 
अन्वय तथा व्यतिरेक ज्ञान ही जाना जाता है यह सूत्र का अर्थ है ॥२॥ 

संप्रति दूसरा प्रकरण प्रारम्भ करते हैं-- 


४६४ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


अर्थ इति द्रव्यगुणकमंसु ॥ ३ ॥ 
एतेपां रव्यगुणकमंणामश्यंमानत्वं तेन तेन विधिनोक्तम्‌ , तेन तेषु त्रिषु 
वेशेपिकाणामथे इति परिभाषा, अथपदेन त्रयाणामुपस्थितेः । तडु्-ग्रशस्तदे- 
वाचायः “त्रयाणामथराब्दाभि धेयत्वञच?? इति ॥ ३॥ 
प्रकरणान्तरमवतारयति— 
द्रव्येष पञ्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धम्‌ ॥ ४ ॥ 


द्रव्येष्विति द्रव्यपदाथेनिरूपणप्रकरणमुपळक्षयति | ध्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणामि- 
त्यादिसूत्रेण शरीरादीनां पंचात्मकत्वं पंचभूतात्मकत्वं प्रतिषिद्ध निराक्रतम्‌। 


पद्पदाथे-अथंःम्भ्रथं हैं, इति = ऐसी (संज्ञा है ), द्रव्य गुणक मंसुःनद्रव्य गुण 


तथा कमं पदार्थो में ॥ ३॥ 
आवार्थ- -उक्त ग्रन्थों में द्रव्य, गुण, तथा कमं अथं शब्द से कहे जते हैं ऐसा - 


वर्णित होने से वेशेषिकों की द्रव्य, गुण तथा कमं इन तीन ही पदार्थों में “अर्थ यह 
पारिभाषिक संज्ञा है यह सिद्ध होता है ॥ ३॥ 
उपस्कार--इन पूर्वोक्त द्रव्य, गुण तथा कमं पदार्थो में अ्रथ्यंमानत्व (शब्द से 
वाच्य होना) उस-उस विधि से कहा गया है, इस कारण उन तीन पदार्थो में ही 
वेशेषिकदशंनकारों की “अर्थ” यह परिभाषा (सांकेतिक नाम) है, क्योंकि अर्थ कहने 
से द्रव्य, गुण तथा कर्म इन तीनों की ही उपस्थिति होती है वह यह प्रशस्तपादाचायं 
ने भी त्रयाणाँ = द्रव्य गुण तथा कर्म इन तीनों का, अर्थशब्दाभिधेयत्वम्‌ चमअर्थ 
शब्द से कहा जाना भी (साधम्यं है) | ऐसा साधम्यं प्रकरण के प्रशस्तपादभाष्य में 
कहा है ॥ ३॥। 
सूत्रकार दूसरे प्रकरण का अवतरण करते हैं- 
पदपदाथं-द्रवयेषु=द्रव्य पदार्थं के निरूपण प्रकरण में, पंचात्मकत्वं=मनुष्यादि 
शरीरौं में पंचात्मकत्वं = पंचमहाभ्रूतरूप होना, प्रतिषिद्ध = निषेध किया है ॥॥४॥ 
भावार्थ--द्रव्य पदार्थो के निरूपण के प्रकरण में प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां' इत्यादि 
सुत्र में मनुष्यादि शरीर पंचमहाभूतरूप वेदान्तिमत के समान है इस विषयका 
खण्डन किया गया है जिससे घ्राणादि इन्द्रियों में भी अनेक कारणों से उत्पत्ति नहीं 
होती जिससे एक-एक इन्द्रिय से अपने-अपने गुणों का ही ग्रहण होता है यह सिद्ध 
होता है यह आगे के सूत्र में कहेंगे ॥ ४ ॥। 
उपस्कार- सुत्र में 'द्रव्येष' इस पद से द्रव्य पदार्थ के निरूपण का प्रकरण 
सूचित होता है । 'प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां' ( अ० ४,'आ० २ सू० २ ) प्रत्यक्ष तथा 
अप्रत्यक्षों का संयोग अप्रत्यक्ष होने से मनुष्यादि शरीर पंचमहाभूतरूप नहीं है 


इन्द्रियोपादानकक्षनम्‌ ४६५ 


यथा शरीरस्य न नानाप्रकृतिकत्वं तथा वक्ष्यमाणानां घ्राणादोचामिन्द्रियाणा- 
मपि । तेन तेपां प्रतिनियतगुणग्राइकत्वं सिद्धयतीति भावः ॥ ४ ॥ 

यदर्थेमिदमारव्धं तदाह 

भूयस्त्वाद्‌ गन्धवत्त्वाच्च पृथिवी गन्धज्ञाने प्रकृति: ॥५॥ 

गन्धो ज्ञायतेऽनेनेति गन्धज्ञानं त्राणन्तत्र प्रथिवां प्रथिवोमात्र प्रक्कतिः 
उपादानकारणम्‌ । कुत एतदित्यत आइ-गन्घवत्त्वात्‌ । न हि गन्धवत्‌ निगेन्धे- 
नारभ्यते इत्युक्तम्‌ । गन्धवत्त्वं च बहिरिन्द्रियाणां ग्राह्मजञातोयुणवत्त्वनियमात्‌ 
सिद्धम्‌। तहि पार्थिवत्वावशेषेऽपि शरीराबयवान्तराणां न गन्धव्यञ्जङत्वं 
किन्तु घाणस्येवेति कुतो नियम इत्यत आह-भूयस्त्वादिति । इतरद्रव्यानभिभृतैः 








इम सुत्र से शरीरादिर्को में पंचमहाभूतरूपता का प्रतिपेध अर्थात्‌ निराकरण किया 
है। जिस प्रकार शरीर अनेक प्रकृति (कारण) वाला नहीं है उसी प्रकार आगे 
कहे जानेवाले घ्राण आदि इन्द्रियों में अनेकप्रकृतिता नहीं है । इससे उन घ्राणादि 
इन्द्रियों में अपने-अपने नियत गन्ध आदि गुणों का ग्रहण करना सिद्ध होता है यह 
सूत्र का भाव है ॥ ४॥ 

जिस लिये यह प्रकरण आरम्भ किया उसे सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ--भूयस्त्वात्‌ = अपने ही अवयवों से उत्पन्न होने से, गन्धवत्त्वात्‌ च = 
और गन्धाधारता होने से भी, पृथिवी = घ्राणोन्द्रिय में पृथिवी द्रव्य, गन्घज्ञाने=गन्च 
गुण के ज्ञान में, प्रकृतिः=फ़ारण है ॥ ५॥ 

भावार्थ-- घ्राणरूप इन्द्रिय में गन्धाधारता होने से केवल पृथिवी द्रव्य ही 
समवायिकारण है । तथा जलादि द्रव्य फे अवयवों से रहित केवळ पार्थिव परमाणु- 
रूप अवयवों से उत्पत्तिरूप भूयस्त्व (अधिकता) से ओर दूसरे शरीर के अवयव 
पाथिव होने पर भी गन्ध के व्यञ्जक (प्रकाशक) नहीं होते, किन्तु घ्राणरूप इन्द्रिय 
ही गन्ध का व्यञ्जक होता है ॥ ५॥ 

उपस्कार--गन्धनामक गुण जिससे जाना जाता है वह गन्वज्ञान इस व्युत्पत्ति- 
बल से घ्राण इन्द्रिय इस सुत्र के 'गन्धज्ञाने' इस पद का अर्थ है, उसमें पृथिवी 
अर्थात्‌ केवल पृथिवी ही प्रकृति अर्थात्‌ उपादान ( समवायि ) कारण है। “ऐसा 
वयों ?' इस प्रश्‍न के उत्तर में सुत्रकारने “गन्धत्त्वात्‌' गन्धाधार होने से यह हेतु दिया 
है । गन्धाश्रय कार्यं गन्धरहित कारण से उत्पन्न नहीं होता यह कह छुके हैं । और 
वह गन्धादिगुणाधारता घ्राण आदि इन्द्रियों में अपने से ग्रहीत होनेवाळे गन्धादि 
गुण की आधारता के नियम से सिद्ध होती है । 'यदि ऐसा है तो पार्थिवता समान 
होने पर भी दूसरे शरीर के हस्तपादादि अवयव गन्ध गुण को क्यों नहीं ग्रहण 
करते किन्तु केवल घ्याणेन्द्रिय ही गन्ध को ग्रहण करती है यह नियम क्यों ?” इस 
प्रश्‍न के समाधानाथं सूत्रकार हेद्रु देते हैँ-''सुयस्त्वात्‌” अधिकता होने से । पृथिवी से 
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४६६ ._ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


पार्थिवावयवेरारव्धत्वमेव भयस्त्वम्‌ । पारिभाषिकं चेतद्‌ भयस्त्वं समानत- 
न्त्रेडपि ॥ ५ ॥ करे > "र 
इन्द्रियान्त रे5प्येतदतिदिशति-- 
तथापस्तेजोवायुश्च रसरूपस्पर्शाविशेषात्‌ ॥ ६ ॥ 

रसनचक्षुष्ट्वगिन्द्रियाणां प्रकृतिरिति शेष: तेन यथासंख्यं रसनादीना- 
मबादय: प्रकृतयः, तत्तत्मतिनियताथेप्राहकत्वात्‌ । अत्रापि नियमे भयस्त्व- 
मेव तन्त्रम्‌ । रसादिमत्त्वे च रसनादीनां ग्राह्मजातोयविशेषगुणवत्त्वनियम 
एव प्रमाणमित्युक्तम्‌ | एवञ्च विशिष्टाट्टक्टोपगृहीतकणशष्कुल्यवच्छिन्नो नभो- 
देश एव श्रोत्रम्‌ ॥ ६ ॥ 

इति श्रीशाङ्करे वैशेषिकसूत्रोपस्का रेऽष्टमाध्यायस्य द्वितीयमाह्विकम्‌ । 

समाप्रश्चायमष्टमोऽध्यायः । 








भिन्न जलादि द्रव्यो से अनमिभुत ( न दवाये हुए ) पार्थिव द्रव्य के अवयवों से 
उत्पन्न होना ही भ्रृयस्त्वहाता है यह वशेषिकों की पारिभाषिक ( सांकेतिक ) 
भुयस्त्व न्यायमतरूप समान शास्त्र में भी वात्स्यायन महर्षि ने कहा है ॥ ५॥ 
दूसरे इन्द्रियों में भी इस विषय की समानता को सुत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदार्थ-तथा = वैसे ही है, आप: = जल, तेजः = तेज, वायुः च=ओौर वायु 
भी, रसरूपस्पशं विशेषात्‌ = रस, रूप तथा स्पशं के विशेष से ॥ ६॥। 


भावार्थ--रस, रूप तथा स्पर्श की विशेषता से जल, तेज और वायु द्रव्य क्रम 
से रसनेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय तथा त्वगिन्द्रिय की प्रकृति ( कारण ) है ॥ ६ ॥ 

उपस्कार-सूत्र में आकांक्षित 'रसनेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय तथा त्वगिन्द्रिय की 
प्रकृति हँ' ऐसा शेष भाग पुर्ण करना । इससे संख्या के अनुसार रसनेन्दट्रियादिकों के 
जलादि द्रव्य प्रकृति हैं, क्योंकि अपने-अपने व्यवस्थित ( प्रतिनियत ) अथ (विषय) 
को ग्रहण करते हैं। इस नियम में भी पूवं सूत्रों के भूयस्त्व ही कारण है। और रस- 
नेन्द्रियादिकों के रस आदि गुणाधार होने से अपने से गृहीत होने वाले विशेष गुणों 
की आश्रयता का नियम ही प्रमाण है यहद कहा गया है। (“सूत्र में शब्द गुण का 
ग्रहण क्यों नहीं किया” । इस प्रशन के समाधानार्थ शंकर मिश्च कहते हैं कि )-- 
ऐसा होने से विशेष शब्द भोगयोग्य अदृष्ट से सम्बद्ध शष्कुली ( गुझियां ) रूप 
कणं से युक्त आकाश प्रदेश ही श्रोत्र इन्द्रिय होता है। अर्थात्‌ यद्यपि श्रोत्र इन्द्रिय 
रूप हे तथापि नित्य होने के कारण शुन्य होने के कारण शाब्द का सूत्रकार ने सूत्र में 
ग्रहण नहीं किया ॥ ६।। 


इस प्रकार शंकरमिश्रक़्त वेशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में अष्डमाध्याय 
का द्वितीयाह्लिक समाप्त हुआ । और अष्टमाध्याय भी समाप्त हुआ । 
लि पिर जाललल् ० 


नवमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ । 


संयोगसमवायान्यतरसन्निझपजलौकिकप्रत्यक्षनिरूपणानन्तरं तदितरप्र- 

त्यासत्ति जन्यळीकिऊप्रत्यक्षव्युत्पादनफळकं नवसाध्यायमाह-- 
क्रियागुणव्यपदेशामावात्‌ प्रागसत्‌ ॥ १ ॥ 

कार्यमिति शेप: । प्रागिति कार्योत्पत्तेः प्राक्‌ कार्यं घटपटादि असत्‌ तत्‌- 
कालीनस्व जन राभ!वप्रतियोगीत्यर्थेः । अत्र हेतुः क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ । यदि 
तदानीसपि कायं घटादि सदेव स्यात्‌ तदा क्रियावत्त्वेन गुणवत्वेन च व्यपदि- 
श्येत, यथोत्पन्न घटे घटस्तिष्ठति घटश्चळति रूपवानयं दृश्यते घट इत्यादिप्रका 

संयोग तथा समवाय इन दोनों में किसी एक संनिकषं से उत्पन्न लौकिक प्रत्यक्ष 
के वर्णन के पश्चात्‌ इससे भिन्न संनिकषं से उत्पन्न लोकिक प्रत्यक्ष का व्यृत्पादन 
( वर्णनरूप ) विशेषणविशेष्यभाव फल वाले नवमाब्याय का प्रारम्भ करते हुए 
सूत्रकार कहते हैं ( यहां पर महषि कणादमुनि के मत में अभाव पदाथ नहीं है इस 
अपसिद्धान्त ( सिद्धान्त विरुद्ध ) के निरास के लिये अभाव के निरूपण करने 
वाले सूत्र की व्याख्या के लिये आरम्भ करते हुए शंकरमिश्र ने 'तदितर' ऐसा कहा 
है, जिससे विशेष्य-विशेषणभाव नामक संनिकर्ष से अभाव का प्रत्यक्ष होता है यह 
तात्पर्यं निकलता है )-- 

पदपदार्थ-क्रियागुणब्यपदेशाभावात्‌ = क्रिया तथा गुण का व्यवहार न होने 
से, प्राक्‌ = कार्यं की उत्पत्ति के पूव, असत्‌ = कायं नहीं था ( इस प्रतीति से प्राग 
भाव सिद्ध होता है )। 

सावार्थ-कायं घटादिक उत्पत्ति के पूर्वं भी यदि वतंमान होता तो उत्पन्न 
हुये घट के समात उससे भी क्रिया तथा गुण का व्यवहार होता, और होता तो नहीं 
अतः यह सिद्ध होता है कि उत्पत्ति के पूर्व घट नहों था यह चार प्रकार के अभाव 
प्रें से घ्रागभावनामक प्रथम अभाव है !। १ ॥ 


उपस्कार-सूत्र में आकांक्षित 'कार्य' कार्य है ऐसा शेष भाग पूर्ण करना सूत्र के 
'प्राग्‌ पुर्व इस शब्द का अथं है कार्य के उत्पत्ति के पूर्व घट, पट आदि कायं असत्‌ 
है, अर्थात्‌ उप्त कालके घटादिकार्यं के जनक घटप्रागभाव का घट आदि कार्य 
प्रतियोगी है, यह अर्थ है । इसमें सूत्रकार हेतु देते हैं---क्रियायुणद्रव्यपदेशाभावात्‌ = 
क्रिया तथा गुण का व्यवहार न होने से । यदि उत्पत्ति के पूर्व काल में भी घटादि 
कार्य सांख्पमत से सत्‌ ही हो तो उस समय में भी क्रिया के तथा गुण के आश्रय 
रूप से भविष्य असत्‌ घटादि कायं में भी व्यवहार होने लगेगा, जिस प्रकार उत्पन्न 
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रेण व्यपदिश्यते न तथोत्पत्तेः प्रागपि व्यपदेशोऽस्ति । तेन गम्यते तदानीमस- 
न्निति। स च व्यृह्यमानेषु वीरणेषु योञ्यमानेप्‌ तन्तुषु चक्रारूढायां मृदि कुळा- 
ळादिव्यापारेषु अनुवत्तमानेषु भविष्यत्यत्र कटः पटो घटो वेति सावंलौ मिकी 
्रत्यक्षप्रतीतिः, चक्षुविस्फारणानन्तरं जायमानस्वात्‌। न च संयोगसमवाया- 
न्यतरघटिता प्रत्यांसत्तिरत्र प्रभवति, तस्मादिन्द्रियसम्बद्धविरोपणता प्रत्यासत्ति 
रत्र तन्त्रम्‌ । ननु चान्योन्याश्रयः सत्यां विशेषणतायां तस्थृतीतिः प्रतोतो च 
विशेपणतेति चेन्न, विशेषणता हि तदुभयस्वरूपमेच उपक्लि ऐप्र्ययजननयो- 
ग्यम | तच्च प्रतोतेः पूर्वमपि सदेव, तदुक्त न्यायवात्तिके-समवायेऽभावे 
च चिशेषणबिशेष्यभावः” इति । स चायं प्रागभावः प्रतियोगिजनकः, न हि 
घटे जाते स एव घटस्तदानीमेवोत्पद्यते तत्र कारणान्तरसत्त्वेऽपि कारणवेक- 


` हुये घटादि कायं में घट स्थित है, घट चलता है, यह घट रूपाधार है, घट दिखाता 
है इत्यादि प्रकार के व्यवहार होते हुए दिखाता है, वसे घटादिकों की उत्पत्ति क पूव 
समय में उक्त व्यवहार नहीं होते, इससे सिद्ध होता है कि उत्पत्ति क पूर्व घटादि 
कायं द्रव्य असत्‌ है, ऐसा हेतु का अर्थ है। और वह प्रागभाव जिस समय कट 
( चटाई ) के वीरण ( तृण विशेष ) रचे जते हैं, तथा सूत्र चरखे पर चढा रहता 
है, एवं चक्र पर मट्टी का ढोंका रक्खा रहता है, कुम्भकार ( कहार ) जुलाहा 
आदिको का अपने-अपने कपड़ा, घटादि कार्यं की उत्पत्ति में अनुकूल व्यापार होता 
रहता है, उस समय यहां कट ( चटाई ) बनेगी, कपड़ा बनेगा, घट बनेगा, इस 
प्रकार संपूण लोगों का प्रत्यक्ष अनुभव होता है । क्योंकि चक्षुरिन्द्रिय ( आँख ) 
के खोलते ही उक्त अनुभव प्राणिमात्र को होता है । घट होगा, भूतल में घट नहीं 
है इत्यादि ज्ञानों में चक्षुरिन्द्रिय से संयुक्त भुतल से घट के अभाव का संयोग अथवा 
समवाय इन दोनों में से किसी एक को लेकर संनिकषं यहां नहीं हो सकता । इस 
कारण इन्द्रिय से सम्बद्ध भूतल में अभाव विशेषण अथवा विशेष्य होने से विशेषण- 
विशेष्यभाव रूप ही संनिकर्ष अभाव ज्ञान में प्रयोजक है । “यदि विशेषणता कें होने 
पर ही अभावका ज्ञान होगा और उसके ज्ञान से ही अभाव में विशेषणता होगी 
इस कारण अन्योन्याश्रय दोष आ जायगा” ऐसी पूर्वपक्षी यहां पर शांका नहीं कर 
सकता, क्योंकि विशेषणता उपर्लिष्ट ( विशिष्ट सम्बन्धों की ) प्रतीति की योग्यता 
होना ही उन विशेषण तथा विशोष्य दोनों के स्वरूप हैं। दूसरे वह विशेषण तथा 
विशेष्ययृक्त विशिष्ट ज्ञान के पूर्व भी वतमान ही है, इसी कारण भारद्वाज उद्योत- 
करने न्यायवातिक में 'समवायेऽभावे च विरेषणविशेष्यभावः' अर्थात्‌ समवाय के 
तथा अभाव क प्रत्यक्ष में विशेषणविशेष्यभाव संनिकषं होता है, ऐसा कहा है । वह 
यह प्रागभाव प्रतियोगी का उत्पादक है, क्योंकि घाट के उत्पन्न होने पर वही घट 
उसी समय में पुनः उत्पन्न नहीं होगा, इसमें दूसरे कारणों के रहने पर भी क्या 








प्रागसावध्यांसादिसाघनम्‌. ४६९ 


ल्यमनुस्रियमाणं स्वप्राग भाववेकल्यमेवानुसत्त महति । तद्वदोत्पत्तो स एव घटः 

प्रतिवन्धक इति चेत्तहि प्रतवन्धकाभावत्वेन तस्य कारणत्वमवजनीयम्‌ । ननु 

यदि घट एव तस्याभावस्तदा घटे नष्टे तठुस्मञ्जनापत्तिरिति चेन्न, वटना- 

झास्यापि तद्विरोधित्वात्‌ , न हि विरोधिसत्त्वक्रालेऽपि विरोध्यन्तरप्राटुभाच 

इति । न ह्यनयोदेशक़्तो विरोधो येन गोत्वाइवत्वबत्‌ समानकाळीनत्वं 

स्यात्‌ । कि तहि ? काळक्कतस्तथाच कथमेककाळावस्थायित्वम्भवेत्‌॥ १ ॥ 
अभावान्तर प्रतोतिवर्लासद्धमाइ-- 


दसत्‌ ॥ २॥ 


यथा कारणव्यापारात्‌ पूव प्रत्यक्षानुमानाभ्यां कायस्यासत्त्वं प्रमीयते 
तथा विनाइाकस्य सुद्ररादेव्यापारानन्तरं सदेव काय घटादि इदानीमसदिति 





कारण नहीं है जिससे पुनः वही घट उत्पन्न नहीं होता, इसका अनुसरण ( अनु- 
संघान ) करबे से उस घट का प्रागभाव नहीं है यही अनुसरण करने ( मानने ) 
योग्य है। यदि उस घट को उत्पत्ति में वही घट प्रतिबन्धक है-ऐसा कहो तो प्रति- 
वन्धरु के अभाव रूप से उस घट- प्रागभाव को कारण मानना आवश्यक है । 

यदि घट ही उस प्रागभाव का अभाव हो तो घट के नष्ट होने पर उसका 
उन्मज्जन ( पुनरुत्पत्ति ) होगी, ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि घट का नाश भी 
उसका विरोधी होता है । विरोधी की सत्ता के समय में भी दूसरे विरोधी का प्रादु- 
भाव ( प्रकट होना ) नहीं हो सकता क्योंकि इन दोनों का देश से विरोध नहीं है 
जिससे गोत्व तथा अश्वत्व के समान समानकालता हो । तो कंसा विरोघ है? इस 
प्रश्‍न फे उत्तर में कालकृत विरोध है । ऐसा होने से एक काल में दोनों की अव- 
स्थिति ( रहना ) कसे होगी ॥ १॥ 

ध्वंस रूप दूसरा अभाव भी प्रतीति के बल से सिद्ध होता है यह सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदाथ-सत्‌ = सत्रूप घटादि, असत्‌ = श्रसत्‌ (नहीं रहता) ॥ २॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार कारण के व्यापार के पूर्व में घटादि कार्य असत्‌ है ऐसा 
प्रतीत होता है उसी प्रकार सत्‌ ही कार्य घटादि दण्ड वगेरह चला देने के पश्चात्‌ 
“भी अब घट नहीं है नष्ट हो गया ऐसी प्रतोति होती है, जिससे ध्वंसरूप द्वितीय 
अभाव भी सिद्ध होता है र्‌ ॥ 


उपस्कार--जिस प्रकार उत्पादक कारणों के व्यापार क पवे में प्रत्यक्ष तथा 
अनुमान दोनों प्रमाणों से घटादि कार्य की असत्ता ( प्रागभाव ) जानी जाती है. 
उसी प्रकार मुद्गर ( लट्टु ) आदिको के चलाने रूप व्यापार के पश्चात्‌ वर्तमान. 
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प्रत्यक्षानुनामाभ्यामेव प्रमोयते । भवति हि घटो नष्टो ध्वस्त इदानीं श्रतपूर्वो 
गकारो नास्तीत्यादिधीरिति भावः ॥ २ ॥ 


ननु घट एवावस्थाविशेषे ध्वंसव्यवहारं करोति न तु घटादन्यस्तस्य 
ध्वंस इत्यत आह-- 
असतः क्रियागुणव्यपदेशाभावादर्थान्तरम्‌ ॥ ३ ॥ 
सदिति सूत्रशेषः । असतः सत्‌ अर्थान्तरम्‌ | कुत इत्यत आह--क्रियागुण-- 
व्यपदेशासावादिति। न हि प्रध्वंसकालेऽपि वत्तते घटः-अस्ति घटः— 
इदानीं रूपवान्‌ धटः-घटमानयेत्यादिव्यपदेशस्तदितो वधम्योद्सतः सद- 


थौन्तरमिति ॥ ३ ॥ 
प्रागभावप्रध्वंसौ साधयित्वाऽन्योन्याभावं साधयितुमाह 





ही घटादि कायं इस समय असत्‌ वर्तमान है ऐसा प्रत्यक्ष तथा अनुमान दोनों 
प्रमाणो से निश्चित किया जात! है। उस अभाव का नाम है ध्वस क्योकि घट 
नष्ट हुआ, 'ध्वस्त हुआ, इस समय पवे में सुना हुआ अरुष्ट शब्द नहीं है इत्यादि 
प्रतीति होती है॥ २॥ 

यदि “प्रवस्थाविशेष में घट ही उसके ध्वंस ( नाश ) का व्यवहार कराता है, 
न कि घट से भिन्न घट का नाश ( ध्वंस ) अतिरिक्त अभाव है” इस पूर्वपक्षी की 
शंका का सूत्रकार समाधान देते हैं--- 

पद्पदार्थ--असतः: = अविद्यमान पदार्थं से, क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ = क्रियाः 
तथा गुण का व्यवहार न होने से, अर्थान्तरम्‌ = भावपदार्थं दूसरा पदार्थ हैँ॥ ३॥ 

आवाथे- ध्वंसकाल में घटादि पदार्थों में घट है, इस समय घटळूपाधार हैं 
इत्यादि व्यवहार घट के वतंमानता-समय के समान नहीं होता इस कारणा असत्‌ 
( अभाव ) से भाव पदार्थ दूसरा पदार्थ है यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥। 


उपस्कार- सुत्र में 'सत्‌' ऐसा भआकांक्षित पद का शेष भाग पूण करना । असत्‌ 
( अविद्यमान से ) 'सत्‌” विद्यमान, दूसरा पदार्थ है । क्यों ? इस प्रश्‍न पर सूत्र- 
कार हेतु दिखाते हैं”-“क्रियाग्ुणव्यपदेशाभावात्‌' अर्थात्‌ 'क्रिया और गुण का व्यव- 
हार न होने से' ऐसा । क्योंकि घटादि द्रव्यों के ध्वंस ( विनाश ) के समय में भी 
घट वर्तमान है, घठ की सत्ता है, इस समय घटरूप का आधार है, घट को ले 
आओ, इत्यादि व्यवहार नहीं होता, अतः इस वेधम्ये के कारण असत्‌ ( नष्ट ) 
घटादि द्रव्य से सत्‌ वर्तमान घटादि द्रव्य दूसरा पदार्थ है ऐसा सूत्र का भाव है ॥३॥ 

प्रागभाव तथा ध्वंस ऐसे दो अभावों को सिद्ध कर तीसरे अन्योन्याभाव को 
सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते हैं--- 


अत्यन्ताभावसाध नम्‌. ४७१ 


सच्चासत्‌ ॥ ४ ॥ 
यत्र सदेव घटादि असदिति व्यवष्ठियते तत्र तादात्म्याभावः प्रतोयते । 
भवति हि असन्नश्वो गवात्मना-असन्‌ गोरश्वात्मना-असन्‌ पटो घटात्मना 
अघटः पटः-अनश्वो गोः-अगीरश्च इत्यादि प्रतोतिः । तद्स्यामश्वास्याभावचान्‌ 
गोः पटान्योन्याभाववात्‌ घट इत्यन्योंन्याभाच एव तादात्म्याभाचापरनामा 
भासते । तदत्र तादात्म्यं' प्रतियोगितावच्छेइकम्‌ । प्रतियोगिसमानाधिकरण- 
श्रायमभावः, भवतिहि धटो न भूतळमिति प्रतीतिः। नित्यश्च, कदाचिदपि 
घटपटयोस्तादात्म्क्ष सम्भवात्‌ ॥ ४ || 
इदानीं चतुर्थभभावसत्यन्ताभावाख्यमाह-- 
यच्चान्यदसदतस्तदसत्‌ ॥ ५ ॥ 





पद्पदार्थे--सत्‌ च = सत्‌ ( वर्तमान ) पदार्थ भी, असत्‌ = अवर्तमान होता 
है ॥ ४ ॥ 


सावार्थ- वर्तमान घटादि द्रव्य भी पट नहीं है इस प्रकार परस्पर वर्तमान ही 
दो द्रव्यो में जो परस्पर अभाव प्रतीत होता है उसे अन्योन्याभाव कहते हैं ॥४॥ 

उपरकार--जिसमें वर्तमान होता हुआ ही घट आदि द्रव्य 'असत्‌' पट नहीं है 
ऐसा व्यवहार किया जाता है उसमें घट तथा पट की तदात्मता ( अभेदरूपता ) 
का अभाव ( भेद )प्रतीत होता है । क्योंकि 'अश्व' गोरूप से असत्‌ है, पट घटरूप 
से असत्‌ है, पट घट से भिन्न है। गो अश्व नहीं है, अश्व गो नहीं है, इत्यादि प्रतीति 
होती है । इस कारण इस प्रतीति में गौ अश्व के अन्योन्याभाववाली ( भिन्न ) 
है, घट पट के अन्योन्याभाववाला ( भिन्न ) है, इस प्रकार तादात्म्यरूप सम्ब- 
न्ध से युक्त प्रतियोगितावाला होने से जिसका तादात्म्याभाव दूसरा नाम है ऐसा 
अन्योन्याभाव ही प्रकाशित होता है। इस कारण इस अन्योन्याभाव में 'तादा- 
त्म्य' प्रतियोगिता का नियामक सम्बन्ध है । 

और यह अन्योयाभाव-प्रतियोगी समानाधिकरण अर्थात्‌ प्रतियोगी के अधिक 
रण में रहता भी है, क्योंकि घट भूतल नहीं है ऐसी प्रतीति होती है । और वह 
नित्य भी है, क्योंकि किसी भी समय में घट तथा पट का तादात्म्य ( अभेद ) नहीं 
हो सकता ॥ ४ ॥। 

संप्रति चतुर्थ अत्यन्तभावनामक अभाव को सूत्रकार कहते हे-- 

पदपदाथे--यत्‌ च = भ्रौर जो, अन्यत्‌ = दूसरा, असत्‌ = मभाव है, अतः = 
इन तीनों अभावों से, तत्‌ = वह, असत्‌ = अत्यन्ताभाव है ॥ ५॥ 

भावार्थ--इन पूर्वोक्त प्रागभाव, ध्वंस तथा अन्योन्याभाव ऐसे तीन अभावों से 
भिन्न बो असत्‌ = ( अभाव ) है वह अत्यन्ताभाव होता है ॥ ५॥ 


४७२ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


अतः पूर्वोक्तादभावत्रयात्‌ , यदन्यदसत्‌ तदसत्‌ तद्त्यन्तासत्त्वम | अस- 
दित्युभयत्र भावप्रधानो निद्शः । तत्रेकमसदुद्द इयमपरमसद्विघेयम , तथा 
चोक्ताभावत्रयभिन्नो योऽभावः सोऽत्यन्ताभाव इति . पय्यवसन्नोऽरथः । तत्र ˆ 
प्रागभावस्य उत्तरावधिकत्वम्‌ , प्रध्वंसस्य पवांचधिकत्वम , अन्योन्याभावम्य 
प्रतियोगिसमानाधिकंरणत्वमत्यन्ताभावस्य तु त्रितयचेधम्यमतञ्चतुर्थोऽ- 
यमभावः ॥ ५॥ 

इदानीं प्रकरणान्तरमारभते, तत्र प्रध्वंसे तावत्‌ प्रत्यक्षसामग्रोमाइ-- 

असदिति भूतप्रत्यक्षाभावात्‌ भूतस्मृतेवि रो धिप्रत्यक्षवत्‌ ॥६॥ 
असदितीतिकारेण प्रत्यक्षाकार ज्ञानमाह, तेनासन्‌ घट:-नष्टो घटः-ध्वस्त 


उपस्कार--अतः इस पूर्वोक्त तीनों अभावों से जो दूसरा असत्‌ ( अभाव ) 
है वह भी अत्यन्ताभावनामक चतुर्थं अभाव है। सूत्र में दोनों 'असत्‌' पद "भाव 
(धर्म) को प्रधान मानकर सूत्रकार से निर्दिष्ट (कथित) हैं । उन दोनों 'श्रसत्‌' पदों 
में से एक 'असत्‌” पद उद्देश्य तथा दूसरा विधेय है, ऐसा होने से उक्त प्रागर्भावादि 
_ तीन अभावों से भिन्न जो अभाव है वह अत्यन्ताभाव है ऐसा सूत्र का पर्यवसित 
* ( निश्चित ) अर्थ है। उनमें से घ्रागभाव के कार्य की उत्पत्ति हो तो यह उत्तर 
अवधि ( सीमा ) है, अर्थात्‌ घटादियों की उत्पत्ति से घटादि-प्रागभाव नष्ट हो 
जाते हैं। और ध्वंस नाम का अभाव पूर्वं अवघिवाला होता है, अर्थात्‌ घटादिकों 
के नाश के होने से घट नहीं रहता । और तीसरा अन्योन्याभाव प्रतियोगी के 
अधिकरण में रहता है, किन्तु अत्यन्ताभाव ये उक्त तीनों अभावों के धर्म नहीं 
रहते ऐसा तीनों का विरुद्ध घमं रहता है यह चतुथं अत्यन्ताभाव है ॥ ५ ॥। 
संप्रति दूसरा प्रकरण आरम्भ करते हैं, उसमें ध्वंस नाम के अभाव में प्रत्यक्ष 
की सामग्री को सूत्रकार दिखाते हैं-- 
पदपदाथ--असत्‌ ( नहीं है ), इति = इस प्रकार, भूतप्रत्यक्षाभावातु=उत्पन्न 
होकर नष्ट हुये द्रव्य का प्रत्यक्ष न होने से, भतस्मृतिः = पूर्व में रहे घटादि के स्म- 
रण से, विरोघिप्रत्यक्षवत्‌ = विरोधी घटादिकों के प्रत्यक्ष के समान ।! ६॥। 
 भावार्थ-जिस प्रकार ध्वंस के विरोधी घटादिकों का स्पष्ट प्रत्यक्ष होता है 
और घ्वंसका भी प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार उत्पन्न होकर नष्ट हुए घटादिकों 
का प्रत्यक्ष न होने से, एवं भूत ( अविद्यमान ) घटादिरूप प्रतियोगी के स्मरण से 
भी घट असत्‌ है, घट नष्ट हो गया इत्यादि प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, अतः ध्वंस के 
प्रत्यक्ष में प्रतियोगी का प्रत्यक्ष न होना तथा उसका स्मरण होना -कारणरूप 
सामग्री है यह सिद्ध है ॥ ६॥ 
उपस्कार--सूत्र में “असत्‌ इति” असत्‌ है इस प्रकार इस 'इति' शब्द से प्रत्यक्ष- 
स्वरूप ज्ञान का आकार कहा गया है, इससे घट श्रसत्‌ ( अविद्यमान है) घट. 





प्रागभावे प्रध्व॑सप्रत्यक्षत्वम्‌ ४७३ 


इदानीं घट-इति प्रत्यक्षप्रतीतिरस्ति । तत्र दृष्टान्तो-विरोधिप्रत्यक्षवदिति । 
विरोधिनो घटादेयथा स्पष्ट प्रत्यक्षं तथा तत्मध्वंसस्यापि । तत्र कारणमाह- 
भतप्रत्यक्षाभावादिति । भतस्य उत्पद्य विनष्टस्य घटाद: प्रत्यक्षाभावात्‌ । 
एतेन योग्याबुपलव्धिमाह | तत्र चायं तकः सहकारी-यद्यत्र घटोडभविष्यत्‌ 
भतलमिवाद्रक्ष्यत न च ऱृञ्यते तस्मान्नास्तीति । सहकायन्तरमाह-भ तस्प- 
तेरिति। भूतस्य प्रतियोगिनो घटादः स्मृतेरिति प्रतियोगिस्मरण- 
मुक्तम्‌ ॥ ६ ॥ 
प्रागभावे प्रध्वंस प्रत्यक्षताकारमतिदिशन्नाह- 
तथाऽभावे भावप्रत्यक्षत्वाच्च ॥ ७ ॥ 


सामान्यवाच्यप्ययमभावशव्द: प्रकरणात्‌ प्रागभावपरः। यथा प्रध्वंसे 


नष्ट हुआ, इस समय घट ध्वस्त हुआ इत्यादि प्रत्यक्ष ज्ञान होता है । उसमें सूत्रकार 
ने विरोधी के प्रत्यक्ष के समान यह दृष्टान्त दिया है। जिस विरोधी घटादि द्रव्य 
का जिस प्रकार स्पष्ट प्रत्यक्ष होता है उसी प्रकार उसके ध्वंस का भी यह अर्थ 
है । उसमें सूत्रकार हेतु देते हैं-'मतप्रत्यक्षाभावात्‌' अर्थात्‌ भूत नाम उत्पन्न होकर 
नष्ट हुये घटादिकों के प्रत्यक्ष न होने से। इससे प्रत्यक्षयोग्य घटादिकों की उप- 
रूब्धि न होना अभाव के प्रत्यक्ष में कारण है यह सिद्ध होता है। यहां ( अनुप- 
लब्धि में योग्यता विशेषण है । वह योग्यता है प्रतियोगी घटादिकों की सत्ता की 
आपत्ति से, प्रतियोगी की आपत्ति का आना उसमें-योग्यानुपलब्धि में यदि यहां पर 
घट होता तो भूतल के समान दिखाई पड़ता, नहीं दिखाता, श्रतः घट नहीं है, इस 
प्रकार का तकं सहायक होता है। तथा दसरा सहकारी कारण सूत्रकार ने कहा 
“भूतस्मृतेः' इति । इति अर्थात्‌ भूत ( अविद्यमान ) घटादि द्रव्यों के स्मरण होने से 
इस प्रकार प्रतियोगी का स्मरण भी अभाव-ज्ञान में कारण कहा गया है अर्थात्‌ 
अभाव के प्रत्यक्ष में प्रतियोगी का स्मरण कारण है । किन्तु स्मरण पद संभव के 
अभिप्राय से जानना ॥ ६॥। 





प्रागभाव में ध्वंस की प्रत्यक्षता के आकार का अतिदेश सूत्रकार करते हैं-- 


९ > मनं 
पद्पदाथ--तथां = प्रध्दुंस अभाव के समान, अभावे = प्रागभावरूप अभाव में 
भावप्रत्यक्षत्वात्‌ च = भाव पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से भी ॥ ७॥ 


भावाथे--जिस प्रकार घ्वंसनामक अभाव का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है उसी 
प्रकार रचे जाने वाले वीरण (चटाई) इत्यादि भाव पदार्थों के प्रत्यक्ष से विषय होने 
के कारण प्रागभावरूप अभाव का भी प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ॥ ७ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में सामान्य रूप से अभाव को कहने वाला भी यह अभाव शब्द 
प्रागभाव के निरूपण के प्रकरण में आने से प्रागभावरूप विशेष अभाव को कहता 


fas" वैशेषिकसून्रो पस्कारः 


प्रत्यक्षज्ञानं तथा प्रागभावेऽपि । कुतः ? भावप्रत्यक्षत्वात्‌। भावस्य व्यूह्ममा- 
मानवीरणादेः प्रत्यक्षत्वात्‌ प्रत्यक्षेण विषयी क्रियमाणत्वात्‌ । 

यद्वा भावस्याधिङरणस्य अतियोगिनश्र प्रत्यक्षत्वात्‌ योग्यस्वादित्य्थः । 
संसरगाभावग्रदेऽधिकरणयोभ्यतायाः प्रतियोगियोग्यतायाश्च तन्त्रत्वात्‌ । चका- 
रात्‌ प्रतियोगिस्मरणमुक्तञ्च तक समुच्चिनोति । अनादेरपि प्रागभावस्या- 
नन्तस्यापि प्रध्वं सस्याविशेषमात्रे प्रत्यक्षत्वम्‌ ॥ ७ ॥ 

अन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षतामाह-- 

एतेनाघटोऽगोरधमंश्च व्याख्यातः ॥ ८ ॥ 

एतेनेति प्रतियोगिस्मरणाधिकरणम्रहणप्रागुक्ततकानतिदिशति । योग्यानु- 

पळम्भः सवत्र समानः । चकार उक्तसयुच्चयार्थः । .अधमे इत्यतीन्द्रियस्यापि 


SR 
है । जिस प्रकार ध्वंसरूप अभाव का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है उसी प्रकार प्रागभाव- 


रूप अभाव का भी । क्यों? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार ने "भावप्रत्यक्षत्वातु' भाव 
पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से, यह हेतु सूत्र में दिया है। अर्थात्‌ रचना किये जाने वाले 
( वीरण-चटाई ) आदि भाव पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से ( प्रत्यक्ष प्रमाण के 
विषय होने से ) अथवा भावरूप अधिकरण तथा प्रतियोगी के भी प्रत्यक्ष अर्थात 
प्रत्यक्ष के योग्य होने से संसर्गाभाव के ग्रहण होने में अधिकरण तथा प्रतियोगी दोनों 
की प्रत्यक्षयोग्यता प्रयोजक है । सूत्र के चकार से प्रतियोगी का स्मरण तथा पूर्व 
प्रदशित तर्क का भी सूत्रकार में संग्रह किया है। यद्यपि प्रागभाव अनादि तथा 
ध्वस्त अनन्त ( अविनाशी ) है तथापि उन दोनों के अविशेष का ही प्रत्यक्ष होता 


है ।। ७ ॥। 

तृतीय अन्योन्याभाव का सूत्रकार प्रत्यक्ष होना वर्णन करते हैं-- 

पदपदार्थ--रातेन = इससे, श्रघटः==वट से भिन्न है, अगौः = गौ से भिन्न है, 
अधर्म: च = धमं से भिन्न हैं, व्याख्यातः = व्याख्या की गई ॥ ८ ॥ | 

भावाथ--यह घट भिन्न है, यह गौसे भिन्न है, यह धमं से भिन्न है, इत्यादि 
रूप से अ्रन्योन्याभाव के प्रत्यक्ष में भी प्रतियोगी का स्मरण, अधिकरण का ज्ञान, 
तथा पुव-प्रदशित तक एवं प्रत्यक्षयोग्य की अनुपलब्धि सबसे कारण है यह प्रागभाव 
तथा ध्वंस के प्रत्यक्ष के समान व्याख्या की गई है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार- सुत्र के 'एतेन' इससे ( इस पद से ), प्रतियोगी की स्मरण, अधि- 
करण का प्रत्यक्ष तथा पूर्बेप्रदाशत तकं का अतिदेश करता है । योग्य की अनुपलब्धि 
भी संपूर्ण अभावों के प्रत्यक्षों में समान कारण है । और सूत्र का 'चकार' इन उक्त 
कारणों का संग्रह करने के लिये सूत्रकार ने दिया है। 'अधमः:' धम से भिन्न है, 
इससे ग्रतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होने वाले.) भी घ्म का सुख तथा ज्ञानादि आत्माके 





अन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ ४७५ 


धर्मस्य सुखज्ञानादावधिकरणेऽन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षतां वदन्‌ अन्योन्याभाव- 
ग्रहे प्रतियोगियोग्यता न तन्त्रं किन्त्वधिकरणयोग्यतामात्रं तन्त्रमित्युपदशो- 
यति । कथमन्यथा स्तम्भः पिशाचो न भवतीति पिशाचान्योन्याभावः स्तम्भे 
गृह्यत स्तस्भात्मतया पिशाचानुपळम्भस्य तद्न्योन्याभावम्राहकत्वात्‌ , तस्या- 
प्यनुपलम्भस्य प्रतियोगिसत्त्वचिरोधित्वात्‌ स्तम्भे पिशाचतादात्म्ये सत्यनु- 
पळम्भानुपपत्तेः । ननु पिशाचतादात्म्यमिह न प्रतियोगि, किन्तर्हि ? पिशाचः 
स च स्तम्भे चत्तमानोऽपि गुरुत्ववन्नोपलभ्यते इति तद्नुपलम्भः प्रतियोगि- 
सत्त्वविरोधी न भवतीति चेन्न, प्रतियोग्यनुपळम्भवत्‌ प्रतियोगितावच्छेद- 
कानुपळम्भस्याप्यभावम्रहकारणत्वात्‌ । ननु प्रतियोगित्वम्रदाधो रोऽन्योन्याभा- 
वग्रहः, प्रतियोगित्वश्द्वान्योन्याभावविरद्दात्मत्वं ततश्चान्योन्याभावग्रहाधीन 





गुण रूप अधिकरणों में अन्योन्याभाव की प्रत्यक्षता को कहता हुआ, अर्थात्‌ 'सुख 
घर्म नहीं है” इस अन्योन्याभाव के प्रत्यक्ष में धमंरूप प्रतियोगी , के प्रत्यक्ष होने की 
योग्यता कारण नहीं है, किन्तु केवल ज्ञानादिरूप अधिकरण की प्रत्यक्षयोग्यता ही 
कारण है यह सूत्रकार ने दिखलाया है। ऐसा न हो तो 'यह स्तंभ पिशाच नहीं है 
इस प्रकार स्तम्भ में पिशाच का भेद केसे गृहीत होगा, क्योंकि स्तम्भ रूप से पिशाच 
को उपलब्धि, न होना स्तम्भ में पिशाच के अन्योन्याभाव का ग्राहक (ग्रहण कराने 
वाला) है, उस स्तम्भ में पिशाच की श्रनुपलब्धि की पिशाच रूप प्रतियोगी के सत्ता 
का विरोधी होने से स्तम्भ में यदि पिशाच का अभेद हो तो पिशाच की अनुपलब्धि 
न हो सकेगी । ( यहां पर स्तम्भ में पिशाच के अभेद की उपलब्धि न होना प्रति 
योगी का अनुपलब्धिरूप है, किन्तु पिशाच की अनुपलब्धि तो पिशाच की सत्ता का 
विरोध करती है, ऐसा होने से प्रतियोगी पिशाच का विरोध न करने वाली भी 
पिशाच की अनुपलब्धि स्तम्भ में पिशाच के अभाव को क्यों ग्रहण न करायेगी' इस 
शंका को शांकर मिश्र दिखाते हैं--कि “यहां पर स्तम्भ पिद्याच नहीं है इसपर पिशाच 
का अभेद प्रतियोगी नहीं है, तो क्या है !, पिशाच, और वह पिशाच स्तम्भ 
में वर्तमान होने पर भी गुरुत्व गुण के समान गृहीत नहीं होता, इस कारण उसकी 
अनुपलम्भ ( उपलब्ध न होना ) प्रतियोगी की सत्ता का विरोध नहीं हो 
सकता” ऐसी शंका पूर्वपक्षी नहीं कर सकता, क्योंकि प्रतियोगी के अनुपलम्भ के 
समान प्रतियोगिता के नियामक सम्वन्ध की अनुपलब्धि भी अभाव के ग्रहण में 
कारण होती हे । यहां पर प्रतियोगिता के ग्रहण के अधीन अन्योन्याभाव ( भेद) 
का ग्रहण होता है, और वह प्रतियोगिता है अन्योन्याभाव के अभावरूप क्योंकि 
( अभावविरहात्मत्वमु = अभाव क अभावरूप होती है, वस्तुतः = पदार्थं में, प्रति- 
गिता = प्रतियोगिता शब्द का अथं )' ऐसा उदयनाचायं ने प्रतियोगी का लक्षण 
कहा है ) 'जिससे अन्योन्याभाव ज्ञान क अघीन ही झन्योन्याभाव का ज्ञान होने से 


पक” वकक SH 


४७६ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


एवान्योन्याभावप्रह इति चेन्नाधिकरणावृत्तित्वेन ज्ञायमानो धर्म एव प्रतियो- . 
गितावच्छेदकत्वेनापि तदूअहस्तन्त्रमित्युक्तत्वात्‌ । ८ ॥ 

अथेदानीमत्यन्ताभावप्रत्यक्षतामाह-- 

अभूतं नास्तीत्यनर्थान्तरम्‌ ॥ ९ ॥ 

भतमिदानीं नास्तीतिप्रतीतिध्वंसमाळम्बते भूतत्वं नोल्लिखति किः 
न्त्विदं नास्तोतिमात्रोल्लेखिनी प्रत्यक्षप्रतीतिरत्यन्ता भावमालम्बते । अभत- 
मित्युत्पादविनाशाळम्बनस्वं द्योतयति, अनर्थीन्तरत्वमपि तदभिप्रायकमेव . 
यथा जले प्रथिवोत्बं नास्ति प्र्थिव्यां न जळत्वमिति । यदि हि जलावयविनि 





आत्माश्रयदोष होगा? ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि एक अधिकरण 
में अवतमानरूप से ज्ञायमान ( ज्ञान का विषय ). धर्म ही प्रतियोगिता का 
नियामक होता है, न कि प्रतियोगिता-नियामक रूप से उसका ज्ञान कारण होता हैं 
यह कह चुक हैं ॥ ८ !! 

इस प्रकार अन्योन्याभाव की प्रत्यक्षता का वर्णन कर अत्यन्ताभाव की प्रत्य- 
क्षता को सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--भभूतं = नहीं है, न अस्ति ८ नहीं है, इति = यह दोनों, अनर्थान्त- , 
रम्‌ = दुसरा पदार्थ नहीं ॥ ९ ।। 

भावाथ--नहीं था, नहीं है यह दोनों प्रतीति अत्यन्ताभाव को विषय करने के 
कारण अत्यन्ताभाव को कहती हँ! ९ ॥ 

उपस्कार- भुत (प्रथम वर्तमान) पदार्थ इस समय नहीं है यह ज्ञान ध्वंस अभाव 
को विषय करता है, भूतता ( वर्तमानता ) का उल्लेख ( बोध ) नहीं करता, 
किन्तु 'यह नहीं है”! इतने को ही विषय करनेवाला प्रत्यक्षरूप ज्ञान अत्यन्ताभाव 
को विषय करता है, सूत्र में 'अभ्रूतम्‌' यह पद उत्पत्ति तथा विनाश की अविषयता को 
प्रगट करता है, तथा सूत्र में 'अनर्थान्तरम्‌” दूसरा अर्थ नहीं है, यह पद भी उत्पत्ति 
तथा विनाश के आधार से अतिरिक्त दूसरे अत्यन्ताभाव को ही विषय करता है 
( अर्थात्‌ यहां पूर्व में वर्तमान पदार्थं इस समय नहीं है यह प्रतीति व्वंसनामक 
अभाव को विषय करती है। और 'अभ्नूतम्‌' यह पद आगे न होनेवाले का सूचक 
है, ऐसा न होने से जो यहां न था न होगा, वह यहां नहीं है ऐसा प्रत्यक्ष ज्ञान 
होता है वह प्रत्यक्ष दूसरा अर्थ नहीं है। अत्यन्ताभाव से भिन्न दूसरा जिसका 
विषय नहीं है यह अनर्थान्तर शब्द का अथ है ) इसी का शंकर मिश्र उदाहरण 
देते हैं कि जिस प्रकार जलरूप श्रवयवि द्रव्य में पुथिवीत्व नहीं है, प्रथिवी में जलत्व 
नहीं है, यदि जलरूप अवयवि द्रव्यो में पृथिवीत्व हो तो उसकी जल में उपलब्धि 
होगी, उपलब्धि नहीं होती, इस कारण जल में पृथिवीत्व नहीं है इस तंक की भी 


नास्ति घट इति प्रतीतिविवेचनम्‌ ४७७ 


प्रथिवीत्वं स्यात्‌ उषलभ्येत न चोपळभ्यते तस्मान्नास्तोति-तकपुरस्कारो5त्रापि 
द्रष्टटय: । एवञ्च यद्वस्तु यत्र न कदाऽपि भविष्यति न च कदाचिद्‌ भत तस्य 
वस्तुनस्तत्रात्यन्ताभावो मन्तव्य: । भतभविष्यतोद्र तत्र प्रध्व॑सप्रागभावाल- 
म्बन एव तत्राधिकरणे नास्तीति प्रत्यय: | अत एवायमात्यन्तिकस्छ्रकालिक इत्य- 
भिधीयते ॥ ९॥ 

ननु गेहे घटाभावो नात्यन्ताभावः कदाचित्तत्र घटसत्त्वात्‌ , नापि प्राग- 
भावप्रध्वंसो, तयोः समवायिञ्ारणमात्रवृत्तित्वात्‌ , नाप्युत्पादविनाशञशोळोऽ- 
त्यंन्ताभाव एव आत्यन्तिकश्चोत्पाइचिनाशशोळश्चति विरोधात्‌, नापि चतथ 
एवायं संसगोभावः, तस्य त्रविध्यविभागव्याघातादित्यव आह-- 


नास्ति घटो गेहे इति सतो घटस्य गेहसंसर्गप्रतिषेघः ॥ १० ॥ 





इसमें अत्यन्ताभाव की सी ही सहायता जाननी चाहिये । ऐसा होने से जो पदार्थ 
जहां कभी भी न होगा, न कभी था, उस पदार्थ का उसमें अत्यन्ताभाव है यह 
मान लेना चाहिये । और जो पूर्व में था और आगे होगा ऐसा पदार्थो का वहां घ्वंस 
प्रागभाव को विषय करनेवाला है। उस अधिकरण में नहीं है ऐसा ज्ञान होता 
है। इसी कारण यह अत्यन्ताभाव आत्यन्तिक एवं 'त्रेकालिक' ( त्रिकाल में होने 
वाला ) ग्रत्यन्ताभाव कहा जाता है । ( अर्थात्‌ जसे ग्रवयविरूप पृथिवी में जलत्व 
नहीं है इत्यादि प्रत्यक्ष में ध्वंस तथा प्रागभाव का विषय नहीं हो सकता । इस कारण 
अत्यन्ताभाव ही उसका विषय है, ओर उसके प्रत्यक्ष में ही इन्द्रिय संयुक्त विशेषणता 
संनिकर्ष तथा तक की सहायता से प्रतियोगी की उपलब्धि का अभाव तथा प्रतियो- 
गिज्ञान भी कारण है ऐसा मेरे गुरुचरण म० म० स्व० पू० वामाचरण भट्टाचायं 
का यहां मतं जानना चाहिये ॥ ९॥ 

यदि गृह में वतमान घट का अभाव कदाचित्‌ घट की 'घरमें' सत्ता होने के 
कारण अत्यन्ताभाव नहीं हो सकता न वह घट का प्रागभाव तथा ब्वंस अभाव भी 
नहीं हो सकता, क्योंकि ये दोनों केवल समवायिकरण में ही रहते हैं। न उस 
अभाव को उत्पत्ति तथा विनाश-स्वभाव अत्यन्ताभाव ही कह सकते हैं, क्योकि 
आत्यन्तिक ( सदा होनेवाला ) तथा उत्पत्ति-विनाइश-स्वभाववाला इन दोनों का 
परस्पर विरोध होता है । यह चतुर्थ संसर्गाभाव भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
उसके नैयायिक सिद्धान्त के अनुसार त्रिविध ( तीन प्रकार के ) विभाग का विरोध 
आ जायगा” इस प्रकार पूर्वपक्षी की शंका के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ -न अस्ति = नहीं है, घटः = घट, गेहे = गृह में, इति = ऐघा, 
सतः = वतमान, घटस्य = घट का, गेहसंसर्गध्रतिपेघः ॥ १० | 

भावाथे--'ग्रृह में घट नहीं है” इस प्रतीति में सत्‌ ( वर्तमान ) घट का गृह 
में संयोगरूप संबन्ध का निषेध कहा जाता है, वह यदि कभी भी घ्ट न हो तः 


४ ७८ . वैशेषिकसूत्रोपस्कारः : 


हे षटस्य यः संसगः संयोगस्तस्य प्रतिषेधः, स च यदि कदाचिदपि न 
घटस्तदात्यन्ताभाव एव, भविष्यतः प्रागभावो भतस्य प्रध्वंसाभावः । तर्हि 
घटसंसर्गो गेहे नाम्तोति-प्रतीत्या भवितव्य, मिति चेत्‌ प्रतीत्या भवितव्य- 
मिति कोऽथः ? यदि तद्विषयया प्रतीत्या भवितव्यमित्यापादनाथस्तरेष्टा- 
पत्तिः अथ तदुल्ळेखिन्येति, तदा गेहे इत्यधिकरणोल्ले्स्यव संसर्गोल्लेखप- 
य्यचसानमाधारत्वस्यच धमसम्बन्धाकारत्वातत। तत्‌ कि घटस्तत्रास्त्येच । 
अस्त्येवेति कोऽथस्तत्र समवेतः संयुष्तो वा ? नाद्यः समवेतधटस्य तत्राभा- 
चात्‌ । न द्वितोयः संयोगस्य निपेधात्‌। नन्तेचं घटादोनां केवळान्वयित्व- 








अत्यन्ताभाव होगा, यदि भविष्य में घट होने वाला हो तो घट प्रागभाव, तथा. 
पूर्वमें वतमान हो तो घट का ध्वंस अभाव होगा (यहां असत्‌-ख्याति मानने के मत में 
आकाशपुष्प के अभाव के समान अत्यन्त असत्‌ का अभाव ही अत्यन्ताभाव है ऐसा 
भ्रम न हो इसलिये सूत्र में 'सतः' ऐसा घट में विशेषण दिया है ॥ १० ॥ 
उपस्कार- गृह में घट को संयोगनामक सम्बन्ध का निपेध ही 'नास्ति गेहे 
घट: घर में घट नहीं है इस प्रतीति का विषय है, और वह यदि कभी भी घट का 
सम्भव न होतो घटात्यन्ताभाव ही होगा, और यदि घट का संयोग आगे होने 
वाला होतो घट का प्रागभाव होगा और यदि घट का संयोग पूर्व में वतमान था 
तो घट का ध्वंस अभाव होगा । “यदि ऐस। है तो गरुड में घट का संसर्ग (सम्वन्ध) 
हीं है ऐसी प्रतीति होगी” ऐसा पूवंपक्षी को तो प्रतीति होनी चाहिये । इसका क्या 
अर्थ है! यदि उस विषय।की प्रत्यक्षलूप प्रतीति होनी चाहिये ऐसा आपादन 
( आपत्ति) का अर्थ हो, तो यह इष्ट ही है। और यदि तदुल्लेखनी ( शब्द- 
रूप ) प्रतीति की आपत्ति पूर्वपक्षी की है तो गृह में-ऐसे अधिकरण का उल्लेख ही 
सम्बन्ध के उल्लेख में पर्यवसित होता है, क्योंकि आधारता ही धमे के सम्बन्ध के 
आकारवाली होती है। अर्थात्‌ प्रत्यक्षरूप तथा शब्दरूप ऐसे दो पक्ष में से प्रथम 
पक्ष में तो सिद्धान्ती ने इष्ट।पत्ति मानकर दुसरे पक्ष में 'तदा' इस ग्रन्थ में शंकर 
मिश्र ने दोष दिखाया है, जिससे 'घर में घट नहीं है” इस प्रतीति में आश्रयार्थक 
सम्बन्ध रूप है । सप्तमी विभक्ति से घर में वतमान घट के संपोग का अभाव प्रतीत 
ता है, और घर में घट का सम्बन्ध नहीं है इस प्रतीति से तो धट के सम्बन्ध में 
वतमान संसगंका अभाव प्रतीत होता है जिससे कोई दोष नहीं--यह शंकर मिश्र 
का आशय है । उक्त प्रतीति का संसर्ग का निषेध करना अर्थ हो तो पवपक्षी शंका 
करता है कि )--'अस्त्येव' है ही इसका क्या अथ है ! क्या गुड में समवाय सम्व- 
न्ध से, अथवा संयोग सम्बन्ध से वर्तमान है ? प्रथम पक्ष नहीं हो सकता, क्योंकि 
गृह में समवाय सम्बन्ध से घट नहीं है । संयोग का निषेध करने के कारण द्वितीय 
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प्रसङ्गः, तत्संयोगसमवायान्तरस्येव सत्र निषेघादिति चेन्न, तदुभयनिषेध- 
स्यैव घटनिषेधात्मकत्वात्‌ । दत्‌ किं घटस्तरसंयोगइचेत्येकं तत्त्वं, येन घट- 
संयोगनिषेधो घटनिषेधः म्यात्‌ , तत्‌ किं घटस्तत्संयोगसमवायावेक तत्त्वं, 
येन तद्विधिरेव घटविधिः स्यात्‌, न डि तो यत्र निषेध्येते तच घटान्वयो येन 
केवलान्वयित्बं तस्य स्यात्‌ . तथाच यस्य यो विधिस्तन्निपेध एव तन्निषेध 
इति | यद्वा घटस्य समवायितया गेहे$त्यन्ताभाव एव, "स एव गेह घो 
नास्तोति प्रतीतिविषयः, कपाले संयोगित्तयेव । एवं सति केवलान्वय्यत्यन्ता- 


पक्ष भी नहीं हो सकता । यदिपूवपक्षी कहे कि इस प्रकार तो घटादि द्रव्य केव- 
लान्वयी सवत्र वतंमान हो जायगा, क्योंकि सर्व प्रतीतियों में घट के संयोग तथा 
समवाय में से एक ही का सत्र निषेध होगा । तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि 
समनियत (एक में वतंमान) अभाव के एक होनेके कारण उन समवाय तथा संयोग- 
रूप सम्बन्ध का निषेध ही घट का निपेधल्प होता है। तो क्या घट यथा उसका 
संयोग एक ही तत्त्व ( पदार्थ ) है, जिससे घट के संयोग का निऐेध घट का निषेध 
होगा” इस शका के समाधान में प्रतिवन्दी ( समान ) उत्तर यह हो सकता है 
कि तो क्या घट तथा उसके संयोग एवं समवाय सम्बन्ध एक ही तत्त्व ( पदार्थ ) 
हैं जिससे उन दोनों सम्बन्धों की विधि ही घटकी विधि होगी । जिस स्थल में 
उन दोनों सम्बन्धों का निषेध होता है उस स्थल में घट का अन्वय ( सत्ता ) होता 
है जिससे घट केवलान्वयी ( सवंत्र अविद्यमान ) होगा, ऐसा होने से जिसका जो 
विधि होता है उसका निषेध ही उसका निषेध होता है। ( अर्थात्‌ सम्बन्धी 
सम्बन्ध की सत्ता के नियम सत्तावाला होता है ऐसा नियम होने से घट तथा उसके 
दोनों सम्वन्धों में एकतत्त्वता न होने पर भी कोई दोष नहीं आता ऐसा यदि कहो 
तो प्रकृत में भी यह समान नहीं है यह शंकरमिश्र का गुढ अभिप्राय है। ) 

(असत्‌ ख्याति के न मानने से गृह में वतंमान घट-संयोग का अभाव प्रतियोगी की 
सिद्धि तथा असिद्धि से व्याहत (विरुद्ध) है इस अभिप्राय से शंकर मिश्र सूत्र का दूसरा 
अथं दिखाते हुए कहते हैं कि )--अथवा घट का गृह में समवाय सम्बन्ध न होने के 
कारण घट-समवायिता का गृह में अत्यन्ताभाव ही है, वहां गृह में घट नहीं है 
इस प्रतीति का विषय है, जसे कपाल में घट का संयोग न होने से घट-सं योगिता 
का अभाव । ( अर्थात्‌ “नास्ति घट: इस सूत्र में “गेहसंसर्गप्रतिषेघ:' इस पद में 
संसर्गेण ( समवायेन ) प्रतिषेधः, गेहे संस्गंप्रतिपेधः, 'गेहसंसगंप्रतिपेधः ऐसा 
समास सूत्रकार को अभिप्रेत है। ) इस पक्ष में सूत्र के 'सतः' इस पद की व्यर्यता 
की शंका दिखाते हुए शंकरभिश्च कहते हैं कि--'ऐवा होने से केवलान्वयि (सवत्र 
वर्तमान ) गृह में घट-समवायिता के अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी होने के कारण घठ 
आकाश के समान असन्‌ { अवृत्ति ) हो जायगा” यदि ऐसा पवंपक्षी कहे तो 
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भावप्रतियोगित या घटोऽसन्‌ स्यादिति चेत्‌ भवेदेवं यदि संयोगित्वसमवायि- 
त्वाभ्यां सवेत्रासन्‌ स्यादिति भावः ॥ १०॥ 

तदेयं भावाभावविषयकं लोङिश्प्रत्यक्षं निरूप्य योगिप्रत्यक्ष निरूपयितुं 
प्रकरणान्तरमारभ ते-- 
आत्मन्यात्ममनसो; संयोगविशेषादात्मप्रत्यक्षम्‌ ॥ ११ ॥ 

ज्ञानमुत्पद्यते इति शेषः। द्विविधास्ताबद्योगिनः समाहितान्तःकरणा ये 
युक्ता इत्यभिधोयन्ते, अससाहितान्तःकरणाश्च ये वियुक्ता इत्यभिधोयन्ते । 
तत्र युक्ता---साक्षात्‌छत्तव्ये बस्तुन्याद्रेण मनो निधाय निदिध्यासनवन्तः, 
तेषामात्मनि म्वात्मनि परमात्मनि च ज्ञानमुत्पद्यते। आत्मप्रत्यक्षमिति। 





शंकरमिश्र उत्तर देते हैं कि-_केवलान्वयि अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी होने से अवृ- 
त्तिता दोष तब आवेगा, यदि संयोगिता तथा समवायिता दोनों सम्वन्ध से घः सवं 
स्थलों में अवतंमान हो “यह सुत्र' का भाव है। ( अर्थात्‌ केवलान्वयि 'अत्यन्ता- 
भाव की प्रतियोगिता असत्ता की व्यभिचारी है। क्योंकि एक सम्बन्ध से वतंमान 
भी गुणादिकों में संयोगादिरूप दूसरे सम्बन्ध से युक्त प्रतियोगितावाले केवलान्वयि 
अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता होती है यह उत्तर का आशय है ) ॥ १० ॥ 
इस प्रकार भाव अथा अभाव पदार्थो के विषय में लौकिक प्रत्यक्ष का निरूपण 
कर योगिप्रत्यक्ष का निरूपण करने के लिये दूसरा प्रकरण सूत्रकार आरम्भ करते हँ-- 
पद्पदार्थ--आत्मनि = आत्मा में, आत्ममनसोः = आत्मा तथा मन के, संयोग- 
विशेषात्‌ = विशेष संयोग से, भात्मप्रत्यक्षमु = आत्मा का प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न | 
होता है ॥ ११ ॥ 
भावाथ--छौकिक आत्मप्रत्यक्ष के समान आत्मा तथा मन के योगज धपं- 
जन्य संनिकषं-विशेष से योगियों को आत्मा का साक्षात्कार करानेवाला प्रत्यक्ष- 
ज्ञान होता है ।। ११ ॥। 
उपस्कार--सूत्र में भाकांक्षित 'ज्ञातमुत्पद्यते' 'ज्ञान उत्पन्न होता है' ऐसा शेष 
पद पूणं करना । योगी दो प्रकार के होते हैं जिनमें प्रथम समाहित (एकाग्र) 
भन्तःकरणवाछे जिन्हें 'युक्त नामक योगी कहते हैं, तथा दूसरे असमाहित ( व्यु- 
त्थान ) अन्तःकरणवाछे. जिन्हें 'वियुक्त' ऐसा कहते हैं। उन दोनों मे से प्रत्यक्ष 
करनेयोग्य वस्तु ( इष्ठ घ्येय पदार्थ ) में आदर से चित्त को लगा कर निदिघ्या- 
सन ( तत्त्वचिन्तन करनेवाले ) योगी युक्तयोगी कहलाते हैं, जिन्हें अपनी आत्मा 
तथा परमात्मा में भी वह ज्ञान उत्पन्न होता है, जिसमें श्रात्मा के साक्षात्कार- 
विषयक ज्ञान की उत्पत्ति होने से वह सूत्र में 'आत्मप्रत्यक्ष' कहा गया है । यद्यपि 
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आत्मा प्रत्यक्षः साक्षातकारविषयो यत्र ज्ञाने तत्तथा । यद्यप्यस्मदादीनामपि 
कदाचिदात्मज्ञानमस्ति तथाप्यविद्यातिरस्क्ृतत्वात्‌ तदसतकल्पसित्युक्तमात्मम- 
नसोः सन्निकषविरेपादिति । योगजधमोनुग्रह आत्ममनसोः सन्निफर्ष विशेष- 
स्तस्मादित्यथः ॥ ११ ॥ 
तत्‌ किमात्मन्येव युक्तानां ज्ञानं तत्‌ कुतः सार्वज््यमित्यत आह- 
तथा द्रव्यान्तरेष प्रत्यक्षम्‌॥ १२ ॥ 


ज्ञानमुत्पद्यत इति प्रकरणायातम्‌ । तथेति योगजधर्मानुगृहोतेनव मनसा, 
्रव्यान्तरेषु चतुष्वंणुषु मनसि वायुदिककालाकाशेपु, द्रव्यपदेन तद्रतशुणकम- 
सामान्याना विशेषपदाथस्य समवायस्य प्रत्यक्षगतस्यापि गुरुत्वस्थितिस्थापका- 
देरात्मगतस्यापि जीवनयोनियत्ननिचिकल्पकभावनाधर्माधमीदेः सङ्ग्रहः साम- 
अया योगजधर्मोपग्रहस्य तुल्यत्वात्‌ अन्यथा सावेज्ञयमुक्त न भवेत्‌ ॥ १२॥ 





हम जीवों को भी कभी-कभी आत्मा का ज्ञान होता है किन्तु वह अविद्या (अज्ञान) 
से तिरस्कृत होने के कारण वह असत्‌ कल्प (अविद्यमान के समान) है । इसी कारण 
सूत्रकार ने 'आत्ममनसोः संनिकपंविशेपात्‌' आत्मा तथा मन के संनिकषंविशेष 
से ऐसा सूत्र में हेतु दिया है, जिसका योगाभ्यास से उत्पन्न धमं का अनुग्रह ( सहा- 
यता ) ही आत्मा तथा मन के संनिकर्ष म विशेषता है यह अथं है॥ ११॥ - 

“तो क्या युक्तयोगियों को केवल आत्मपदाथ का ही साक्षात्कार होता हे, तो 
वह सर्वज्ञ केसे होंगे” इस शंका पर सूत्रकार कहते हैं 

पद्पदाथे-तथा=उसी प्रकार, द्रव्यान्तरेपु = दूसरे परमाणु आदि द्रव्यों में, 
प्रत्यक्षं = प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है ॥ १२ ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार योगज घमं के अनुग्रह की सहायता ही से मन से योगी 
को आत्मा का प्रत्यक्ष होता है उसी प्रकार परमाणु, वायु, दिशा, काल आदि द्रव्यो 
तथा उनमें वर्तमान गुण, कमं, जाति आदि का भी प्रत्यक्ष ज्ञान होता है॥ १२॥ 

उपस्कार ज्ञान उत्पन्न होता है' यहज्ञान-प्रकरण से इस सूत्र में आता है। 
आत्मा के समान योगजन्य घमं के अनुग्रह से ही अन्तःकरण पृथिवी आदि वायु 
पर्यन्त चार द्रव्यों के परमाणु, मन, वायु, दिशा, काल तथा आकाश नामक दूसरे 
द्रव्यों का भी योगियों को प्रत्यक्ष होता है, यह सूत्र के 'तथा' पद का अर्थ है। सूत्र 
के 'द्रव्यपद' से द्रव्यो में वतंमान गुण, कमं, सामान्य तथा विशेष पदार्थ और सम- 
वाय तथा प्रत्यक्ष पदार्थों में वर्तमान गुरुत्व, स्थितिस्थापक संस्कार एवं आत्मा में 
वर्तमान जीवनयोनि-नामक प्रयत्न, निविकल्पक ज्ञान, भावनासंस्कार, घम एवं 
अधरम इत्यादिकों का संग्रह होता है, क्योंकि योगज घमं का अनुग्रह सबमें समान 
है, यदि ऐसा न मानें तो योगी में सर्वज्ञता की उक्ति का समर्थन न होगा ॥ १२।। 


३१ वै? 


४८२ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


युक्तानां प्रत्यक्षं ज्ञानमभिधायेदानीं वियुक्तानामाह-- 
असमाहितान्त:करणा उपसंहृतसमाधयस्तेषाश्व ॥ १३॥ 
_ असमाहितान्तःकरणा इत्यस्यव व्याख्यानमुपसंहतसमाधय इति। यद्वा 
कथमसमाहितान्तःकरणा इत्यत आह-उपसंहृत्षमाथय इति | उपसंह्ृतो दूरी- 
कृतः समाधिर्निदिध्यासनात्मको येस्ते तथा । ते हि समाधिप्रभावाद्विकरण- 
घर्माः अणिमाद्याः शरीरसिद्धोदूरश्रवणाद्याश्चेन्द्रियसिद्धीराप्तवन्तः समाधावप्य- 
ळंप्रत्ययमासाद्यन्तः “तावदेवास्य चिरं यावन्न विमो कये अथ सम्पत्स्ये? 
इत्यादि श्रतिसमधिगतङ्वत्यान्तराभावाः भोगमात्रस्य कत्तव्यतामाकलय्य तेषु 
तेषु प्रदेशेषु द्वीपोपद्वीपादिषु तेन तेन जन्मना तुरङ्गमातङ्ग'विइङ्ग मुजङ्गादिना 
( यावदेव- चिरं यावत्‌) देवर्षिमादुषभावेन च पूर्वोपात्तान्‌ कर्माशयानुपसु- 


errr 





इश प्रकार युक्त योगियों के प्रत्यक्षज्ञान को कहू कर सांप्रत वियुक्त योगियों के 
प्रत्यक्ष ज्ञान को सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--असमाहितान्तःकरणाः = एकाग्रचित्त न होने वाले को उपसंहूतसमा- 
धयः च = और जिन्होंने योगसमाधि का उपसंहार (समाप्ति) किया है ॥ १३॥ 
 सावार्थ--योगसमाधि लगाने के पश्चात्‌ जिन योगियों ने ब्युत्थान दशा-प्राप् 
की ऐसे समाधि के प्रभाव से विना इन्द्रियों के व्यापार के भी संपूर्ण विषयों का 
प्रत्यक्ष करने वाले योगी वियृक्त-योगी होते हैं । 
उपस्कार 'असमाहितान्तःकरणाः' एकाग्रचित्त नहीं, इसी पद की सूत्रकार 
ने स्वयं सूत्र में व्याख्या की है 'उपसंहृतसमाधयः' इस पद में श्रथवा 'असमाहितान्त:- 
करण? क्यों है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में कहा है। 'उपसंहतसमाधयः च'। जिन्होंने 
निदिध्यासन-नामक योग उपसंहृत अर्थात्‌ दूर कर दिया है जिन योगियों ने वे 
“वियुक्त' नामक योगी होते हैं यह वियुक्त योगी समाधि की महिमा से विकरण धमं 
(इन्द्रिय के व्यापार से रहित) होते हुए अणिमा-महिमा इत्यादि आठ प्रकार की शरीर- 
सिद्धि तथा दूर से सुनाना, देखाना इत्यादि: इन्द्रियों की सिद्धि को प्राप्त कर, योग- 
समाधि में भी । आलंप्रत्यय ( अब समाधि की भी आवश्यकता नहीं है) ऐसा 
ज्ञान प्राप्त करते हुए “तावत्‌ एव = तभो तक, अस्य = इस मोक्ष के, चिरं = विलम्ब 
है, यावत्‌ = जबतक, न = नहीं, विमोक्ष्ये = शरीर से छूटूंगा, अथ = इसके पश्चात्‌ 
संपत्स्ये = स्वस्वरूप में मिल जाऊ गा” इत्यादि श्रृतिं-वाक्यों से दूसरे कार्यों का 
प्रयोजन न रखनेवाला योगी केवल भोगमात्र पूर्ण कर लेता है यह निश्चय कर 
उन-उन देश-प्रदेशों में तथा द्वीप और उपद्वीपों और अश्व, हस्ति, पक्षी, सपं प्रादि 
अनेक योनियों में जन्म लेकर तथा कर्मानुसार देवता, ऋषि एवं मनुष्य-रूप जन्म 
से भी पुवंसंचित कर्माशय ( कमं-वासनाओं) को भोगकर हम उस निर्वाध भूमि 


वियुक्तयो गिप्रत्यक्षत्वम्‌ ४८३ 


वज्मदे तावत्‌ प्राप्तव निरपाया भ मिरित्याकळयन्वः सकछमथ जात योगजधमं- 
बलोपद्ृहितेन्द्रियशक्तयो व्यबहितं विग्रऋृष्ठ ख्व प्रत्यक्षीकुवन्ति ॥ १३ ॥ 
ननु न तावत्तपु मानसं ज्ञानं मनसो बहिरस्वातन्त्र्यात्‌ , नापि वडिरिरि 
जन्यम्‌ तेपां सम्बद्धवत्तमानाथग्रादित्वातू यथायोगं रूपोद्ववादिसापेक्षत्वात्‌ 
ग्रालोकादिसव्यपेक्षत्वाच्चत्याशङ्कथ केषुचित्‌ पदार्थेपु प्रत्यास त्तिमपपादयन्नाह- 
ततसमवायात्‌ कमंगुणेष ॥ १४ ॥ 


प्रत्यक्षज्ञानं जायते इति शेषः । भोतिकानोन्तद्रियाणि यदि सन्निकष॑मपेक्षन्ते 
तदा परमाण्वाकाशदिक्षालसमवेतेषु स्वमनःसंयोगिसमवायात येषु च 
कायव्यूडोप भोगार्थोपगृहीतनानापण्डमनःसंयो गात्‌ तस्संयुक्तसमचायात्‌ तत्तद्‌- 
द्रव्यगुणादिषु ज्ञानमत्पच्चते । एतञ्चोपपत्तिसो कयमजुरुध्यो क्तम्‌ । 

वस्तुतो वाह्यन्द्रियेषु मनसि च योगज एव धमः प्रत्यासत्तिस्तत एव 





( स्थान ) को अवश्य प्राप्त करेंगे, ऐसा निश्चय करते हुए संपूर्ण विषय-समुदाय . 


को योग से उत्पन्न धर्म के वल से इन्द्रियों में विशेष सामथ्य प्राप्त कर व्यवधान-यक्त 
तथा दरस्थ विषयों का प्रत्यक्ष करते हैं ॥ १३॥ 


दि उक्त विपयों में योगियों को मानस ज्ञान नहीं हो सकता, क्योंकि मन 
वाहर के विषयों में स्वतन्त्र नहीं होता, न तो बहिरिन्द्रियो से ज्ञान हो सकता है 
क्योंकि इन्द्रियां अपने से सम्बद्ध वतमान पदार्थो को ग्रहण करती हैं, तथा यथोचित 
उद्धत रूपादि गुणों की भी अपेक्षा करती हैं एवं आलोक ( प्रकाश ) आदि सामग्री 
की भी आवश्यकता रखती हैं, इस प्रकार पूर्वपक्षो शंका करे तो इसके समाघा- 
नार्थ कुछ विषयों में संनिकप को सिद्ध करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ-तत्समवायात्‌ = उनके समवायसम्त्रन्ध से, कमंगुणोषु = कमं और 
गुण पदार्थो में, प्रत्यक्ष होता है १४ ॥! 
भावाथ भौतिक इन्द्रियों को परमाणु आदि पदार्थों क प्रत्यक्ष ज्ञान होने 
में मन से संयुक्त समतायसम्बन्ध से प्रत्यक्ष रूप ज्ञान उत्पन्न होता है॥ १४॥ 
उपस्क्रार्‌- सूत्र में आकांक्षित प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है' ऐसा दोष भाग 
पूर्ण करना । चक्षु आदि भौतिक इन्द्रियां 'यदि संनिकर्षं की आवश्यकता रखती हैं 
तो परमाणु, आकाश, दिशा, काल इनमें समवायसम्बन्ध से रहने वाले में अपने 
मन के संयोगियों मं समवायसम्वन्घरूप संनिकषं से, तथा दूसरे द्रव्यों में शरीर- 
समुदायों के भोग के लिये गृहीत (अंगीकृत) अनेक पण्ड ( निष्फल ) मन के संयोग 
से तथा उन-उन द्रव्यों के गुण-कर्मं आदिको में मन से संयुक्तसमवाय संनिकर्ष से 
प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है। यह युक्तिं की सरलता के अनुरोध से कहा है। 
वस्तुतः बाह्य इन्द्रिय तथा मनसे भी योगजन्य घमं ही संनिकष है, उसी से 
सब प्रकार की अनुपपत्ति (असंग त) की शान्ति हो जायगी जिससे अगस्त्य मुनि का 


४८४ वेशेषिकसूत्री पस्कारः 


सवीनुपपत्तिशान्तेः, अगस्त्यसमद्रपानं दण्डकारण्यनिर्माणव्रवेति दृष्टान्त: ॥१४॥ 
तत्‌ कि स्वकीयबुद्धथादिष्वपि मनसो द्रव्यान्वरसंयुक्तसमवाय एव प्रत्याद्धय 


संत्तिः, नेत्याइ-- 
आत्मसमवायादात्मगुणेष ॥ १५ ॥ 
योगिनां प्रत्यक्षं ज्ञानमुत्पद्यते इति प्रकृतम्‌ | आत्मसमवेतानान्तु बुद्धथा- 
दीनां संयुक्तसमवायादेव प्रत्यक्षे ज्ञानमृत्पद्यतेऽस्मदादीनामिवेति न तत्र 
सन्निकान्तरापेक्षेत्यथः । तत्रेन्द्रियाथसन्निकर्षोत्पन्नमव्यभिचारिज्ञान राककाः 
ठौकिकप्रत्यक्षम्‌ , अर्थजं वा । साक्षात्त्वयोगिज्ञानं प्रत्यक्षमिति ळीकिकालीकिः 


कसाधारणम्‌ ॥ १५ ॥ 
इति श्रीशाङ्करे वैशेषिकसूत्रो पस्कारे नवमाध्यायस्य प्रथमाहिकम्‌ । 








समुद्र को रुखाना तथा दण्डकारण्य को निर्माण करना दृष्टान्त जा नना च हिये ।।१४ 

"तो क्या अपने बुद्धि आदि गुणों में भी मन का दूसरे द्रव्य से संयुक्त-समवाय 
ही संनिकषं है! इस शंका के उत्तर मे सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ--आत्मसमवायात्‌ = आत्मा के समवाय से, आत्मगुरोपु = आत्मा के 
गुणों में योगियों को प्रत्यक्ष होता है॥ १५॥ 

भावाथे--आत्मा में समवायसंवन्ध से वर्तमान ज्ञान आदि गुणों का संयुक्त- 
समवायसंनिकष से योगियों को प्रत्यक्ष ज्ञान होता है॥ १५॥। 

उपस्कार--सुत्र में योगियों को प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है यह प्रकृत 
( प्रस्तुत ) है। आत्मा में समवायसम्बन्ध से वर्तमान ज्ञान, सुख आदि गुणों का 
संयुक्तसमवायसंनिकषं से ही प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है, हम जीवों के समान 
इस कारण उसमें दूसरे संनिकर्ष की आवश्यकता नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। 
उसमें इन्द्रिय तथा पदार्थो के संनिकषं से उत्पन्न व्यभिचाररहित ज्ञान लौकिक तथा 
अलौकिक प्रत्यक्ष होता है अथवा अर्थ (पदार्थंजन्य) ज्ञान, प्रत्यक्षत्व योग (सम्बन्धी) 
ज्ञान प्रत्यक्ष कहाता है यह लौकिक तथा अलौकिक दोनों प्रत्यक्षों मे वर्तमान साघा- 
रणं प्रत्यक्ष का लक्षण है ॥ १५॥ 
इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वेशेषिक सूत्रोपस्कार में नवमाध्याय 

का प्रथमाह्विक समाप्त हुआ । 


st RE (2५२...४६..-->>< 


नवमाध्याये डितीया हिकम्‌ । 
तदेवं पूर्वाहिळे योगिप्रत्यक्षमयो गिप्रत्यक्षश्व छारणतः स्वरूपतो ळक्षगतश्च 
निरूपितम्‌ । प्रमाणं द्विविधं प्रत्यक्षं छेङ्गिकञ्चेति यद्विभक्तं तत्र लेङ्गिकमिदानां 
रूपयितुमुपक्रमते -- 

अस्येदं काथ्य कारणं संयोगि विरोधि समवोयि चेतिः 
लैज्धिकम्‌ ॥ १ ॥ 

ज्ञानमिति प्रक्ृतम्‌ । ळिङ्गाजातं ळेद्धिकं व्याप्तिविशिष्टः पक्षधर्म लिङ्गम्‌ । 

तत्र व्याप्तिरुक्ता, यर्सिपाधयिषाविरोधिप्रमाणाभावो यत्र स तं प्रति पक्षः। 

तादृशां प्रमाणं साधक वाधकञ्च, तटुभयाभाववतः पक्षत्वात्‌ । न हि साधके 





इस प्रकार नवमाच्याय के प्रथमाल्लिक मे योगी तथा योगिमिन्न प्राणियों के 
प्रत्यक्ष को कारण तथा स्वरूप का वर्णन कर लक्षण का भी वणेन किया गया । 
प्रमाण का भी प्रत्यक्ष तथा लङ्गिक ( अनुमान ) रूप से जो दो प्रकार का विभाग 
किया गया है उसमे' लङ्गिक्ग (अनुमान) प्रमाण का निरूपण करने को सूत्रकार 
आरम्भ करते है-- 


पद्पदाथ अस्य = इस कारण का, इदं = यह, कार्य = कार्य है, कारणं = 
कारण है, संयोगि = संयोगसम्वन्धवाला है, विरोधि = विरोघाश्रय है, समवायि च= 
समवायसम्बन्धवाला है, इति = इस प्रकार, ले्धिकमु = लिङ्ग से उत्पन्न, अनुमान 
होता है ॥ १ ॥ 


सावाथे-इस कारण का यह काय है, इस कार्य का यह कारण है, इसका यह 
संयोगसम्त्रन्धी है, इसका यह विरोधी है, इसका यह समवायसम्बन्घी है, इस प्रकार 
लिङ्ग से होने वाला अनुमानप्रमाण होता है ॥ १ ॥ 


उपस्कार---इस सूत्र में ज्ञानं' ज्ञान यह प्रस्तुत है । लिङ्ग (हेतु) से उत्पन्न 
लेज़िक ( अनुमान ) कहाता है। व्याप्तिविशिष्ट पक्षधर्म का नाम है छलिङ्ग। 
जिससे 'प्रसिद्धिपूर्वेकत्वादपदेशस्य' इस सूत्र में व्याक्ति पूवंग्रन्य में कही है। 
प्रकृतपक्ष विशेष्यवाले साध्यप्रकारक निश्चय की इच्छा के उत्पन्न न करनेवाले 
प्रत्यक्षात्मक निश्चय के व्यववानरहित पूर्वक्षण में वर्तमान उसके समानाधिकरण 
ज्ञानरूप प्रमाण का अभाव जिसमें हो वह उसमें पक्ष होता है अर्थात्‌ जिस पुरुष के 
जिस पक्ष तथा साघ्यवाले निश्चित इच्छा को न उत्पन्न करने वाला, तथा उसी 
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बाधके वा प्रमाणे सति कस्यचित्‌ संशयः खिपाधयिषा वा । अत एव सन्दिग्ध- 
साध्यधमा धर्मी सिपाधयिषितसाध्यधर्मा धर्मी चा पक्ष इति प्राञ्चः । 


उत्पाद्यसाध्यवत्तानिणयनिवत्येस शयोत्पत्तिप्रतियन्धकमानत्वावच्छिन्नाभावो 
यत्र स पक्ष इति जोवनाथमिश्राः। सिषपाधयिपाविरहसहङ्षतसाधकमानाभावो 
यत्र स पक्ष इति केचित्‌ | एतन्मते तु बाधस्थळेऽपि पक्षता | तदेतदनुमानम- 
यूखे द्रष्टव्यम्‌ । तदेतस्य पक्षस्य घर्मो लिङ्गमित्युक्तं भवति। लिङ्गव्च दृष्टमनुमितं 
श्रुतं वा यदनुभवरूपं ज्ञानं जनयति तल्लेङ्गिकम्‌। तदुक्तम्‌ 











पुरुष के प्रत्यक्ष के व्यवधानरहित पूर्वक्षण में वर्तमान होते हुए उसके समानाधिकरण 
जो ज्ञान उसके सयवायसम्बन्ध से युक्त प्रतियोगितावाले अभाव का आश्रय जो 
हो वह उस पुरुष की अनुमिति में पक्ष होता है। यहां पर परम्परा सम्बन्ध से 
निश्चय में वतंमान जो प्रतियोगिता की नियामकता उसकी निरूपक विशेष्यता सम्ब- 
न्घ से युक्त नियामकता सम्बन्ध से प्रतियोगिता के अभाव का आश्रय लेना चाहिये । 
आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि ऐसा प्रमाण दो प्रकार का होता है साधक और वाधक 
भी, उन दोनों के अभाव का आश्रय पक्ष होता है। साधक अथवा बाधक प्रमाण 
के रहते किसी पुरुष को संशय अथवा अनुमति की इच्छारूप सिपाधयिषा नहीं 
होती अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष विदोष्यवाजा साध्य-निश्चयरूप सिद्धि का ज्ञान सिषाधयिषा 
में प्रतिवन्बक होता है, साधक प्रमाण सिद्धि को उत्पन्न करता हुआ सिषाधयिषा 
के सिद्धयभावरूप करण के विघटन द्वारा उत्पन्न होने का प्रयोजक है। इसी 
प्रकार सिद्धिघमिवाला इष्टसाधतता ज्ञानरूप वाधक प्रमाण भी सिधावयिषा के 
दूसरे कारण को वाधनिइचय द्वारा प्रतिबन्ध करता हुआ अनुत्पाद का प्रयोजक होता 
है । प्राचीनों ने सिद्धि के समान सिद्धि-विषय में इष्टसाधनता-ज्ञान भी बाधनिइचय 
प्रतिबंधक होता है ऐसा माना है, तद्विषयविषयक ज्ञान तद्विषय होता हे । ऐसा 
नियम होने से इष्टसाधनता ज्ञान भी पक्ष तथा साध्यविषयक होने के कारण 
“एवं च उक्त प्रकार से साधक तथा वाधक प्रमाण होने पर भी पक्षता न होगी 
यही गूढ अभिप्राय है । 
आगे इसी आशय से हांकरमिश्र कहते हैं कि--इसी कारण संदेहयुक्त साध्य 
धर्मवाला घर्मी अथवा सिषाधयिषित (साधन की इच्छा के विषय) साध्य धमं वाला 
धर्मी पक्ष कहलाता है । ऐसा प्राचीन नयायिकों का मत है । ( ऐसा होने से इस मत 
से साध्य के निश्चय से (निवत्यं) रहने योग्य संशयरूप पक्षता होती है जो विशे- 
ष्यता संबंध से पर्वतादिपक्ष में रहती है। उक्त दो मतों में से दूसरा मत है प्रशस्त- 
पादाचायं का, इनके मत में सिपाधयिपारूप पक्षता विषयता सम्बन्ध से पक्ष 
में रहती है यह अभिप्राय जानना ). जीवनाथमिश्र का मत दिखाते हुए शंकरमिश्र 
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अनुमेयेन सम्बद्ध प्रसिद्धञ्च तदन्विते । 
तद्भावे तु नास्त्येव तल्लिज्लमनुमापकम्‌ ॥ इति | 


एतेन ळिङ्गमे वाठ॒मि तिकरणं न तु तस्य परामशः, तस्य निव्यो पारत्वेनाकर- 
णतवात्‌, लिङ्गस्य तु स एव व्यापारः । यत्र धूमाद्रतोवत्वमनागतत्यं वा तत्र 
कथमचुमितिरिति चेन्न, साध्यस्याप्यतीतानागतत्वयोस्तत्रानुमानात्‌, तत्रेव 





कहते हैं कि--उत्पन्न होने के योग्य साव्यवत्तानिश्रय से निवत्यं ( हटाने योग्य) 
संशय की उत्पत्ति में ५ तिवन्धक प्रमाण सामान्य का अभाव जिसमें हो उसे पक्ष कहते 
हैं ऐसा जीवनाथ मिश्र का मत है । अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष तथा साध्य वाले मप्रामाण्य 
ज्ञान से श्रतिरस्कृत अनुमितित्व की व्यापक प्रतिबन्धकता से निरूपित प्रधितबध्यता- 
ले संदाय की उत्पत्ति में प्रतिबन्धक प्रमाण के अभाव का नाम है पक्ष । (यहां पर 
व्यापक कोटि में अनाहायंता के निवेश के कारण आनेवाले गौरव दोष के निरासार्थ 
निर्णय में 'उत्पाद्य' ऐसा विशेषण अनुमिति के लाभ के लिये दिया है । तथा पर्वत 
वह्लिमान्‌ है, घट रूपवान्‌ है या नहीं इस समूहालंवनरूप संशय के निरासारथ 
निवर्त्य पर्यन्त संशय में विशेषण दिया है। ऐसा होने से इस प्रकार के संशय के 
प्रतिवन्धक जो मान अर्थात्‌ ज्ञान जो सिद्धि तथा वाधनिश्चय में से एक, उसका 
सामान्याभाव जिसमें हो वह पक्ष होता है, ऐसा होने से सिद्धि तथा वाघनिश्‍चय के 
उत्तरकाल में पक्षता न होगी यह आशय है। ) आगे चिन्तामणिकार गंगेशोपाव्याय 
का मत दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते है कि--सिपाधयिषा के अभाव से सहायित 
साधक प्रमाण का अभाव जिसमें हो उसे पक्ष कहते है-- ऐसा कुछ विद्वानों का मत 
है । अर्थात्‌ इस मत में सिषाघयिषा के अभाव से युक्त सिद्धिरूप प्रतिबन्धक के अभाव 
ही को पक्षता कहते हैं, ओर वह स्वप्रतियोगि विशेष्यतासम्बन्ध से पवंतादिकों में 
रहती है, और वह आत्मा में वर्तमान प्रत्यासत्ति (संनिकषं) से अनुमिति का कारण 
होती है । (उक्त चिन्तामणिकार के मत का खंडन करते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि) 
किन्तु इस मत से वाधस्थल में भी पक्षता होती है । किन्तु चिन्तामणिकार के अनु- 
यायि नयायिकों का ऐसा कथन है कि--उक्त चिन्तामणि ग्रन्थ में अनुमित कारण 
पक्षता का निर्वचन (स्वरूप कथन) किया है, न कि पक्षपद का शक्य (मुख्य) अथ 
उससे कहा गया है। जिससे बाधनिश्‍इचयविशेष में पक्ष पद के व्यवहार की 
आपत्ति होगी, पक्ष पद की मुख्यार्थंता का नियामक तो अनुमिति का उद्देश्य होना 
ही है । शंकरमिश्र कहते हैं कि इस विषय में और विस्तार हमारे किये अनुमान- 
खंड के मयूखग्रंथ में देख लेना चाहिये । इससे व्याप्ति विशिष्ट पक्ष का धर्म (लिङ्ग) 
होता है यह कहा गया है। ( यहां पर ज्ञान के विषय लिङ्ग से उत्पन्न अनुभव 
'लङ््गिक' तथा 'अनुमिति' ऐसा भी कहा जाता है । संनिकषं के ज्ञायमान अथवा कहीं 
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प्रतिबन्धात्‌ । अतीतत्वमनागतत्वं वत्तेमानत्वञ्च धूमादेयत्र न निश्चितं तत्र 
कथमनुमितिरिति चेत्‌, न कथब्च्चित्‌ तत्र साध्यस्यापि सन्देद्वात्‌ । पूर्वापरदि- 
नयोः सत्त्वनिश्चये मध्यन्दिने तु सन्देहे कथमनमितिरिति चेत्‌ तद्दिनावच्छि- 
न्रधूमादिना तद्दिनावच्छिन्नवहृथादेरनुमानात्‌, तथेव व्याप्नः कारणत्वावधार- 
णात्‌। धूलोपटळात्‌ कथं धूमश्रमादनुमितिरिति चेत्‌ व्याप्रत्वेन ज्ञातस्येव 
लिङ्गत्वात्‌ ज्ञानस्य च याथार्थ्यायाथाथ्याभ्याम नुमितेस्ताद्रृप्यात्‌ , अन्यथा 


' तवापि कथं तत्र परामशः करणं स्यात्‌ । अतीन्द्रियलिङ्गस्थछे परामर्शस्य तदज- 





रिङ्ग होने पर भी उस रूप से वह प्रत्यक्ष में कारण न होने से अतिव्यास्ति दोष न होगा। 
विशेष स्मरण में उद्बोधक के रीति से ज्ञानविषय लिङ्ग के कारण होने से अतिव्याप्ति 
वारण के लिये यहां शंकरमिश्र ने आगे अनुभव पद दिया है यह जानना । 
आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि---और वह इष्ट (प्रत्यक्ष ) अनुमित (अनुमान किया 
हुआ) अथवा श्रुत (सुना हुआ) जो अनुभव रूप ज्ञान को उत्पन्न करता है वह लेङ्गिक 
कहाता है । इसी विषय ( लिङ्कजन्य ज्ञान अनुमिति का कारण है। प्रशस्तपादादि 
प्राचीनों की सम्मति दिखाते हुए शंक रमिश्च कहते हैं कि-अनुमेयेन = पक्ष से, सम्वद्ध= 
सम्बन्ध रखनेवाला, प्रसिद्धं च=भौर प्रसिद्ध हो, तदन्विते=्पाध्य निश्रयवाले सपक्ष 
में तदभावे तु = किन्तु साध्य के अभाव वाले विपक्ष में न अस्ति एव = नहीं ही हो 
तत्‌ = वह, लिङ्गं = लिङ्ग होता है अनुमापकमु = साध्य का अनुमान कराने वाला 
इति=ऐसा । अर्थात्‌ “सम्बद्ध से पक्षवृत्तिता, तदन्विते इत्यन्त से सपक्षसत्ता, 
और 'नास्येव' इससे विपक्ष में अवृत्तिता ऐसे तीन रूप लिङ्ग के साध्य की श्रनुमान 
से ही सिद्धि करने में कारण है यह अर्थ है । इससे लिङ्ग ही अनुमिति का कारण है, 
न कि उसका परामर्शरूप ज्ञान, क्योंकि वह व्यापार रहित होने से करण नहीं हो 
सकता । और लिङ्ग का तो वह परामश ही व्यापार है। यदि लिङ्ग को कारण 
मानने से जहां धूमादि लिङ्ग अतीत (वीत गया) है अथवा अनागत ( भविष्य ) 
है, वहां अनुमिति केसे होगी' ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो यह ठीक नहीं, क्योंकि 
हां पर वह्लि आदि साध्य के श्रतीतता अथवा भविष्यत्ता का ही अनुमान होता है, 
क्योंकि उसी में प्रतिबन्ध-व्याप्ति है । अर्थात्‌ जहां धूम अतीत नष्ट है वहां वह्लि की 
वर्तमानता का अनुमान नहीं होता, किन्तु वक्धि की अतीतता का ही अनुमान होता है, 
ऐसा होने से अतीत हेतुस्थल में अतीत ही साध्य में प्रतिबन्ध (व्याप्ति) है यह शंकर 
मिश्र के अक्षरों का अयं है। यदि जहां पर धूमादि लिङ्गों की अतीतता तथा 
भविष्यत्ता का निश्चय नहीं है वहां अनुमिति कसे होगी ? ऐसा पूर्वपक्षी कहे ध्वंस 
आदि रूप व्याप्य के संदेह से साध्य का वहां संदेह ही होगा भनुमिति किसी प्रकार 
न होगी, क्योंकि वहां साध्य का संदेह रहता है । 


लेन्निकनिरूपणम्‌ ४८९ 


न्यतया कथं तट्टथापारत्वमिति चेत्‌ तस्सत्तानिवीहकत्वरूपक्षमिकसाधनताया- 
स्तत्र व्यापारत्वबटकत्वात्‌ , अन्यथा समवायस्य श्रवणादेव्यीपारत्वानुप- 
पत्तरिति। कार्य्याल्लिङ्गात्‌ धूमाळोकादेरग्स्यादयनसानम्‌ । कारणादपि यथा 
वधिरस्य भेरीदण्डसंयोगविशेषात्‌ शब्दानुमानम्‌. यथा बा धामिकस्य 
यथाविधियागस्नानाद्चनष्टानाद्धमंस्वर्गाद्यनमानम्‌, यथाविधि कारीय्याद्यनष्ठा- 





'पूर्व तथा आगे के दिन जहां हेतु की सत्ता का निश्चय है और मध्य (बीच) 
दित में संदेह है, वहां अनुमिति केसे होगी ? एसा पूर्वपक्षो कहे तो, उस दिन में 
वतमान धूमादि लिङ्ग से उस दिन में वर्तमान वल्लि आदि साध्य का अनुमान 
होगा यह उत्तर है, क्योंकि उसी प्रकार व्याप्ति में कारणता का निश्चय है । अर्थात्‌ 

हाँ उस दिन में घम है वहां उसके पूवं या उत्तर दिन में वह्नि है इस प्रकार उस 
स्थल के कालविशेष को लेकर व्याप्ति का ज्ञान होने से ही अतीत वह्वयादिको का 
अनुमान होने से कोई दोष न होगा। 'बूलि के समुदाय में धूम का भ्रम होने 
पर उससे वहि का अनुमान कंसे होगा ?' ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो व्याप्तिविशिष्टरूप से 
जाना हुआ ही लिङ्ग होता है, ज्ञान की यथार्थता (सत्यता) तथा अयथाथंता (श्रसत्य- 
ता) ओं से अनुमिति में ययार्थंता ग्रौर भययायंता होती है, अन्यया आपके मत में भो 
वहां परामश केसे कारण होगा । (अर्थात्‌ घूम करण है यह हम नहीं कहते, किन्तु 
व्याप्ति विपयरूप से जाना हुआ ही करण है यह कहते हैं, ऐसा होने से उक्त स्थल 
में धूलि का समह ही उस खूप से जाना गया है, अतः दोप न होगा) । 'अतीन्द्रिय 
( अप्रत्यक्ष ) हेतुस्थल में परामर्श के उससे उत्पन्न न होने के कारण करण का 
व्यापार केसे होगा' यदि ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो उसके सम्बन्ध का निर्वाह करना 
रूप क्षेमिक (कल्याण कारक) कारणता को वहां व्यापार तो हो सकती है, ऐसा 
न माने तो श्रोत्रेन्द्रिय से शब्द के ग्रहण में समवायसम्बन्ध भी नित्य होने के कारण 
व्यापार न हो सकेगा । अर्यात्‌ ज्ञानरूप विषयी के स्वरूप के विषय के अधीन 
होने से विपयो के अधीन सम्बन्ध में भी विषय की अधीनता है यह तात्पर्य है। 
ऐस। मानने से आचार्य मत में कोई दोष न होगा । और ऐसा होने पर भी लिङ्ग को 
करण मानने के पक्ष में मंत्र नामक पुरुष को भये परामर्श के विषय हेतु से चत्र 
नामक पुरुष को अनुमान हो ही जायगा । यह आपत्ति नहीं हो सकती ! यदि इस 
दोष के वारणां 'तत्पुषीयता' उस-उस पुरुष के अनुमिति में ऐसा निवेश किया जाय 


तो लिङ्ग ज्ञान की कारणता अपेक्षा से महागोरव दोंष आ जायगा ऐसा चिन्तामणि 
का आशय है । 


(सूत्र में दिये कार्यादि लिङ्गो का उदाहरण देते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैँ 
कि)-घूम तथा आलोक (प्रकाश) आदि खूप कार्य लिङ्ग से उसके कारण अग्नि 


४९० वेशेषिकसूत्रो परकार: 


नाद्वा वर्षानमानम्‌, पयःपूर्ण नद्यादी खन्यमानप्रवाह्वाद्वा जलनिःसरणानुमानम्‌ , 
उपरिवृष्टिदशनाद्वा नदोवृद्धधनुमानम्‌ । स चायं काय्यकारणभावलक्षूण एकस- 
म्बन्धः प्रकारह्येनोक्त: | संयोगिनः शरीरस्य दशनात्त्वगिन्द्रियानमानम्‌। 
विरोधिनो विस्फूजतो 5हेदेशनाजझाटाद्यन्तरितनकुलानुमानम्‌ । समवायिना 
जलोष्ण्येन तत्सम्वद्धतेजो5नमानम्‌ ॥ ° ॥ 
नन्वव्यापकमिद्‌ं परिसङ्कधानम्‌। न हि चन्द्रोदयेन समुद्रजलवद्ध :- 
जळप्रसा देनागस्त्योदयस्य-छुमुदप्रकारोन चन्द्रोदयस्य-चतुदेशनक्षत्रो दयेनापर- 
चतुदश नक्ष त्रास्तमयस्य-रसेन रूपम्य-रूपविशेपेण वा रसविदोषस्यानुमान- 
मनेन संगृह्यते इत्यत आह- 
का अनुमान होना यह प्रथम कार्यलिङ्क का उदाहरण है । दूसरा कारण रूप भी 
लिङ्ग से जसे बधिर मनुष्य को भेरी तथा दण्ड के संयोगविशेषरूप कारण से 
शब्दरूप कार्यं का अनुमान अथवा धार्मिक पुरुष का विधिपूर्वक यज्ञ, स्नान इत्यादि 
कार्य के अनुष्ठान से, धर्म अदृष्ट (स्वगं आदि कार्य का अनुमान, श्रथवा विधिपूर्वक 
कारीरी नामक यागरूप कारण से वर्षारूप कार्यं का अनुमान, अथवा जल से पूण 
नदी भादि में या खने हुए जल के प्रवाहरूप कारण से जल के निःसरण (निकलने) 
रूप कार्य का अनुमान, अथवा ऊपर हुई वृष्टि के दंन रूप वारणा से नदी की 
वृद्धि होनेरूप कार्य का अनुमान, (यह संपूर्ण कारण से कार्य के अनुमान के 
उदाहरण हो सकते हैं )। और वह यह कार्यकारणभाव रूप एक ही सम्वन्ध 
कार्यत्व तथा कारणत्वरूप दो प्रकार से सूत्र में कहा गया है (इससे वशेषिकमत 
में वर्णन किये कार्यकारण, संयोगि, समवायि तथा विरोधी ऐसे चार प्रकार के 
सम्बन्धों का वर्णन विरुद्ध नहीं होता )। संयोगी का उदाहरण है शरीर के दशन 
से त्वगिन्द्रिय का अनुमान, क्योंकि त्वगिन्द्रिय शरीर में संयक्त है । विस्फूर्जतः (फुफ 
कारनेवाले) सर्प को देखकर झाड़ी में छिपे नकुल ने (नेऊरे) का अनुमान होना 
विरोधी लिङ्ग का उदाहरण है। जल में समवायसम्वन्ध से वतमान उष्णता से 
उसमें सम्बद्ध अग्नि आदि तेज का अनुमान समवायि लिङ्ग का उदाहरण है ॥१॥ 
यह लिङ्ग की गणना अव्यापक है, क्योंकि चन्द्रमा के उदय से समुद्र के जल 
की वृद्धि का अनुमान, जल की निमंलता से अगस्त्य नामक तारा के उदय का अनु- 
मान, कुमुदों के प्रकाश से चन्द्र के उदय का अनुमान, एक चतुदश नक्षत्रों के उदय 
से दूसरे पूर्व चतुर्दश नक्षत्रों के अस्त होने का अनुमान, रस से रूप का अनुमान, 
अथवा रूपविशेष से रसविशेष का अनुमान, इनका संग्रह नहीं होता । अर्थात्‌ 
सूत्रोक्त चार प्रकार के सम्बन्धों में से इन अधिक दिये उदाहरणों मे किसी भी 
सम्वन्ध का संभव न होने के कारण सम्बन्धगणना असंगत है--इस पूवपक्षी की 
शंका के समाधानां सूत्रकार कहते हैं--- 





अवयवनिरूपणम्‌ ४९१ 


अस्येदं काय्यंकारणसम्बन्धश्चावयवाद्धवति॥ २ ॥ 
अस्येदमित्येतावदेव प्रयोजकं भवतीति, अस्य साधनस्य धूमादेरिदं साध्य 
वहयादि । यद्वाऽस्य बह्नयादेरिदं व्याप्यं धूमादि । तथाच व्याप्यत्वग्रहमात्रं 
तन्त्रं न ठ कायकारणभावादिरपि। नन पूर्वसूत्रे तर्हि परिसङ्घ'थानमतन्त्रमत 
आह- काय्यंकारणसम्वन्ध इति । अनेन चोक्तं सम्वन्धान्तरमप्युपलक्षयति । 
सम्वन्धपदे च विपयिळक्षणा, तेन सम्वन्ध इति सम्बन्धोपन्यास इत्यथः । 
कुतस्तठुपन्यास इत्यत आह-अवयचात्‌ एकदशात्‌ उदाहरणमात्रात्‌ ल्यव्‌ळोपे 


पञ्चमी । तेनोदाइरणमनरुध्य काय्यंकारणभावादेः सम्वन्धस्योपन्यास इद्द 
दर्शने साह्ठःचादिदरने च भवतीत्यथः। 





पदपदार्थ--अस्य = इसका, इदं =्यह है, कार्यकारणसम्वन्धः च = और 
कार्यं तथा कारण का सम्बन्ध भौ, अवयवात = एकदेशरूप अवयव उदाहरण से, 
भवति = होता है ॥ २॥ 

भावाथ--इस साधन का यह साध्य है इस प्रकार व्याप्यता ज्ञानमात्र अनु- 
मान में घ्रयोजक है, सूत्र में कार्यकारण इत्यादि चतुविध सम्वन्धों का वर्णन केवळ 

दाहरण मात्र के आशय से किया गया है ॥ २॥ 

उपस्कार--'अस्य इदं' इसका यह है, इतना ही अर्थात्‌ इस घ॒मादि साधन 
का यह वल्लि आदि साध्य है, श्रथवा इस वल्लि आदि साध्य ( व्यापक ) का यह 
धूम आदि व्याप्य है यह ज्ञान ही प्रयोजक है, ऐसा होने से यह सिद्ध होता है कि 
अनुमिति में केवल हेतु मे व्याप्यता ज्ञान ही कारण है नकि कार्यता कारण आदि 
होना भी । 'यदि ऐसा है तो प्रथम सूत्र में कार्यकारण आदि चार प्रकार के हेतुओं 
को गणना करना सूत्रकार का असंगत है” इस शांका के समाधानार्थ सूत्रकार ने 
सुत्र ने 'कार्यकारणसम्बन्धश्च' 'ऐसा कहा है। इससे संयोगी विरोधी समवायी 
आदि से दूसरे सम्बन्ध भी सूत्रकार ने सूचित किये हैं। सूत्र में सम्बन्ध पद 
की विषयी में लक्षणा है, इससे 'सम्बन्धः' इस पद का सम्बन्ध का उप- 
न्यास 'कथन' ऐसा अथं है । सम्बन्ध का उपन्यास क्यों किया है ? इस प्रइन के 
उत्तर में सुत्रकार कहते हैँ-अवयवात्‌-अवयव अर्थात्‌ एकदेश से उदाहरण मात्र 
के लिये किया गया है, अवयवात्‌ इस पद में ल्यप्‌ प्रत्यय के लोप में पंचमी विभक्ति 
है, जिससे उदाहरण को अनुसरण कर कार्यकारणभाव अ!दि रूप सम्वन्ध का सूत्र 
में उपन्यास ( कथन ) है, ऐसा वेशेषिक तथा सांख्यदर्शन में सिद्ध होता है यह 
सूत्र का अर्थ है । अर्थात्‌ वशेषिकदशन में सूत्रोक्त कायं कारण, संयोगी, विरोधी, 
तथा समवाय ऐसे चार सम्बन्ध हैं और सांब्यमत में भी मात्रा, निमित्त, संयोगी, 
विरोधी, सहचारी, स्वस्वामिभाव, वघ्यघातकमाव ऐसे सात हेतुओं से मनुमिति 
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४९२ वैरे षिकरसूत्रोपस्कारः 


एवंच स्वाभाविकसम्यन्धशालिरवं व्याप्यत्वम्‌। स्वाभाचिऊत्वं चानौपाधि- 
कत्वम्‌ । तच्च प्रत्यक्षाणां केषांचित्‌ साध्याव्यापकत्वनिश्चयात्‌, केषांचित्‌ साधने- 
व्यापकत्वनश्चयादवानपाधित्वं ज्ञेयम्‌ । अतोन्द्रियाणां च प्रमाणसिद्धानां केषां- 
।चढुभयव्यापकत्वम्‌ उभयाव्यापर्त्वं साधनमात्रव्यापकत्वं साध्यसात्रव्याप- 
कत्व वा । तत्राद्यं साधनव्यापकत्वात्‌ द्वितीये साध्याव्यापकत्वात्‌ चतुर्थऽपि 
साधनव्यापकत्वादवाडुपाधिस्वं निश्चयम्‌ । ठृतोयेडपि व्यापकस्य तन्मात्रव्या- 
पकत्वा्ुपपत्तिरितरस्ण तु कथं तन्मात्रव्यापकत्वसित्यत्र तर्कोऽनुपन्वेय इति 





होती है, इस प्रकार सात सम्बन्धों का कथन भी केवल उदाहरण मात्र है न कि 
गणना में तात्पर्य है यह सिद्ध होता है । 
ऐसा होने से स्वाभाविक सम्बन्ध स्वभावता ही हेतु में व्याप्यता है तथा अनौ- 
पघिकत्व ( उपाधिशुन्यता ) ही सम्बन्ध में स्वाभातरिकता है। और वह उपाधि- 
शून्यता कुछ प्रत्यक्ष उपाधि (जसे पर्वत वह्विमान है धूम होने से इस अनुमान से तप्त 
अयः ( लोह ) पिण्ड में) वह्विरूप साध्य के रहने पर भी आद्रेन्धनसंथोगरूप उपाधि 
केन रहने के निश्चय से उपाधिशुन्यता का ज्ञान होता है। कुछ उपाधियों में 
(जसे यह सूपाश्रय है रस होने से) इस अनुमान में स्नेहादि गुणों में रूप साध्य की 
व्यापकता होने पर भी रससाधन की अव्यापकता न होने से उपाधिशून्यता का 
ज्ञान होता है। और प्रमाण से सिद्ध अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) कुछ उपाधियों में 
साव्य तथा साधन दोनों की व्यापकता होती है तथा कुछ उपाथियों में साध्य तथा 
साधन दोनों की अव्यापकता होती है, कुछ में केवल साधन की व्यापकता, एवं 
कुछ उपाधियों में केवल साध्य की श्रब्यापकता होती है । उनमें से प्रथम में साधन 
की व्यापकता होने से, द्वितीय में साध्य की अव्यापकता होने से, और चतुर्थ में भी 
साधन की व्यापकता होने से ही उपाधिशून्यता का निश्चय होता है । 
तृतीय में भी “साध्य व्यापक में केवल साध्य ब्यापकत्व नहीं हो सकता, किन्तु 
उससे भिन्न में तन्मात्र व्यापकता कसे होगी ?” इस शंका के समाधानार्थ तक का 
अनुसरण करना होगा इस प्रकार तुल्ययोगक्षेमत्व ( समान आपत्ति तथा समा- 
घान ) होने के कारण उपाविद्टून्यता का ज्ञान होता है यह निश्चय जानना (अर्थात्‌ 
उक्त स्थल में प्रमाण से सिद्ध गुरुत्व आदि अतीन्द्रिय उपाघियों में भी उपरोक्त चार 
निरुपाधिकता के प्रकारों से अनौपाधिक्रत्व ( उपाधिशन्यता ) है ही । किन्तु केवल 
सावन व्यापकतारूप तृतीय पक्ष में यदि यह दूसरों का व्यापक होगा तो केवल 
साधन का व्यापक कंसे होगा और व्याप्य हो तो केवल उसी का व्यापक केसे होगा' 
इस तक की सहायता से योग तथा क्षेम (अप्राप्त प्राप्ति तथा प्राक्त का रक्षण) दोनों 
में समान होने से उपाधिशन्यता का ज्ञान होगा यह आशय यहां जान लेना ) । 


अनुमानद्वेविध्यम्‌ ४९३ 


तु ल्ययोगक्षेमत्वादिनाऽनुपाधित्वमघ्यवसेयम्‌ । भविष्यति कश्निद्त्रोपाधिरिति- 
शङ्कापिशाची सकलविधिनिषेधव्यवहारानास्कन्द्तीत्यनादयेत्यनीपाधिकत्व- 
निश्चयसम्भवात्‌ । उपाधिळक्षणं व्याप्तिळक्षणं चोक्तम्‌ । 

तच्चानुमानं द्विविधं-स्वाथ पराथब्च । तत्र स्वाथ स्वयमेव व्याप्रिपक्षध- 
मेतयोरनुसन्धानात्‌ । पराथञ्च परोदीरितन्यायजन्यव्याप्तिपक्षधमंताज्ञानात्‌ । 








( श्रागे शंकरमिश्र कहते हैं कि ) उपाधि होगी । इस प्रकार की यहाँ कोई शंका 
रूप पिशाचि भी तो संपूर्ण शास्त्र में विहित तथा निषिद्ध व्यवहारों को ही आक्रमण 
करने के कारण नहीं मानी जा सकती, इस कारण उपाधिशन्यता का निश्चय हो 
सकता है । 


उपाधि तथा व्याप्ति का लक्षण पूवग्रन्थ में कहा गया है । इस प्रकार प्रद- 

शित छ॑ङ्गिकज्ञानरूप अनुमान स्वार्थ तथा परार्थ भेद से दो प्रकार का है। उनमें 
से स्वयं ही व्याप्ति तथा पक्षघमंता के ज्ञान से उत्पन्न होने वाले अनुमान को स्वाथ 
अनुमान कहते हैं। ओर दूसरे पुरुष के कहे हुए न्याय से उत्पन्न व्याप्ति तथा पक्ष- 
घमंता के ज्ञान से उत्पन्न अनुमान को पराथं अनुमान कहते हैं। तृतीय ( तीसरे ) 
लिङ्ग परामशं ज्ञान के प्रयोजक (संपादक) शब्दज्ञान के उत्पन्न करने वाले वाक्य को 
न्याय कहते हैं। अर्थात्‌ प्रथम हेतुस्वरूप लिङ्ग का दशंन होता है, उसके लिङ्ग 
निश्चयरूप होने से लिङ्ग परामर्श होने पर भी उसकी विवक्षा (कहने की इच्छा) 
नहीं है, किन्तु उससे व्याप्ति का स्मरण होता है और उससे तृतीय क्षण में जो 
लिङ्गपरामशंरूप ज्ञान होता है वही तृतीय लिङ्गपरामशं कहा जाता है, वह 
व्याप्ति तथा पक्षघर्मताविशिष्ट हेतुरूप लिया जाता है, उसके उत्पादक शाब्दज्ञान 
को उत्पन्न करने वाले वाक्य को न्याय कहते हैं, यह अर्थ है। यहां पर वाक्यपद 
पूर्वोक्त शब्दज्ञान में वतमान कार्यता से निरूपिंत कारणता के विपयरूप से नियाम- 
कृता की पर्याप्ति के आश्रय कै लाभ के लिये दिया है, नहीं तो न्याय के एकदेश में 

क्षण जाने से अव्याप्ति दोष हो जायगा । उपनय आदिको से उत्पन्न शाव्दज्ञान 
को दूसरे पुरुष के परामशं में शाब्दत्वरूप से कारणता नहीं है, किन्तु विशेषण 
ज्ञानरूप से, और पूर्वोक्त परामश में तो न्याय से उत्पन्न शाब्दत्व्प से ही कार- 
णता है यह अन्वय तथा व्यतिरेक के अनुसरण से सिद्ध है यह यहां आशय है । ऑर 
यथा श्रुत अथं में उपनयादिकों भें अतिव्याप्ति दोष होगा । उसके निरासार्थ प्रयो- 
जकपर्यन्त विशेषण केवळ प्रतिज्ञादि संम्पूण अवयवों के अर्थ ज्ञान का परिचायक 
हैन कि उसका लक्षण मं निवेश है । ऐसा होने से उक्त प्रकार की यस्किचित्‌ 
( कुछ ) शाब्दज्ञान से निरूपित तथा शब्दज्ञान में वर्तमान जो-जो कारणता 
उस-उस नियामक भाग में प्रविष्ट किसी ज्ञानविशेष की विषयता के आधार वर्ण- 
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न्यायश्च दतोयलिक्वपरामश प्रयो जकशाव्दज्ञानजनकथाक्यम्‌ । तदवयवाश्च पञ्च | 
तत्रावयवत्वं वृतीयलिङ्गपरामशप्रयो जकशाव्दज्ञान जनक शाव्दज्ञान जनकवाक्य- 


त्वम्‌ | तानि च वाक्यानि प्रतिज्ञाहेतूदाहरणोपनयनिगमनानि । 
¢ ०० [क NN et ० 
तत्र प्रतिज्ञा- उदेश्यानुमित्यन्यूनानतिरिक्तविषयकशाव्दज्ञानननकं न्याया- 
वयववाक्यम्‌ । हेतुश्च प्रकृतसाधनगवपञ्चम्यन्तो न्यायावयवः | उदाहरणन्तु 


त्व की व्यापक समूहता ही 'न्याथत्व' पदार्थ है यह नव्य नेयायिको का भाव यहां 
जानना'। 
आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि उस न्याय के पांच अवयव हैं। एक तृत्रीय-लिज्ध 


परामशं के प्रयोजक शाब्दवबोधरूप ज्ञान के जनक शाब्दबोध के उत्पन्न करने 
वाले वाक्य को अवयव कहते हैं । इससे जनक पर्यन्त शाब्दज्ञान का विरोपण है। 
दुसरे शाब्दज्ञान जनक पद को इस अवयवसामान्य के लक्षण में न दिया जाय तो 
न्याय में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा । न्याय से उत्पन्न शाब्दवोष में अवान्तर 
वाक्यार्थ ज्ञान कारण होने से और उसके ज्ञान के भी प्रतिज्ञा आदि रूप न्याय के 
अवान्तर वाक्यों से उत्पन्न होने के कारण भी प्रतिज्ञादि प्रत्येक अवयवों में उक्त 
लक्षण संगत हो जाता है। न्य।यजन्य शाब्दज्ञान से प्रतिज्ञादि एकेक वाक्यजन्य 
शाब्दबोध को शाब्दत्वेन रूपेण कारणता है । क्योंकि अन्वय तथा व्यतिरेक से यह 
सिद्ध है । किन्तु प्रतिज्ञा आदि एकदेश के अर्थज्ञान को ले अवयव के श्रथ के ज्ञान 
के उत्पत्ति के क्रम से प्रयोजकता है नकि साक्षात्‌ इस कारण उनका निरास हो 
जायगा । यहाँ भी पुवं के समान वाक्य पद का एक-एक अवयव से उत्पन्न शाब्द 
ज्ञान में वर्तमान कार्यता से निरूपित कारणत्रावच्छेदकतापर्याप्त्यघिकरणरूप 
अर्थं जानना । उस-उस शाब्दज्ञानत्वविशिष्ट जन्यता से निङपित कारणता नियामक 
यर्किचिन्ज्ञान सम्बन्धि विषयता के निरूपक वर्णसमुदाय को अवयव कहते हैं 
ऐसा नवीन नैयायिकों के मत जानना । इससे अधिक इस विषय में श्रवयव प्रकरण 
के ग्रंथ में देखना चाहिये । (शंकरमिश्र कहते हैं कि)--प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, 
उपनय, निगमन नाम के वे पांच अवयव हैं। 

उनमें से उद्देश्यानुमिति से अन्यून अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष तथा प्रक्कतसाध्य वाली अनुः 
मिति से अन्यून (न्यून में अवरत मान) तथा अततिरिक्त (अविक में अवर्त मान ) विषय वाले 
शाब्दवोघ के उत्पादक न्याय के अवयववाक्य को प्रतिज्ञा कहते हैं (“पर्वत बह्विमान हैं' 
इस प्रकार के प्रतिज्ञा वाक्य से उत्पन्न ज्ञान के प्रकृत 'पवंत' पक्ष तथा 'वह्वि' साध्य 
वाले अनुमिति के समान आकार होने से लक्षण समन्वय जानना) हेतु से युक्त पक्षसाध्य 
वाली अनुमिति से अनतिरिक्त विषव वाले ज्ञान के उत्पादक हेतुरूप अवयव में 
अतिव्याप्ति वारणाथं अन्युन पद, तथा निगमन में उक्त दोष के वारणार्थं अनतिरिक्त 


'न्यायावयवनिरूपणम्‌ ४९५ 


प्रकृतसाध्यसा धनाविनाभावप्रतिपादको न्यायाबयचः। उपतयब्चावनासाव- 
विशिष्टस्य हेतोः पक्षवशष्टयप्रातपादका न्यायादयव । निगमनन्तु पक्षच प्रकृत- 
साध्यचेरिष्टयप्रतिपादको न्यायावयवः । एवं च प्रवत्तते न्याय -दाव्दो5नित्यः 
कतकत्वात्‌, यदू यत्‌ कृतक तदनित्यम्‌, अनित्यत्वव्याप्यकतकत्ववाश्वायम्‌ , 
तस्मादनित्यः । 

एतेपामेव प्रतिज्ञापदेशनिद्शेनानुसन्धानप्रत्याम्नाया इत्यन्वर्था वेशेषि- 

SR 
पद प्रतिज्ञा लक्षण में दिया है! उदासीन वाक्य में उक्त दोप वारणार्थ 'न्यायावयव' 
ऐसा विदोष्य पद दिया है यह भी जानना चाहिये । 

(आगे हेतु के लक्षण शंकरमिश्च कहते हैं कि प्रस्तुत साधन में वतमान पंचमी 
विभक्ति जिसके अन्त में हो ऐसे न्यायावयव को हेतु अवयव कहते हूँ) अर्थात्‌ प्रस्तुत- 
हेतुनावच्छेदक से युक्त हेतु विशेषण वाले स्वार्थ विशेष्य वाले ज्ञान के जनक पंचमी 
विभक्ति वाले अवयव को हेतु श्रवयव कहते हैं। 'वह्लिर्धमात्‌' वह्लि है धुम होने 
से, इस प्रतिज्ञा में धूमात्‌ इस साध्य निदेश में अतिव्याप्ति वारणाथं वोध में हेतुता- 
वच्छेदकावच्छिन्न ऐसा विशेषण दिया है। इस विषय में अधिक विवेचन दीधिति- 
रहस्य में देखना चाहिये । 

(क्रमप्राप्त उदाहरण अवयव का शंकरमिश्र लक्षण करते हैं कि)--प्रस्तुत साध्य 
तथा साधक के अविनाभाव ( व्याप्ति) के प्रतिपादक न्यायावयव का उदा- 
हरण कहते हैं। अर्थात्‌ प्रकृतसाब्यतावच्छेदकविशिष्ट से निरूपितहेतुतानियामक 
विशिष्ट हेतु में वर्तमान व्याप्ति के वोधक अवयव को उदाहरण कहते हैं। अवि- 
नाभाव (व्याप्ति) विशिष्ट हेतु के पक्ष के साय विशेषणविशेष्यभाव को प्रतिपादन 
करनेवाले अवयव को उपनय कहते हैं । अर्थात्‌ प्रकृत हेतु तथा साध्य वालो अनुमिति 
में उपयोगी व्याप्ति विशिष्ट हेतु के भाश्रयरूप से पक्ष के प्रतिपादन करनेवाले 
न्यायावयव को उपनय कहते हैं। निगमन में इस लक्षण की भ्रतिव्याप्ति नहीं हो 
सकती, क्योंकि प्रतिपादक शब्द का उसके प्रतिपादन की इच्छा से प्रयुक्त ऐसा अर्थ 
है, निगमन तो अवाधितादि साध्य की प्रतिपादन की इच्छा से प्रयुक्त है । 

पक्ष में प्रस्तुत साध्य के विशेषण विशेष्य भाव के प्रतिपादन करनेवाले न्याया- 
वयव को निगमन कहते हैं । अर्थात्‌ पक्षतावच्छेदक्र विशिष्ट पक्ष में बाधरहित 
साध्यतावच्छेदक विशिष्ट साध्य प्रकारक बोध के उत्पन्न करनेवाले न्यायावयव को 
निगमन कहते हैं । उक्त न्यायप्रयोग इस प्रकार होता है" शब्द अनित्य हे, कार्य 
होने से, जो-जो काय होता है वह वह अनित्य होता है, अनित्यता के व्याप्य कार्यता 
वाला यह शब्द भी है, इस कारण शब्द अनित्य है। इन्हीं पांच अवयवों की प्रतिज्ञा, 
अपदेश, निदर्शन, अनुसंधान, प्रत्याम्नाय ऐसी प्र'चीन वेशेषिक मतानुयाथियों के मत 
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काणां संज्ञाः | अत्र च वादजल्पवितण्डानां प्रवृत्तिप्रकारएइछलजातिनिग्रहस्थान- 
ळक्षणानि च वादिविनो देऽन्वेष्टव्यान्ि ॥ २ ॥ 
प्रमाणान्तराणि लेङ्गिकेऽन्वावयिलुं प्रकरणान्तरमारभते 
एतेन शाब्दं व्याख्यातम्‌ ॥ ३ ॥ 
शाब्दं झव्दकरणकं ज्ञानमिदमिति यन्नेयायिकादीनामभिमतं तदप्येतेन 
लेङ्गिकत्वेन वेने ~ ९ 
नकत्वेन ळिङ्गप्रभवस्वेनव व्याख्यातम | यथा व्याप्तिपक्षधमताप्रतिसन्धाना- 
0 डिकि इ. FE © ह € 
पेक्षं लैङ्गिक तथा शाव्द्मपि । तथादि एते पदाथाः मिथः संसगवन्तः आकाङ्का- 
~ [a ९ ~ 
दिमद्धिः स्मारितत्वात्‌ गामभ्याजेति पदार्थसाथेवत्‌ । तत्र हि आकाङ्कादिमतः 





में संज्ञा है । इस प्रकार उक्त इस परार्थानुमान में वीतराग कथारूगवाद, विजिगीपु- 
कथारूप जल्प तथा वितण्डा वक्ता के तात्पर्यं के अविषय की कल्पना से दूषण देना 
रूप छल, स्वव्याघातक उत्तररूप जाति तथा वादिपराजयरूप निग्रहस्थानों के 
लक्षण भी वादिविनोदनामक शंकर मिश्र कृत ग्रन्थ में देख लेना चाहिए ॥ २॥ 

दूसरे उपमानादि प्रमाणों का लङ्गिक (श्रनुमान) प्रमाण में अन्तर्भाव दिखाने 
के लिये इसका प्रकरण आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--एतेन=इस लैङ्गिक (अनुमान) से, शाब्दं = शब्द से उत्पन्न ज्ञान, 
व्याख्यातम्‌ = व्याख्या की गयी ॥ ३॥ 

सावार्थ-षोडशपदार्थवादी नेयायिकादि दार्शनिकों को अभिमत शब्दकरण 
से उत्पन्न शाब्दज्ञान आदि भी इसी लँङ्गिक (लिङ्ग से उत्पन्न ) होने के रूप से 
व्याख्या की गयी, अर्थातु शाब्दवोध भी अनुमिति में अन्तर्भूत है न कि उसके लिये 


शब्दरूप भिन्न प्रमाण की आवश्यकता है | ३॥। 
उपस्कार--शाब्द' इस सूत्र के पद का अथ है शब्दरूप करण वाला यह ज्ञान 


है ऐसा जो दुसरा प्रमाण नयायिक आदि दाशांनिकों को अभिमत (मान्य) है, वह भी 
इस लङ्गिकत्व ( अर्थात्‌ रिङ्गरूप प्रमाण ) से उत्पन्न रूप से ही व्याख्या की गयी । 
जिस प्रकार लेङ्गिक (अनुमिति) रूप ज्ञान व्याप्ति तथा पक्षघमंता फे ज्ञान की 
अपेक्षा करना है उसी प्रकार शाब्द ( शब्द से उत्पन्न ज्ञान ) उनकी अपेक्षा करता 
हैं। वह इस प्रकार है कि यह पदार्थ (“इस रजत को देखता हूँ, इस वाकय 
में इदन्त्व के आधार रजतादि पदार्थं ), परस्पर सम्बन्ध वाले हैं, रजतपद की 
आकांक्षा वाले पदों से स्मरण कराये होने से, 'गामभ्याज' गो को लाओ, इस प्रकार 
के पदार्थो के समूह के समान ( ऐसा अनुमान होता है) इसमें आदि पद से योग्यता 
ग्रहण करना । इसमें केवल स्मारितत्व घट तथा पट में भी है इसलिये रजतपद 


योग्यता वाळे पद से स्मारित ऐसा कहा है। 


दब्दस्यानुमाने5न्त भोवः ४९७ 


त्पदकदम्बमारिस्तत्वं पदार्थानां मिथः संसगवत्त्वव्याप्यं ग्रहीत्वेव संसगवत्त्व 
मनमिनोति किं कल्पनीयप्रमाणभावेन शब्दन । नन नदोतोरे पंच फळानि 
सन्तोत्यनाप्रवाक्ये व्यभिचारान्नदमनमानमिति चेन्न, आप्तोक्तत्वेनापि विशेष- 
णात, आप्तत्वं हि प्रक्ृतवाक्याथेगोचरयथाथचाक्याथज्ञानवत्त्वं न त्वप्रतारक- 
त्वमात्रम्‌ , तच वाक्याथप्रतीतेः पूव दुयइमिति चेन्न, शब्दप्रामाण्यचादिभिरपि 
व्यभिचारिशव्दव्याचत्तकस्याप्तोक्तत्वस्य ग्राह्यत्वेनाभिमतत्वात्‌। तेषां प्रामाण्य- 
ग्रहणाथ तदपेक्षा, शाव्दन्तु ज्ञानं तद्ग्रहमन्तरेणाप्युपपद्यते; तव तु यादृशं लिङ्गं 
शप्रदणमावश्यकम्‌ , व्याप्यन्त्वाप्रोक्तत्वचिरिष्टमिति चेन्न, अयसत्राश्रान्त 











इस पदाथविशेष्यक अनुमान में आकांक्षादि विशिष्ट पदसमुदाय से स्मारितत्व- 

रूप हेतु में पदार्थो के परस्पर संसगंवत्वरूप साध्य का व्याप्यत्व (व्याप्ति) का ग्रहण 
होकर ही इस हेतु से पदार्थों में संसगंवत्ता का अनुमान होता है तो फिर अनुमिति 
से नाम शब्द में प्रमाणता मानने की क्या आवश्यकता है ? यदि श्रनाप्त (वंचक 
पुरुष) से कहे “नदी के तीर पर पांच फळ हैं' इस वाक्य में व्यभिचारदोष आने के 
कारण यह अनुमान प्रमाण नहीं हो सकता, ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो उक्त दोष वारण 
के लिये हेतु में आप्तोक्तत्व विशेषण देने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा । यदि प्रकृत 
( प्रस्तुत ) वाक्यार्थं विषय में यथार्थ वाक्यार्थ ज्ञान का आश्रय होना ही आप्तता 
है, न कि केवल अप्रतारकता ( न ठगना. ), ओर उस आप्तता का ग्रहण वाक्याथ के: 
ज्ञान के पूर्व में होना असम्भव है, ऐसा पूर्वपक्षी दोष दे तो यह भी नहीं हो. सकता, 
क्योंकि शब्द के अतिरिक्त प्रमाण मानने वालों को भी व्यभिचारदोष वाले शब्द 
से होने वाले ज्ञान के वारणाथ श्राप्तोक्तता का ग्रहण अवश्य मानना है । (शब्दः 
भिन्न प्रमाण है इस पक्ष में भाप्तोक्तता . ग्रहणयोग्य होने पर भी शाब्दिक ज्ञान होने. 
में उसकी अपेक्षा होने के कारण दोष नहीं हो सकता । इस आशय से पूर्वपक्षी 
शंका करता है कि) उन शाब्दों को प्रामाण्य ज्ञान के लिये आप्तोक्तता की अपेक्षा है 
किन्तु शाब्दिक ज्ञान श्राप्तोक्तत्व के ग्रहण के बिना भी हो सकता है, और 5'ब्द को. 
अनुमान मानने वाले वादी आपक पक्ष में जसा लिङ्ग हो वसे का ग्रहण ( ज्ञान 
होना) आवश्यक है, आप्तताविशिष्ट ही उक्त पद समुदायरूप हेतु व्याप्य है। इस 
हांका के उत्तर में शंकरमिश्र वेशेषिकमत से कहते हैं कि यह पूर्वपक्षी का कहना ठीक 
नहीं, क्योंकि यह वाक्य वक्ता पुरुष में ( इस वाक्याथ ज्ञान विषय में ) भ्रम रहित 
है । इस प्रकार सामान्यरूप से ग्रहण हो सकता है । यदि इस पर भी पूर्वपक्षी कहे कि 
'अत्र' इसमे इसका प्रस्तुत संसग में ऐसा ही अथं लेना पड़ेगा, ऐसा होने से वाक्याथ 
के ज्ञान के पूर्वे में प्रस्तुत संसग में यह वक्ता.भान रहित है यह ज्ञान होना असंगत है। 
ऐसा पूवंपक्ष करे तो यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि गमन, भोजन इत्यादि प्रकरणः 

३२ वै० 
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इति सामान्यतो ग्रहणसम्भवात्‌ । नन्वत्रेति प्रकृतसंसर्ग इत्येव पर्य्यवस्यति 
तथाच पूर्वेमशक्यमेव तद्म्रहणमिति चेन्न, प्रकरणसमभिव्याहारादिमाहात्म्यात्‌ 
सामान्यत आप्तत्वनिश्चयसम्भवेन लिङ्गनिश्चयसम्भवात्‌, कदाचित्तत्र विसंवा- 
देऽपि वाष्पादौ धमधसेणेवानुमानप्रवृत्तः । 


नन्वेते पदार्थाः संस्रष्टा एवेति वा साध्यम्‌ सम्भावितसंसगौ इति वा? 
नाद्यः) अनाप्लोक्त व्यभिचारात्‌, न द्वितोयः, योग्यतामात्रसिद्धावपि संसगा- 





तथा पूर्वापर सहोच्चारणरूप समभिव्याहार के महिमा से सामान्यरूप से अर्थात्‌ 
सामान्यतोरष्टानुमान से आप्तता का निश्चय होना संभव होने से लिङ्ग का निश्चय 
हो सकता है, कदाचित्‌ उक्त लिङ्ग के श्रमज्ञान के समय उसमे विसंवाद होने पर भी 
'आप्तता के भ्रम से संसग में अनुमान हेतु भाग से बाष्प (बरफ) आदि में धुम धमं 
के श्रारोप से समान अनुमान में प्रवत्ति हो सकती है । अर्थात्‌ जो-जो ज्ञान- 
जन्य वाक्य होता है वह-वह भामादि युक्त ज्ञानादि से उत्पन्न होता है 'घट कोले 
झाओ' इत्यादि वाक्य के समान, ऐसी व्याप्ति को प्रथम ग्रहण कर पश्चात्‌ जो इस 
“वाक्य को प्रयोग करने वाला है वह उस धमं से तथा घमं के प्रकारविशेष भाव 
जानता है, मैं जाता हुं इस वाक्य को कहने वाले पुरुष के समान” इस प्रकार व्याप्ति 
का ग्रहण करता है, उस वाक्य के प्रयोग करने वाले को गमनरूप प्रकरण का 
ज्ञान होने से भी सामान्यरूप से ध्याप्तिज्ञान होने के कारण वाक्यार्थ विषय में 
-यथारथं ज्ञान की सिद्धि होती है यह यहां आशय है । ( प्रकारान्तर से शंकरमिश्न 
उक्त अनुमान में साध्य का विचार करते हुए पूवंपक्षिमत से शंका दिखाते हैं कि )- 
'उक्त सिद्धान्ती के अनुमान से यह पदार्थ संसग युक्त ही है, ऐसा निश्चित साध्य है, 
-अथवा पदार्थं के संसर्ग की संभावना है ऐसा साध्य है? अनाप्त ( वंचक ) से 
उक्त वाक्य में व्यभिचारदोष के कारण प्रथम ( निश्चय ) पक्ष नहीं हो सकता । 
संसग की योग्यता (संभावना) के सिद्ध होने पर भी संसर्ग का निश्चय न होने से 
'निःकंप ( भयरहित ) प्रवृत्ति न होने के कारण द्वितीय (संसग सम्भावना) पक्ष भी 
नहीं हो सकता । यदि सामान्यरूप से संसग के निश्चय होने से ही प्रवृत्ति होगी 
ऐसा कहो तो योग्यता के तो साध्यज्ञान के पूर्व ही हेतु के विशेषण रूप से ज्ञान 
होने के कारण अनुमान व्यर्थं हो जायगा । इस शंका का समाधान करते हुए शंकर- 
मिश्च कहते हैं कि उक्त अनुमान में नियम ( संसग निश्चय ) ही साध्य है, आप्तोक्तत्व 
“विशेषण देने से अनाप्तोक्ता वाक्य में व्यभिचारदोष न होगा । यह कह चुके हैं । यहां 
पूर्वपक्षी के मत से पुनः ऐसी शंका होती है कि श्रोता (सुनने वाळे) में. उस वाक्य ज्ञान 
से उत्पन्न होने वाले पदार्थ संसर्ग ज्ञान के प्रागभाव को अर्थात्‌ श्रोता में 
'वतंमान उस वाक्य ज्ञान से उत्पन्न शाब्द बोध का प्रागभाव उस वाक्य से जन्य 
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निश्चयान्निष्करम्पप्रवृत्त्यनुषपत्तेः; योग्यतायाञ्च पूवमेव देतुविशेषणत्वेन ज्ञात- 

त्वात्‌ किमनुमानेनेति चेन्न, नियमस्यंच साध्यत्वात्‌ आप्तोक्तत्वेन विशेषणाच्च 

न व्याभचार इत्युक्तत्वात्त्‌ | 

नन्वाकाङक्षा श्रोतरि तदुत्पाद्यसंसर्गावगम प्रागभाव:, स च स्वरूपसन्नेव 

हेतुत्तजूज्ञाने च संसगज्ञानस्य पूवमेव भावादनुमानवेयथ्यमिति चेन्न, न हि. 
संसगांवगसप्रागभावमात्रमाकाड्क्षां ब्रमः । किं तर्हि? स्मारिततदाक्षिप्राविना- 

भावविशिष्टम्‌. तथा च विशेषणांशज्ञानादेवाकाङक्षाया ज्ञानात्‌ । तर्हि ताव- 
देवाकाङक्षाऽस्त्विति चेन्न, विमलं जलं नद्यः कच्छे महिषश्चरतीत्यत्रापि- 
उस प्रकार के शाब्दबोध में आकांक्षा (जिज्ञासा योग्यतारूप आकांक्षा) कारण होती 
है, और वह प्रागभावरूप आकांक्षा स्वरूप से वर्तमान ही का कारण है, यदि उसका 
ज्ञान कारण हो तो संसर्ग का ज्ञान प्रथम ही वतमान होने से पुनरपि अनुमान 
व्यर्थं हो जायगा । ( उक्त आकांक्षा लक्षण में एक पुरुष को उक्त प्रागभाव होने पर 
भी दूसरे पुरुष को वसा शाब्दबोध न होने से समवायसम्बन्ध से शाब्दवोघ में 
स्वरूप से आकांक्षा कारण होती है यह दिखाने के लिये "श्रोतुनिष्ठ' एसा श्रोता 
में वर्तमान प्रागभाव में विशेषण दिया है । “घट: कमंत्वं' इत्यादि वाक्य में घट- 
विशिष्ट कमंता है इस प्रकार भेदान्वय बुद्धि न होने के लिये 'तद्वाक्यज्ञानजन्य' 
उस वाक्य ज्ञान से उत्पन्न ऐसा कहा है )। ( उक्त शंका के .समाघानार्थ शंक रमिश्र 
कहते हैं कि )-हम केवल संसर्ग ज्ञान के प्रागभाव.को ही अकांक्षा नहीं कहते हैं । प्रश्‍न 
तो किसे कहते हैं ? ( उत्तर )--पदों से स्मरण कराये तथा लक्षण से उपस्थित 
अविनाभाव ( व्याप्ति ) विशिष्ट संसर्ग ज्ञान प्रागभाव को आकांक्षा हम कहते 
हैं, ऐसा होने से विशेषण ( व्याप्ति) रूप अंश के ज्ञान ही से आकांक्षा का ज्ञान 
हो जाता है ( अर्थात्‌ उक्त अविनाभावरूप विशेषण का ज्ञान अनुमान ही से होने 
के कारण अनुमान व्यर्थ न होगा ) । “तो उतना ( पदों से स्मारित तथा आक्षेप 
से लब्ध व्याप्ति ) ही आकांक्षा पदार्थ माना जाय' ऐसा यदि पूवपक्षी कहे तो 'विमलं 
जलं नद्याः, कच्छे महिषश्चरति' “निर्मल जल नदी का है, तीर (किनारे) पर महिष 
चरता है' इस वाक्य में भी नदी तथा उसके तीर का अविनाभाव (व्याप्ति) 
होने से नदी के तीर पर ऐसा शाब्दबोध होने लगेगा, तथा 'नीलं उत्पल' नीला 
कमल है । यहां पर ( इस वाकय में नील और कमल की व्याप्ति न होने पर 
भी शाब्दबोध होने लगेगा, क्योंकि उन दोनों पदों से आक्षेप से लब्ध द्रव्य तथा गुण 
का अविनाभाव ( व्याप्ति ) हो सकती है ( अर्थात्‌ नील में ही उत्पलता न होने 
पर भी, तथा उत्पल में ;ही नीलता.न होने पर भी .नीळमें वर्तमान गुणत्व का 
उत्पल में वर्तमान द्रव्यत्व के साथ व्याप्ति ही है, क्योंकि गुणाभाववान्‌ द्रव्य नहीं 
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_नदोकच्छ्योरविनाभावसस्वेनान्वयबो धापत्तः, नील्मुत्पछमित्यत्र नीलोत्पल- 
योरविनाभावाभावे5पि तदाक्षिप्तयोद्रेव्यगुणयोरविनाभावसम्भवात्‌ । 


यद्वा पद्स्मारितगोचरा जिज्ञासंवाकाङक्षा अभिधानापय्यंबसानं वा। 
तथापि तजज्ञानमावश्यक ज्ञायमानकारणे ज्ञानोपयुक्तव्यभिचारिवेलक्षण्यात्‌ 
व्याप्रिवत्‌ । अत एवानन्वयनिश्चयविरहो वा, बाधकप्रमाणाभावो वा, सजा 
तीये दशनं वा, इतरपदाथसंसर्गेंडपरपदाथ निष्ठात्यन्ताभावाप्रतियोगित्वप्रमा- 
विशेष्यत्वं वा योग्ण्ताऽस्तु, तजज्ञानमावश्यकम्‌। आसत्तेरप्यव्यवधानेन 
होता ) । ( उक्त अविनाभाव युक्त प्रागभावविशेष को आकांक्षा मानने से गौरव- 
दोष होगा इस आशय से दांकरमिश्र कहते हैं कि )--अथवा पदों से स्मारित को 
विषय करने वाली जिज्ञासा ही । अर्थात्‌ सहोच्चारित पदों से स्मरण कराये पदार्थों 
. की जिज्ञासा ही अथवा अभिधान (उक्ति का) अपर्यंवसान (न वन सकना ) ही 
आकांक्षा पदार्थ है। इसमें प्रथम लक्षण में चक्षु आदि से संस्कार के कारण उपस्थित 
घटादिकों में उस प्रकार उपस्थित नीलादि गुण के शाब्दज्ञान की इच्छा होने पर 
'नील घट है” इस वाकय से घटादिक में नीलादिकों के शाब्दबोध के वारणाथं 
'पदस्मारित' ऐसा विशेषण दिया है। इस प्रथम लक्षण में “घट: कमंत्वं आनयनं 
कृतिः इत्यादि वाक्य में जिज्ञासित न आनयनादि की आकांक्षा होने लगेगी, इस दोप 
“के कारण '्रभिधा नापर्यंवसान' रूप दूसरा लक्षण शंकरमिश्च ने किया है। जिससे जिस 
पद के विना जिस पक्ष से शाब्दबोध नहीं होता उस पद के साथ उस पद का होना 
उस शाब्दबोध में अभिधानापर्यंवसान कहाता है । अर्थात्‌ घट पद के उत्तर कमता 
बोध के लिये अनुस्वार रूप विभक्ति न रहे तो घटरूप कमं विषय का वोध न 
होने से घट इस प्रतिपदिक की अम्‌ विभक्ति में अभिधानापयंवसानरूप आकांक्षा 
है। आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि उक्त रूप आकांक्षा का ज्ञान होना आवश्यक है, 
क्योंकि ज्ञायमान ( ज्ञानविषय ) कारण में ज्ञान के उपयुक्त व्यभिचारी के वेल- 
क्षण्य होने से व्यासि के समान, श्रर्थात्‌ व्याप्ति ज्ञान के समान उक्त अनुमान से 
आकाँक्षादियों में ज्ञान की उपयोगिता का साधन होता है । 
योग्यता का वर्णन करते हुए शांकरमिश्र कहते हैं कि इसी कारण पदार्थं के 
` अन्वय-के निश्चय का अभाव, अथवा बाधक प्रमाणों का अभाव, अथवा समान 
जातीय में दशन या दुसरे वदाथं के संबंध में अन्य पदार्थ में वर्तमान अत्यन्ताभाव 
के अप्रतियोगिता के यथार्थं ज्ञान का विदोष्य होना ही योग्यता पदार्थ हो, किन्तु 
उसका ज्ञान आवश्यक है । अर्थात्‌ उस कार्यं में अन्वयितानियामक सम्वन्ध से 
"युक्त उस धमं से युक्त प्रतियोगिता वाले अभाव को प्रकार करने वाले निश्चय को 
'विशेषतावच्छेदकत्व का अभाव , उसं धर्मविशिष्ट' में उस. उस धमविशिष्ठ की 
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स्मरणरूपाया ज्ञानं तन्त्रम्‌। संसर्ग च संसज्यमानविशेषादेव विशेष इति 
नानभिमतविशेषसिद्धिः । 
यह्वा एतानि पदानि स्मारितार्थसंसगज्ञानपूवेकाणि आक्राङक्षायोग्यता- 
सत्तिमत्पदकदम्बत्वात्‌ गामभ्याजेति पदकदम्वचदित्यनुमानात्‌ ज्ञानावच्छेदक- 
तयाऽभिमतविशेपसिद्धिः । 
यत्त एतानि पदानि स्मारिताथसंसगवन्तीति साध्यम्‌, तत्‌ पदानां 
पदाथेसंसगवत्त्वं वाधितमित्युपेक्षणीयम्‌ । न च लिङ्गतया संसगज्ञापकत्वमेव 
पदानां संसगंवत्त्वम्‌, तस्यानुमानात्‌ पूचमसिद्धत्वेन व्याप्तेरग्रद्वात्‌ । 


योग्यता होती है । इस पक्ष में 'वह्विना सिचति' वक्ति से सींचता है । इस वाक्य से 
भ्रमरूप झाव्दवोच न हो सकेगा । इस दोष के वारणाथं वाधकप्रमाणाभावरूप 
योग्यता पक्ष का ग्रहण शंकरमिश्र ने किया है ! अर्थात्‌ उसमें उसके संसग के अभाव 
के यथार्थ ज्ञान की विदोष्यता न होना उसमें उसकी योग्यता होती है, इसी योग्यता 
का ज्ञान शाव्दवोध में कारण है। इस कारण वह्नि से सींचता है--इस वाय से 
भ्रमरूप शाब्दज्ञान की असंगति न होगी! वाघ निश्चय काल में इस योग्यता का ज्ञान 
न हो सकेगा । इस कारण उस काल में शाब्दवोघ का अतिप्रसंग दोप न होगा । 
तथापि अन्य में वतमान जो वह्विकरणकत्वादि संसर्गाभाव प्रमाविशेष्यकत्व उसका 
अभाव सेवादिक में होने से श्रयोग्य भी 'वह्विना सिचति' इत्यादि वाक्य में योग्यता 
आ जायगी । इस दोष के वारणाथ 'सजातीय में दशंनरूप' तीसरा पद्षा दिखाया है । 
उस-उस सामान जाति वाले मे उस-ऊस समान जाति के सम्बन्ध का दर्शन योग्यता 
कहाती है जसे 'पयसा सिंचति, जल से सींचता है” इत्यादि वाक्य में प्रस्तुत सेचन के 
समान जाति वाले दूसरे जल से होने वाले सेचन में प्रस्तुत जल क रणता समान जातीय 
दूसरे जल से होनेवाले का संसर्ग निश्चय होने से शाब्दबोध होता है 'वह्लिना सिंचति 
इत्यादिकम में कहीं भी सिचन में अरिनिकरणता को समानजातीय में सेक की करणताके 
निश्चय न होने से योग्यता नहीं है यह तात्पर्यं है। यहां पर जिस किसी रूप से साजात्य 
व्यावर्तक नहीं हो सकता, पदार्थंता नियामकरूप से लिया जाय तो 'अद्य जातः पयः 
पिबति’ आज उत्पन्न भया हुभ्रा दूध पीता है, इत्यादिकों का संग्रह न कर सकेगा ।” 
इस शंका के समाधानार्थं चतुर्थ पक्ष का आश्रय शंकरमिध्च ने किया है, इसमें इतरता 
तथा अपरता विवक्षित नहीं है, क्योंकि उसकी बुद्धि कारण नहीं है, किन्तु उसके 
सम्वन्धितानियामक सम्बन्ध में उसमें वर्तमान अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिता विशेषण 
वाले यथार्थं ज्ञान की विशेषता का अभाव उसमें योग्यता होती है यह अथंहे। 
'वह्लिना सिंचति’ इत्यादिक में वक्ति में वतमान कारणता के निरूपकतारूप अन्व- 
यितानियामक सम्बन्ध में सेक में वर्तमान अत्यन्ताभाव प्रतियोगिता प्रकारके प्रमा- 
व्रिंशेष्यता की सत्ता होने से अतिव्याप्ति दोष. नहीं होगा.। यहां पर “पयसा. सिचति" 
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केचिच्चेष्टा प्रमाणान्तरमिति वदन्ति । 

तत्रोच्यते--चेष्टा द्विविधा कृतसमया5कृतसमया च । तत्र कृतसमया 
अभिप्रायस्थं शब्दं स्मारयति न त संसगंप्रमामपि जनयति लिपिवत्‌ , स्मृत्या- 
रूढः शब्द एव तत्र प्रमाणं शब्द्स्य च ढिङ्गत्वमुक्तम्‌ । न च शाब्दस्मरणं चेष्टाया 
अवान्तरव्यापारः, चेष्टामन्तरेणापि शब्दारथंप्रत्ययात्‌ व्यापारत्वे तु चेष्टा नयत्या- 
पत्तेः । नन्वेवं कथमेडमूकस्य चेष्टाधीनो व्यवहार: ? तस्य तत्र समयग्रहाभावा- 
दिति चेन्न, तस्य चेष्टातः कथमथ5पि संप्रत्यय इति चिन्तनीयत्वात्‌ तस्यार्थे$पि 
सङ्गतिग्रहाभावात्‌ । व्यवहारस्तु तस्याविनाभावम्रहातू करितुरगयोरिव कशा- 


डकुशाभिघातात्तत्तद्व थवहारपाटवोपपत्तः । 








इत्यादिक में जलनिष्ठ करणता के उक्त.रूप सम्बन्ध में सेक में वर्तमान अत्यन्ताभाव के 
प्रतियोगी को विषय करने वाले भ्रमरूप ज्ञान की विशेष्यता रहने से असंभवदोष 
कारण के लिये प्रमापद दिया है। ( इस प्रकार योग्यता सम्बन्ध में विचार कर 
आसत्ति के सम्बन्ध में शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--व्यवघान रहित स्मृतिरूप 
आसत्ति का भी ज्ञान शाब्दबोध में कारण है। संसग में सम्बन्ध होने वालों के 
विशेष से ही विशेषता आ जायगी जिससे अनभिमत ( अनिष्ट ) विशेष की 
सिद्धि न होगी । 
अथवा प्रकारान्तर से भी शब्द का अनुमान में अन्तर्भाव हो सकता है--इस 
अभिप्राय से शंकरमिश्र पदपक्षक अनुमान दिखाते हुए कहते हैं कि--यह पक्ष 
स्मरण कराये हुए अथ॑ संसर्ग के ज्ञानपूर्वक हैं, आकांक्षा, योग्यता तथा भासत्ति : 
युक्त यह समुदाय होने से,'गामभ्याज' गौ को ले झाग्रो' इस पदसमुदाय के समान इस 
अनुमान से ज्ञान के अवच्छेदक ( विशेषण ) रूप से अभिमत पदार्थ संसग की सिद्धि 
हो सकती है (क्योंकि विना संसगं के प्रतीति के वाक्य: की रचना नहीं हो सकती) । 
वक्ता का अनुमान किया जाने वाला संसर्गविषयक अनुमान विना संसर्ग को विषय 
किये नहीं हो सकता, ओर संसर्ग में सम्बद्ध होने वालों से भिन्न विशेष नहीं है, 
किन्तु पूर्वानुमान में साक्षात्‌ संसगं की सिद्धि होती है और उत्तर में वक्ता के 
ज्ञान के अवच्छेदक ( विशेषण ) रूप से यह आशय है। ( आगे शंकरमिश्र मत- 
विशेष का खण्डन करते हुए कहते हैं कि)--कुछ विद्वान्‌ यह पद, स्मरण कराये अर्थ 
के संसर्गवान हैं, ऐसा उक्त अनुमान में साध्य करते हैं, किन्तु वह मत पदों में 
पदार्थ संसगंवत्ता बाधित होने से उपेक्षा करने योग्य हे! लिद्करूप से संसग 
को ज्ञापन कराना ही पदों में संसगवत्ता नहीं कहीं जा सकती, क्योकि उसके अनुः 
मान के पुर्वं असिद्ध होने से व्याक्ति का ग्रहण नहीं है । 
कुछ विद्वान्‌ चेष्टा भी प्रमाणान्तर हैं ऐसा कहते हें । उसके निरासाथं ऐसा 
कहा जाता है--कि' चेष्टा कृतसंमया: तथा अक्कतसमया ऐसे' दो प्रकार की होतीं 


चेष्टाया अप्रमाणत्वम्‌ ५०३. 


अक्रतसमया तु या कृत्यान्वयिनी सा प्रयोजकाभिप्रायं स्मारयन्ती प्रयोज्यं 
प्रवत्तयति, न त कुत्रचित्‌ प्रमां जनयति । यथा शकङ्घध्वनौँ त्वया गन्तव्यमिति 
श्रतशाङ्कध्वनिः प्रतिष्ठते, तथा यदा सया तजन्यूर्ध्वीक्रियते तदा त्वयाऽसौ ताड- 
नोय इति तदा ताडयति, न तु किञ्चित्‌ प्रमिणोति । ज्ञप्त्यन्वयिनो त्वकृत- 
समया यथा-दशानामङ्कुळोनामूध्वक्रणेन दश सङ्कथा मुद्राणां पुराणान्मं वा 
त्वया ज्ञातव्येति - कारकप्रधाना । हस्ताङ्गुश्चनद्शनात््वया समागन्तव्यमिति 
क्रियाप्रधाना | तथाचानया चेष्टया पदार्थों एव स्वतन्त्राः परं स्माय्यन्ते न तु 
तेषां परस्परमन्वयोऽवि बोध्यते, तद्वोधककतृकर्मादिविभक्तिवत्‌ प्रकृते चेष्टे- 





है। श्रर्थात्‌ एक अंगुली से 'क' दूसरी अंगुली से 'ख' जानना ऐसा शब्दज्ञान 
होने के लिये होने वाली चेष्टा कृतसमया कहाती है उससे भिन्न अक्कतसमया होती 
है। उन दोनों में से प्रथम कृतसमया चेष्टा व्णेलिपि के समान चेष्टा करने 
वाले के अभिप्राय में वर्तमान शब्द का स्मरण कराती है न कि संसगं के यथार्थ 
ज्ञान को भी उत्पन्न करती है, स्मरण में चढ़ा हुआ ( विषय ) रूप शब्द ही उसमें 
प्रमाण है, शब्द लिङ्ग ( अनुमापक हेतु ) होता है यह कही चुके हैं। शब्द का 
स्मरण चेष्टा का अवान्तर व्यापार भी नहीं है, क्योंकि विना चेष्टा के भी शब्दः 
से अथं का ज्ञान होता है, यदि व्यापार हो तो चेष्टा आवश्यक होगी । “यदि ऐसा 
है तो एडमूक ( गूगे ) का चेष्टा के अधीन व्यवहार केसे होगा, क्योंकि उसे 
उसमें समय ( संकेत ) का ग्रहण नहीं है! ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, 
क्योंकि उसकी चेष्टा से अर्थ का निश्चय केसे होगा यह भी विचारणीय है । क्योंकि 
उसे अर्थ में भी संकेत का ग्रहण नहीं है। किन्तु व्यवहार तो उसका अविनाभाव 
(व्यास्तिका) ग्रहण होने से हो सकता है,जेसे हाथी तथा अश्‍व को चाबुक,अंकुश इनके 
अभिघात ( चोट ) से शीक्रातिरूप व्यवहार होता है । ( दूसरी अक्ृतसमया नाम 
की चेष्टा भी कृत्यन्वयिनी (कृति से सम्बद्ध तथा ज्ञप्त्यन्वयिनी ज्ञान से सम्बद्ध ) 
ऐसी दो प्रकार है जिसके क्रम से शंकरमिश्र वर्णन करते हैं कि)-कृत्यन्वयिनी नाम की 
जो अ्रक्कतसमया चेष्टा होती है वह प्रयोजक ( चेष्टा करनेवाले के आशय को स्मरणः 
कराती हुई) प्रयोज्य (चेष्टानुसार कायं करनेवाले) का कायं में प्रवृत्त करती है, नकि 
किसी विषय में ज्ञान उत्पन्न करती है । जैसे शङ्क की ध्वनि होते ही तुम जाना 
ऐसी चेष्टा ( संकेत ) होने पर शद्भृध्वनि सुनते ही जिसे उक्त संकेत दिया रहता 
है वह पुरुष प्रस्थान करता है, ऐसे ही जब मैं तजनी अंगुली को ऊपर उठाऊे तब 
तब तुम उसे पीटना ऐसी चेष्टा ( संकेतं ) पानेवाला अंगुली उठते ही पीटता है 
न कि कुछ जानता है। ज्ञप्ति (ज्ञान ) से सम्बन्ध रखनेवाली अकृतसमया चेष्टा 
का यह उदाहरण है कि जसे दस अंगुलियों. को ऊपर उठाने पर तुम दस रुपया अथवा 


५०४ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 
कदेशानां नियतानामभावात्‌। तहि संसगेवोधमन्तरेण चेष्टातः कथं प्रवृत्ति- 
निवृत्ती इति चेत्‌ संशयप्रतिभयोरन्यतरस्मादिति गृडाण। तस्मान्न चेष्टाऽपि 
प्रमाणमिति ॥ ३ ॥ 
ननु शब्दः कथं लिङ्गं राव्द्स्यापदेशस्व भावत्वेन छिङ्गभिन्नत्वादित्या- 
शङ्क्याह 
हेतुरपदेशो लिङ्ग प्रमाणं करणमित्यनर्थान्तरम्‌ ॥४॥ 


अपदिशयते कथ्यतेऽनेनाथे इत्यपदेशः शकृदः, स च देलुळिङ्गपय्याय एव 
fy ७ ~ NS 
प्रमाणमिति | लिङ्गविधया प्रमाकरणमित्यर्थः। एवं करणशब्दो5पि लङ्गिक- 








पुराणों (पुराणों)की जानना ऐसी कारक (कमं) के प्रधान रखनेवाली । हस्त के 
आकुंचन ( सिकुड्ने ) के देखने से तुम चले आना ऐसी क्रिया को प्रधान ( मुख्य ) 
करनेवाली मी चेष्टा । ऐसा होने से इस चेष्टा से केवल पदार्थो को स्मरण कराया 
जाता है, न कि उन पदार्थो को परस्पर अन्वय (सम्बन्ध ) भी जाना जाता है, क्योंकि 
चेष्टा के एकदेश कोई नियत नहीं है, (प्रकृत में चेष्टा जिस प्रकार परस्पर अन्वय- 
बोधक कर्ता, कमं इत्यादि विभक्ति होती हैं उस प्रकार ) । यदि ऐसा है तो पदार्थो 
क संसर्गज्ञान के विना चेष्टा से प्रवृत्ति तथा निवृति कंसे होती है ? ऐसा पूर्वपक्षी 
प्रश्‍न करे, तो संशय तथा प्रतिभा इन दोनों में से किसी एक से प्रवृत्ति तथा निवृत्ति 
हो जायगी ऐसा जानो। इस कारण चेष्टा भी दूसरा प्रमाण नहीं है॥ ३॥ 
` शब्द के अपदेश स्वभाव होने से (स्वरूप के आच्छादकरूप होने से) लिङ्ग से 
“भिन्न होने के कारण शब्द रिङ्ग ( अनुमापक ) केसे होगा ? इस पूर्वंपक्षी फे 
आक्षेप के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैँ— म 
पद्पदाथ-हेतुः = हेतु है, अपदेश = अपदेश है, लिङ्गं = लिङ्ग है, प्रमाणं = 
अमाण है, करणं = करण है, इति-यह सब, अनर्थान्तरमु=भिन्न अर्थ नहीं है ॥ ४ ॥ 
भावार्थ--अपदेश (शब्द ) ही हेतु, लिङ्ग तथा प्रमाण पर्याय वाला लिङ्ग रूप 
से प्रमाण होता है ॥ '४ ॥ 
उपस्कार--अपदेश किया जाय अर्थात्‌ जिससे अर्थ कहा जाय । इस व्युत्पत्ति से 
बड़ अपदेश शब्द कहाता है और वह हेतु, लिङ्ग पर्यायवाला ही प्रमाण 
होता है ( अर्थात्‌ उक्त व्युत्पत्ति से शब्द से अपदेश शब्द है, और वह लिङ्करूप से 
लिङ्गजन्य ज्ञान में ( अनुमान में ) ही हेतु है, शब्द भी अनुमिति ज्ञान का कारण 
होता है. इसी प्रकार शब्द में लिङ्गरूप से करणता है, ऐसा होने से हेतु, अपदेश, 
लिङ्ग, प्रमाण, करण यह संम्पुण शब्द पर्याय हैं यह सुत्र . की अथु है.) । . ¬ 


शब्दस्यानुमानान्तभा व: ५०५ 


ज्ञानकरणे लिङ्ग एव वत्तेते। दयो हि फरणगतिः, किञ्चित्‌ सन्निकर्पाधीन- 
प्रवृत्ति किव्रिच्चाविनाभावबलप्रवृत्ति । शब्दस्य तु अर्थन न सन्निकर्षा नाप्य- 
विनाभाव इति कथमथ गमयेत्‌ । सङ्कताद्‌ गमयतीति चेत्‌ सङ्कतो हि पदाथ 
न तु तत्संसर्ग । तत्रापि सङ्केत इति चन्न, तस्यानेकविधत्वेन सङ्केतविपयभावा- 
नुपपत्तेः । पदार्थसङ्कतबलादेच वाक्यार्थोऽपि भासते इति चेन्न, अन्यसङ्कते 
नान्योपस्थितावतिप्रसङ्गात्‌ , शब्दस्मारितसंसगत्वेन नियम इति चेत्‌ तथा- 
चेतन्नियमवळेनानुमानस्येव ळव्धावसरत्वात्‌ । सङ्केतस्यापि इच्छामात्रत्वेनाति- 
इसी प्रकार करण शाब्द में लङ्गिक ज्ञान (अनुमति) के करण ख्पर्याङ्क में प्रवृत्त 
होता है । अर्थात्‌ करण शब्द को अनुमितिकरण हेतु ऐसा अर्थ है। करण शब्द दो प्रकार 
से प्रवृत्त होता है, कोई करण शाब्द इन्द्रियार्थ संनिकषं के अघीन प्रवृत्त होता है, और 
कोई अविनाभाव (व्याप्ति) के बल से प्रवृत्त होता है । शब्द का तो अर्थ के साथ न 
संनिकष है न व्याप्ति है तो वह अथं को केसे बोधित करेगा । यदि 'संकेत ( शक्ति ) 
सम्बन्ध से भ्रथं को शब्द वोधित करेगा” ऐसा कहो तो संकेत तो पदार्थ में होता है नकि 
पदार्थों के संसर्ग में ।'यदि संसग भी संकेत मानेंगे'ऐसा कहो तो,संसगं अनेक प्रकार का 
होने से वह संकेत का विपय नहीं हो सकता । “पदार्थ में शब्द के संकेत के बळ से ही 
एक पदार्थ से निरूपित संसगंवाले अन्य पदार्थरूप वाक्य का अर्थ भी प्रकाशित होता 
है. ऐसी शंका करो तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि दुसरे के संकेत से दूसरे का 
बोध हो तो अतिप्रसक्ति दोष होगा। अर्थात्‌ वाक्याथं तथा पदार्थ का भेद होने से भेद 
के समान होने के कारण घटपदाथं के संकेत से पटपदार्थ की उपस्थिति होने की 
आपत्ति आ जायेगी । यदि 'शब्द से स्मरण कराये संसगं को लेकर नियम माना 
जाय तो, इस नियम के बल से अनुमानप्रमाण ही को अवसर प्राप्त हो जायगा । 
( जो संकेत जिस अर्थ में होता है वह उस अथं के संसगं के उपस्थिति का कारण 
होता है--इस नियम के बल से उन ग्रतिश्रसंगदोष का वारण होने पर भी वैशे- 
षिकों का ही मत सिद्ध हो जाता है, अर्थात्‌ तुम्हारे कहे व्याप्ति के बल से संसर्ग के 
उपस्थिति को जनकता का अनुमान करने में तत्पदार्थं के संसर्ग विषय होने से केवल 
संसर्ग के ज्ञान के जनक होने के कारण आपके माने हुए शब्द में प्रमाणान्तरत्व 
संगत नहीं हो सकता ) । (इसी प्रकार दूसरा भी दोष हो सकता है इस आशय से 
शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--संकेत भी केवल इच्छारूप होने से अतिप्रसंग दोष 
आ जायगा । अर्थात्‌ सामान्यरूप से इच्छा मात्र ही संकेत होता है मथवा ईश्वर 
की इच्छा ऐसा विकल्प कर प्रथम पक्ष में शंकरमिश्र ने अतिप्रसंग दोष दिया है 
कि श्रान्त पुरुष को घटशब्द से पट जानना इस इच्छा से घट शब्द से पट का बोध 
होने लगेगा । (दुसरे पक्ष का अनुवाद कर शंकरमिश्र खंडन क्ररते हैं कि .) ईश्वर 
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प्रसक्तत्वात्‌ । ईश्वरेच्छा नातिप्रसक्तति चेन्न, तदिच्छामन्तरेणापि गङ्गादि- 
पदात्तीराद्यपस्थितेरित्यलं नयायिकेषु धृष्टतयेति ॥ ४॥ 

उपमानादीनामपि पराभिमतानाम्‌ अविनाभावबळछम्रवृत्तिकानां छेङ्गिक 
एवान्तभाच इति प्रतिपादयितुमाह -- 

अस्येदमिति बुद्धयपेक्षितत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 

इपमानार्थापत्तिसम्भवाभावानामिति शेषः। अस्य व्यापकस्य इदं व्याप्य- 
मित्याकारा या बुद्धिः सा जनकत्वेनापेक्षिता येषां ते तदपेक्षितास्तस्य भाव- 
स्तदपेक्षितत्वं तस्मादित्यर्थः । आहितार्निपाठात्‌ क्तान्तेन बहुत्रीहिः, तारका- 
दिपाठादितो वा । 





की इच्छा में उक्त अतिप्रसंग दोष न होगा' ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि ईश्वर 
की इच्छा के विना भी गंगा आदि पद से तीर आदि अथं की उपस्थिति होती है 
इस प्रकार हम इस विषय में अधिक नैयायिकों से धृष्टता ( ढिठाई ) नहीं कर 
सकते ।। ४ ॥ 
अन्य दार्शनिकों को अभिमत उपमानादि प्रमाणों का जो व्याप्ति के बल से ही 
अर्थ के सिद्धि में प्रवृत्त होते हैं लैङ्गिक (अनुमान) ज्ञान में ही अन्तर्भाव होता है 
यह प्रतिपादन करने के लिये सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथे- -अस्य = इसका, इदं = यह है, इति = इस प्रकार, बुद्धयपेक्षितत्वात्‌=- 
ज्ञान की अपेक्षा रखने से |! ५॥। 
भावाथ उपमान, (अर्थापत्ति आदि प्रमाणों में भी इस व्यापक का यह्‌ व्याप्य 
है ऐसी बुद्धि की श्रपेक्षा होने के कारण उपमादिकों का भी अनुमान ही में अन्तर्भाव 
होता है ॥| ५ ॥ 
पद्पदाथ--पूत्र में आकांक्षित 'उपमानार्थपत्तिसंभवाभावनमु = उपमान अर्था-- 
पत्ति, संभव तथा अभाव का इस समस्त पद का शेष भाग पूर्ण करना । ( इसमें 
संभव पद से ऐतिह्य का भी ग्रहण करना चाहिये । इस व्यापक का यह व्याप्य हे 
इत्याकारक जो ज्ञान वह कारणरूप से जिनमें ग्रपेक्षित है वे उस ज्ञान के अपेक्षित है 
उनका भाव है तदपेक्षिता उसके होने से ऐसा सूत्र का अर्थ । आहिताग्नि गण में पाठ 
होने से 'क्त' प्रत्यय जिसके अन्त में है ऐसी बहुब्रीहि समास 'धुद्धयपेक्षितत्वात्‌' इस पद 
में जानना । अथवा 'तारकादिपाठ' से यह अर्थ लेना (अर्थात्‌ इसका यह है इस ज्ञान 
की अपेक्षा हुई है जिनको ऐसा विग्रह से 'इतच्‌ प्रत्यय’ से यह अर्थ जानना चाहिये) 
उनमें से उपमान अनुमान शब्द के द्वारा नहीं प्रमाण है । अर्थात्‌ शब्द ही से पमान 
में शब्द तथा अथं के सम्बन्ध का ज्ञान होने से, शब्द का अनुमान में अन्तर्भाव होने 
से यह आशय हैं ॥ ५॥ 
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तत्रोपमानं तावदनुमानमेव शब्दद्वारा । तथाहि गोसदृशो गवय इति 
वाक्यन्तावत्‌ आरण्यकेन कीद्टक गवय इति नागरिकजिज्ञासायामभिधी यते तत्र 
यो गोसद्टशः स गवयदाव्दचाच्य इति सामानाधिकरण्यबळात्‌ अतिदेश वाक्य- 
श्रवणानन्तरमेव परिच्छिनत्ति, वनं गतस्तु ताट्शं पिण्डमुपलभ्यायमसौँ गवय- 
शब्दवाच्य इति प्रतिसन्धत्ते । अतिदेशवाक्यश्रचणसमये गचयत्वं प्रवृत्तिनि- 
मित्त न ज्ञातमतः कथं संज्ञापरिच्छेद इति चेत्‌ लक्षणया तत्मतोतिसम्भवात्‌ । 
गोसद्टशो गवय इति वाक्येञ्न्वयानुपपत्तिविरहात्‌ कथं लक्षणेति चेत वात्प- 


वह इस प्रकार है कि-- नागरिक मनुष्य ने गवय कंसा होता है ऐसा श्ररण्यवासी 
को प्रश्न करने पर गो के सद्दा गवय होता है । ऐसे वाक्य को आारण्यक से प्रयोग 
किया जाता है, उसमें जो गो के समान होता है वह वाक्य शब्द से कहा जाता है । 
इस प्रकार सामानाधिकरण्य ( एक ही में गो सद्दाता तथा गवय शब्द वाच्यता) के 
ज्ञान के बल से उक्त कहे हुए वाक्‍य के श्रवण के पश्चात्‌ ही नागरिक मनुष्य गो 
सरश ही गवय होता है ऐसा जानता है, अरण्य में जाने के पझ्चात्‌ गो सदृश पिण्ड- 
शरीर को पाकर यह वह गवय शब्द का वाच्य ( अथं ) है ऐसा निश्चय करता 
है । यदि गोसदृश गवय होता है' इस आरण्यक के कहे वाक्य के श्रवण के समय में गवय- 
त्व गवय शब्द के गवयरूप अर्थ को जानने में प्रवृत्ति का कारण है यह ज्ञान तो 
नागरिक को हुआ नहीं है तो उसे उक्त संज्ञा का ज्ञान कसे होगा ? अर्थात्‌ गवय- 
त्वरूप प्रवृत्ति के निमित्त से यह पिण्ड ( शरीर ) गवय पद से वाच्य है, ऐसा 
यथार्थ ज्ञान केवल वाक्य से उत्पन्न नहीं है, क्योंकि उसकी उस समय उपस्थिति 
नहीं है तो शक्ष्यतावच्छेदक गवयत्व प्रकार से शक्ति ज्ञान का निश्चय कंसे हो 
सकता है । यह पूर्वपक्षी की शङ्का का आशय है । इस शंका के समाघानाथ शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि लक्षणा से उसे (गवयत्वरूप प्रदत्ति निमित्त) का ज्ञान हो सकता 
है । यदि 'गोसद्दश गवय होता है! इस वाक्य में अन्वय की अनुपपत्तीरूप लक्षणा का 
बीज न होने से लक्षणा कसे होगी १ ऐसी पूवपक्षी शंका करे तो, अन्वयानुपपत्तिरूप 
लक्षणा का बीज न होने पर भी तात्पर्यानुपपत्तिर्य बीज हो सकता है । अर्थात्‌ 
तात्पर्यानुपपत्ति ही लक्षणा का वीज है नहीं तो “यटष्टी: प्रवेशय' छडियों को भेजो, 
इत्यादि वाक्य में छडी में प्रवेश क्रिया के अन्वय की असंभावना न होने से लक्षणा 
न होगी अतः तात्पर्य ( छडी वाले वृद्ध पुरुषों के प्रवेश का तात्पर्यानुपपन्न होने से 
तात्पर्यानुपपत्ति ही लक्षणा बीज है। उसी को आगे दिखाते हुए शंकर मिश्र कहते है. 
कि )--गवय शब्द की शक्ति का ज्ञान करने की इच्छा रखने वाले नागरिक पुरुष के 
सखण्ड (भाग को लेकर) गवयरूप अर्थ के प्रवृत्ति का निमित्त दिखाना आरण्यक पुरुष 
से उचित नहीं है, इस कारण अखण्ड (भाग रहित) गवयत्वंरूपः जातिविक्षेष में उसका 
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य्योनुपपत्तः सत्त्वात्‌ , न हि व्युत्पित्सु प्रति गोसाद्टश्यस्य सखण्डस्य प्रवृत्ति- 
निमित्तत्वेनोपद्शनमनुचितं तस्मादखण्डजातिविशेषे तात्पयमस्येति लक्षणा- 


सम्भवात्‌ । 
यद्वा रावयशब्दो गबयवाचरुः असति वृत्त्यन्तरे शिष्टस्तत्र प्रयुज्यमान- 


त्वात्‌ , असति वृत्त्यन्तरे यः शाब्दो यत्र दिष्टः प्रयुज्यते स तस्य वाचको यथा 
गोशब्दो गो रित्यनुमानादेव गवयसंज्ञां परिच्छिनत्ति। तकश्च यस्त्वयोपमान- 
सहकारी वाच्यः स वरमनुमाने कलप्रप्रमाणभावेऽस्तु कि कल्पनीयप्रमाणभावेः 
नोपमानेनेति, अनुमानमयूखे विस्तरोऽत्रान्वेष्टव्यः । 
तात्पयं है इस कारण लक्षणा हो सकती है । जिस स्थल में प्रवृत्तिनिमित्त के विशेष 
के ज्ञान से तात्पयं नहीं है किन्तु जो गो सरश होता है वहां गवय शब्द का वाच्य है 
इस प्रकार केवल स्वरूप का वर्णन है सो वहां भी उक्त सामग्री से उक्त गवयत्वरूप 
प्रवृत्तिनिमित्त के विशेष का ज्ञान होता ही है, वहाँ तात्पर्य न होने से लक्षणा केसे 
होगी ? इस शंका के उत्तर में (दूसरा प्रकार शंकरमिश्र दिखाते हुए कहते हैं कि )--- 
अथवा गवय शब्द, गवय का वोघक है, दूसरे अथं में शक्ति न होते हुए झिष्ट पुरुषों से 
गवयरूप अथं में प्रयोग करने के कारण, दूसरे अर्थ में शक्ति के न रहते जो शब्द जिस 
अर्थं में शिष्टों से प्रयोग किया जाता है, वह शब्द उस अथ का वाचक होता है, जैसे 
गो शब्द गोरूप अर्थ का बोधक होता है, इस अनुमान से ही गवय संज्ञा ( गवय शब्द 
की गवयरूप अथ में संकेत) को नागरिक पुरुष जानता है । गो-साइइ्य की अपेक्षा से 
गवयत्वरूप अखण्ड जाति में तात्पयं है ऐसा लाघवरूप तकं को आप उपमान का सहा- 
यक कहेंगे, अनुमान में वह जिसका प्रामाण्य स्वीकृत है ऐसे ही सहायक होगा, तो 
उपमान में अधिक प्रमाणता मानने को क्या आवश्यकता है, ( अतः उपमान पृथक्‌ 
प्रमाण नहीं हो सकता )। इस विषय का अधिक विस्तार अनुमानखण्ड के मयूख 
व्याख्या में देख लेना चाहिये । 

इसी प्रकार अर्थापत्ति भी अनुमान ही है, वह इस प्रकार है कि जीते हुए 
चेत्र नामक मनुष्य की अत्यन्त हृढ प्रमाण से निश्चित गृह में असत्ता से बहिः ( घर 
के बाहर ) सत्ता (रहना) को अर्थात्‌ कल्पना करना रष्टार्थापत्ति मौमाँसको ने 
मानी है । उसमें उपपाद्य ( सिद्ध करने योग्य ) तथा उपपादक (साधक) इन दोनों 
के व्याप्य-व्यापक भाव के निश्चय के अधीन ही चेत्र की बहिः सत्ता (बाहर रहना) 
प्रतीत होता है, क्योंकि जीवित चेत्र को गृह में असत्त्व (न रहना ) वहिःसत्व 
( वाहर रहने ) के साथ होता है, अथवा विना बहिःसत्ता का जीवित चेत्र का 
गुहासत्त्व ( घरमें में न रहना ) अनुपपन्न है (नहीं हो सकता है ) । ऐसा ज्ञान 


होता है । 
इन दोनों में से प्रथम सहचार पक्ष में अन्वय व्याप्ति ही है, अन्तिम (ज्ञान) 


पक्ष में तो उप्रतिरेक. व्याप्ति का ही; ज्ञान होता, है । इति.. इस कारण 'अर्थापत्ति का 


अर्थापत्तेरनुमानत्वम्‌ ५०९ 


अर्थापत्तिरप्यनुमानमेव । तथादि इष्टार्थापत्तिस्तावञ्जोवतश्चेत्रस्य गृहास- 
त्वेन हृढतरप्रमाणावधृतेन वहिःसत्त्वं कल्पयति । तत्रोपपाद्योपपादकयोव्या- 
प्यव्यापकभावावधारणाधीनेंब वहिःसत्त्वप्रतीतिः, भवति हि जीचतो ग्रृहा- 
सत्वं बहिःसत्त्वेन सहचरितं, वहिःसत्त्वं विना जीवतो गृद्दासत्त्वमनुपप- 
न्नमिति वा ज्ञानम्‌। तत्राद्येऽन्वयव्याप्िरेवान्त्ये तु व्यतिरकव्याप्तरेव ग्रह 
इति। व्यापिरस्ति न तस्य ग्रहणमिहोपयुञ्यते इति चेत्‌ व्या्तग्रदमन्तरेणाथा- 
पत््याभासानवकाशात्‌ , स्वरूपसत्या व्याप्त्या चस्ततो यदुपपादक तस्यव कल्पना 
स्यादिति दिक्‌। संशयकरणिकाया विरोधकरणिकायाश्चानुमानान्तभाच ऊइनो 





अनुमान में अन्तर्भाव हो सकता है। “यदि व्याप्ति होने पर भी उसके ग्रहण ( ज्ञान ) 
को इसमें कोई उपयोग नहीं है' ऐसा पूवंपक्षी कहे तो स्वरूप से सत्‌ ( वर्तमान ) 
व्याप्तिभाव के विषय में न रहने से व्याप्ति ज्ञान के भिन्न अर्थापत्तिके आभास (भ्राम- 
रूप से ग्रर्थापत्ति को ) स्थान न मिलेगा, स्वरूप से सत ( वर्तमान ) व्याप्ति का 
जो वास्तविक उपपादक ( उपपादन करने वाला ) है उसी की कल्पना होगी ऐसी 
अर्थापत्ति के खण्डन की रीति है। संदेहकरणवाली, तथा विरोधकरणवाली 
अर्थापत्ति का अनुमान में अन्तर्भाव होता है यह जान लेना, क्योंकि साथ में रहना 
रूप विरोध भी व्याप्ति से सम्वद्ध होता है। अर्थात्‌ देवदत्त मनुष्य के झतवर्ष जीना 
तथा गृहवृत्तिता के भाव निश्चय के पश्चात्‌ किसी प्रकार गुहवृत्तिता क! निइचय 
होने पर जीवितता का तथा गृह से भिन्न में अवतंमानता इन दोनों के निदचयों में 
प्रामाण्य तथा अप्रामाण्य'का निश्चय न होने से देवदत्त जीता है या नहीं ऐसा संदेह 
होता है, उसके निवारणार्थं वहिःसत्ता की कल्पना करना ऐसा एक मत है। दो 
प्रमाणों के विरोध के निश्चय से उत्पन्न दोनों प्रमाणों में वतमान अप्रामाण्य द्वारा 
उनके अविरोध का उपपादन करनेवाला ज्ञान भी अर्थापत्ति होती है। इसमें दो 
प्रमाणों के विरोध का निश्चय कारण है, वह इस प्रकार है देवदत्त में शत वर्ष जीना, 
तथा घर से भिन्न स्थल में न रहना इन दोनों प्रमाणों में से शत वषं के मध्य में 
घर में अवतंमान देवदत्त में विरुद्ध अथं विषय निइचय हुआ है, उससे दोनों प्रमाणों 
में अप्रामाण्य का संशय होता है, पश्चात्‌ एक प्रमाण के बलवान होने के ज्ञान से 
बहिःसत्व की कल्पना होती है, इससे दुबल तथा बलवान दो प्रमाणों का विरोघ- 
न होना--अर्थापत्ति से सिद्ध होता है ऐसा दूसरा मत है। पर इन दोनों का गृह 
मात्र में वतंमानता के अभाव से व्याप्य शत वर्ष जीवितावान्‌ यह देवदत्त है इस प्रकार 
विरोध निइचयरूप परामर्शं से वहिःसत्त्व की सिद्धि अनुमान में ही अन्तगंत होती है 
यह आशय यहाँ जानना । ) इस प्रकार अथ में सम्बद्ध इष्टार्थापत्ति का अनुमान में 
ग्रन्तर्भाव दिखाकर शब्द से सम्बद्ध अर्थापत्ति का भी अनुमान में अन्तर्भाव दिखाते' 


५१० वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


यः । विरोधस्यापि सहानवस्थाननियमळक्षणस्य व्याप्तिघटितत्वात्‌ । श्रतार्था- 
पत्तिरप्यनुमितानुमानं-पीनो देवदत्तो दिवा न भुङ्क्ते इत्यनेन वाक्येन पीन- 
त्वमजुमितं तेन च पोनत्वेन रात्रिभोजनानुमानम्‌-देवदत्तो रात्रौ भुङक्ते 
दिवाऽभोजित्वे सति पीनत्वासम्भवादिति । 

सम्भवोऽप्यनुमानमेव, तदुदाहरणं हि-सम्भवति खार्थ्या द्रोणः सम्भ- 
बति द्रोणे आढकम्‌ सम्भवति सह्स्ने शतमित्यादि तत्रेयं खारी द्रोणबती तद्ध- 
टितत्वात्‌ यद्येन घटितं तत्तेन तद्वत्‌, यथाऽबयववान्‌ घटः | एवमन्यदप्यूह्यम्‌ । 
यत्तु सम्भवति ब्राह्मणे विद्या-सम्भवति क्षत्रिये शौय्यमित्यादि, तत्ममाणमेव 


न भवति अनिश्चायकत्वात्‌ । 





हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि श्रुतार्थापत्ति भी अनुमित का अनुमान रूप है-जेसे 
पीन ( मोटा-ताजा ) देवदत्त नामक मनुष्य दिन में भोजन नहीं करता इस वाक्य 
से पीनत्व का अनुमान होकर, उस पीनत्व से रात्रि में भोजन का 'देवदत्त रात्रि 
में भोजन करता है, दिन में भोजन न करते हुए पीनता का असंभव होने से' इस 
प्रकार अनुमान होता है। अर्थात्‌ शब्द की आकांक्षा शब्द ही से पूरी होती है, 
इस न्याय से रात्रि में भोजन करता है ऐसे शब्द की कल्पना श्रृतार्थापत्ति कहलाती 
'है जिसका अनुमितानुमान में उपरोक्त प्रकार से अन्तर्भाव जानना चाहिये । 


व्याप्ति की अपेक्षा न करनेवाला संभव भी दुसरा प्रमाण है ऐसा कुछ दाइांनिकों 
`का मत है। वह 'भी 8्याप्ति सापेक्ष होने से अनुमान 'में अन्तगंत है--इस आशय से 
-शंक रमिश्र आगे कहते हैं कि संभव भी अनुमान ही है, उसका खारी ( १० सेर ) 
में द्रोण (५ सेर) का संभव है, द्रोण में आढक ( अढाई सेर ) का संभव है, हजार 
मे सौ का संभव है, इत्याद उदाहरण । किन्तु यह खारी परिमाण पदार्थ द्रोण 
परिमाण वाली है, उससे युक्त होने से जो जिससे घटित (युक्त) होता है वह उससे 
“युक्त होता है, जसे अवयवों का आश्रय घट इत्यादि अनुमान में ही संभव प्रमाण 
का अन्तर्भाव हो सकता है । इसी प्रकार और भी उदाहरण में जान लेना । ब्राह्मण 
मं विद्या हो सकती है, क्षत्रिय में शुरता हो सकती है, इत्यादि जो संभव प्रमाण 
का कुछ विद्वान उदाहरण देते हैं, वह निश्चयजनक न होने से प्रमाण ही नहीं हो 
सकता । 
कुछ मीमांसकादि विद्वान अनुपलब्धिरूप अभाव को दूसरा प्रमाण मानते 
हैं, अर्थात्‌ भावपरार्थों की व्याप्ति ही अनुमान का अङ्ग होती है यह उनका आशय 
है, किन्तु भावनिष्ठ व्याप्ति के समान अ्रभाव में वर्तमान व्याप्ति भी अनुमान का 
अङ्ग होती है । इस कारण अनुमान में ही अनुपलब्धि का अन्तर्भाव हो सकता है 


"ऐसा यहां नेयायिकों का मत है । इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं; कि--कायं 


ऐतिह्यस्यानुमानत्वम्‌ ५११ 


त 00 ७ © द्वार 9 
अभावोऽपि न मानान्तर काय्यण कारणानुमानवत्‌ काय्याभावेन कारणा- 
भावानुमानस्य व्याप्तिमूछकत्वेनानुमान एवान्तभोवात्‌ । 


अट्टमते तु भूतळादावभावग्राइक प्रमाणमचुपलम्भाख्यमू । यत्‌ क्वचित्‌ 
प्रत्यक्षे क्वचिच्चानुमानेऽन्तभू तं चक्षुरादिनेचाभावम्रहात्‌। न चेन्तद्रियमधिकरण- 
ग्रह एवोपक्षीणम्‌ , अभावग्रहपय्यंन्तं तद्टथापारस त्त्वात्‌ । 

ऐतिह्यमविज्ञातप्रचक्ढ्कं प्रवादपारम्पय्येम्‌। इति देति निपातसमुदायः 
पुरावृत्त वर्तते, तस्य भाव ऐतिह्यम्‌ । तत्‌ यदि वाधिताथ न भवति तदा 
झाव्दान्तनिवेशादनुमानम्‌। यदि वटे यक्षो मधूरुतरौ गौरोत्यादि, तद्‌ यद्या- 
परोक्तं तदा पूर्ववत्‌ । नाप्तोक्तद्वेत्तदा न प्रमाणम्‌ । तदेवं प्रत्यक्षमनुमानञ्चेति 
सिद्ध इयमेव प्रमाणसिति ॥ ५ ॥ 
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से कारण के अनुमान के समान कार्यं अभाव से कारण के अभाव का अनुमान 


भी व्याप्तिमूलक होने से अनुमान में ही अभाव का अन्तर्भाव होने के कारण अभाव 
'भी दूसरा प्रमाण नहीं है । 


अधिकरण के प्रत्यक्ष होने से ही इन्द्रियों का व्यापार शान्त हो जाता है तो 
उससे अभाव का प्रत्यक्ष कसे होगा, तथा अलीक ( असत्‌ ) स्वरूप अभाव के 
साथ इन्द्रियों के सम्बन्ध के न होने से प्रत्यक्ष न हो सकने के कारण एवं शब्दादिकों 
के अनुच्चारण दशा में भी अभाव का ज्ञान होने से भी उसका ग्रहण करने वाला 
अनुपलब्धि नामक प्रमाण मानना पड़ेगा--ऐसे भीमांसकों के मत पर तो शंकरमिश्र 
कहते हैं कि--इस मत में तो भ्रुतलादि अधिकरण में अभाव को ग्रहण करने वाला 
अनुपलम्भ नामक प्रमाण माना गया है, किन्तु वह कहीं-कहीं प्रत्यक्ष तथा कहीं-कहीं 
अनुमान में अन्तगत होता है, क्योंकि चक्षुरादिकों से ही अभाव का ग्रहण होता है । 
यह पूवं पक्षी नहीं कह सकता कि>-अधिकरण भूतलादिकों के ग्रहण में ही इन्द्रिय 
उपक्षीण ( चरितार्थ ) है, क्योंकि अभावज्ञान तक उसका व्यापार रहता है । पौरा- 
णिकों के माने हुए जिसके वक्ता का ज्ञान न हो ऐसे प्रवाद (कहावत ) के परम्परा ही 
को ऐतिह्य प्रमाण कहते हैं । इस ऐतिह्य 'पद' में “इति ह' ये दोनों निपातों का समुदाय 
है जो पुरावृत्त (पूव में हुए) वृत्त (वृत्तान्त) का वाचक है, उसके घमं को 'ऐतिह्य' 
कहते हैं । ऐसा ऐतिह्य प्रमाण का यदि दूसरे किसी प्रमाण से विषय बाधित न हो 
तो शब्द के अन्तर्भाव होने से वह वंशेषिक मत से अनुमानप्रमाण होगा । क्योंकि 
इस वड के पेड़ पर यक्ष ( देवताविशेष ) है इस मधुक ( महुभा ) वृक्ष पर गोरी 
नाम की चिड़िया बोल रही है, इत्यादि ऐतिह्य प्रमाण का उदाहरण ऐतिह्य प्रमाण- 
वादी देते हैं, वह यदि आप्तपुरुष से कहा गया हो तो उपरोक्त के समान उसका 
शब्द में अन्तर्भाव होगा । यदि आप्तपुरुष से उक्त न हो तो प्रमाण हीन होगा। 


५१२ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: ` 


लेङ्गिकं व्याख्याय इदानीं प्रकरणान्तरमारभते-- 
आत्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराच स्मृतिः ॥ ६ (टॅ 

उत्पद्यत इति शेषः । संयोगविशेषः प्रणिधानादिसन्निधानम्‌। एतस्माद- 
समवायिकारणादात्मनि समवायिनि स्म्रतिविद्याविशेष उत्पद्यते । निमित्त- 
कारणमाह-संस्क्रारादिति । चकारेण व्यापारी पूर्वानुभवः सम्‌च्चीयते । 
अनुभवयाथारथ्यायाथार्थ्यमियमनुविधत्त, रञ्जु शुजङ्गतयोपलभ्य पलायितस्य 
तथेव स्मृतेः। न च सततं स्मृतिप्रसङ्गः, संस्कारोद्‌बोधाधीनत्वात्‌ , तदक्त 
प्ररास्तदेवपादेः--“लिङ्गदशनेच्छाुस्मरणायपेक्षादात्ममनसोः संयोगविरोषात्‌ 
पट्वभ्यासाद्रप्रत्ययजनिताच्च संस्कारादूटष्ट श्रतानुभतेषु शेषानुव्यवसायस्म- 


रणेच्छाद्रेषहेतरतीतविषया स्मृतिः?? इति । 


इस कारण उक्त प्रकार से प्रत्यक्ष और श्रनुमान एसे दो ही प्रमाण वैशेषिक मत में 
माने गये हैं यह सिद्ध होता है ॥ ५॥ 
इस प्रकार लेङ्गिक ( अनुमान ) की व्याख्या कर सांप्रत दूसरे प्रकरण का सूत्र- 
कार श्रारम्भ करते हैं--- 
पद्पदाथ--आत्ममनसोः = आत्मा तथा मन के, संयोगविशेषात्‌ =संयोगविशेष 
से, संस्कारात्‌ च ओर भावना नामक संस्कार से भी, स्मृति = स्मरणरूप ज्ञान 
होता है ॥ ६॥ 
भावाथ-आत्मा तथा मन के असमवायिकारण प्रणिघानादि संनिधानरूप 
संयोगविशेष तथा भावना नामक संस्काररूप निमित्त कारण से आत्मारूप.सम- 
वायिकारण में स्मरणरूप काय उत्पन्न होता है ॥ ६॥ 
उपस्कार- सुत्र में आकांक्षित 'उत्पद्यते' उत्पन्न होता है ऐसा शेष पद पूर्ण 
करना । सुत्र में संयोगविशेष पद का प्रणिधान ( चित्त को स्वस्थता ) आदि का 
समीप होना अर्थ है--इस संयोगविशेषरूप असमवायिकारण से समवायिकारण 
झात्मा में स्मृति नाम का विशेष विद्या (ज्ञान ) उत्पन्न होता है। इसके निमित्त 
कारण सूत्रकार कहते हैं-'संस्कारात्‌' इति। चकार से व्यापार वाला पूर्व का अनुभव 
संग्रह किया गया है । यह स्मृति पूर्वानुभव की यथार्थता एवं अयथार्थंता का अनु- 
सरण करती है, क्योंकि रस्सी को सपं समझकर भागे हुए मनुष्य को अयथार्थ ही 
स्मरण होता है । संस्कार के उद्बोधक के अधीन होने के कारण सर्वदा स्मृति होने 
की आपत्ति नहीं ग्रा सकती । यही भाष्य में प्रशस्तदेवपाद ने कहा है--कि लिङ्ग 
का दर्शन, इच्छा पश्चातु स्मरण, प्रणिधान आदि की अपेक्षा करनेवाले आत्मा तथा 
मन के संयोगविशेष से पटु, अभ्यास तथा श्रादर-ज्ञान से उत्पन्न भी संस्कार से 
दृष्ट, श्रृत तथा अनुभव किये विषयों में, अविशिष्ट अनुव्यवसाय, स्मरण, इच्छा तथा 
देषरूप काय की उत्पादक, अतीत ( व्यतीत ) विषयों में स्मृति होती है, ऐसा । 
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आप ज्ञानं सूत्रकृता प्रथङ न लक्षितं योगिप्रत्यक्षान्तभीवितम्‌। पदाथे- 
प्रदेशाख्ये तु प्रकरणे तदुक्तं तद्यया-“आम्नायविघातृणासृषीणामतीतानागतः 
वत्तेमानेष्वतीन्द्रियेष्वथषु धमोद्षु म्रन्थोपनिवद्धेषु छिङ्गायनपेक्षादात्मम- 
नसोः संयोगाद्धमेविशेषाच्च प्रातिभं ज्ञानं यदुत्पद्यते तदाषंम्‌? इति । तच्च 
कदाचिल्लोकिक {मपि भवति यथा कन्यका वदति श्वो मे भ्राताऽऽगन्तेति 
हृदयं मे कथयतीति’ ॥ ६॥ 

तदेवं चतुर्विधां विद्यां व्युत्पाद्य इदानीमविद्यां व्युत्पादयितुमहेति । तत्र 
संशायविपय्यंयौ प्रसङ्गात्‌ पूच॑मेव निरूपितो, स्वप्नं निरूपयितुमाह 


तथा स्वप्नः | ७ ॥ 





योगिप्रत्यक्ष में अन्तगंत होने के कारण आपंज्ञान सूत्रकार ने अधिक विद्या 

नहीं कही है । किन्तु पदार्थप्रदेश नामक प्रशस्तपाद भाष्य के प्रकरण में वह इस 

प्रकार कहा गया है कि---“आम्नायविधातुणां = आगम के निर्माता, ऋषीणां-ऋषियों 
के, अतीतानागतवतंमानेषु =भूत भविष्य तथा वर्तमान, अतीन्द्रियेष «अप्रत्यक्ष, ग्रं थो- 

पनिवद्धेपु=ग्रन्थो में वर्णन किये हुए, घर्मादिपु=धमं अघमं आदि पदार्थों में, लिङ्गाद्य 

नपेक्षात्‌ = हेतु आदि को आवश्यकता न रखने वाले, आत्ममनसो:संयोगात्‌=आत्मा 

तथा मन के संयोग से, घर्मविशेषात्‌ च=ओर विद्या, तपश्चर्या तथा समाधि से 
उत्पन्न उत्कृष्ट विशेष धमं से भी, प्रातिभं = जो प्रातिभ (प्रतिभ से उत्पन्न ) 'ज्ञानं 
ज्ञान, उत्पद्यते=उत्पन्न होता है, तत्‌ = वह, आर्ष = आषंज्ञान कहाता है ।” इति = 

ऐसा । और वह प्रातिभज्ञान कभी-कभी लौकिक पुरुषों को भी होता है, जैसे कोई 
कन्या को तेरा भाई कब झआवेगा ? ऐसा प्रश्‍न करने पर वह कहती है कि मेरा 
भाई कल आवेगा ऐसा मेरा हृदय कहता है, ऐसा ओर वह उसका कहना आषज्ञान के 
समान सत्य भी हो जाता है ॥ ६॥। 


इस प्रकार चार प्रकार की विद्या का वर्णन करने के पश्चात्‌ सांप्रत भ्रविद्या का 
वर्णन करना उचित है, जिसमें संशय तथा अ्नध्यवसाय रूप विपर्यय का वर्णन प्रसंग 
से पूवंग्रन्थ में ही कर चुके हैं, अतः तृतीय स्वप्न नामक अविद्या का सूत्रकार वर्णन 
करते हैं । | 

पद्पदार्थे--तथा = स्मृति के समान, स्वप्नः-स्वप्नज्ञान भी होता है ॥ ७॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार आत्मा तथा मन के संयोगविशेष और संस्कार से स्मरण- 
ज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नज्ञान भी होता है । इन्द्रियों के व्यापारों के शान्त 
होने पर जिसका मन स्वरूप में लीन रहता है ऐसे मनुष्य को इन्द्रिय व्यापार से 
होने के समान जो अनुभव होता है उसे स्वप्नज्ञान कहते हैं ॥ ७ ॥ 

३३ वै० 
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- * यथाऽऽत्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराच्च स्मृतिस्तथा स्वप्नज्ञान- 
मपीत्यर्थः । उपरतेन्द्रियम्रामस्य प्रलीनमनस्कस्य इन्द्रि ण्डारेण यदनुभवनं 
मानसम्‌, तत्‌ स्वप्नज्ञानम्‌ | 
तच्च त्रिविधम्‌ । रिञ्चित्‌ संस्कारपाटवात्‌ कामो क्रद्धी वा यमथमादृत- 
श्रिन्तयन्‌ स्वपिति तस्य तस्यामवस्थायां प्रत्यक्षाकार ज्ञानं पुराणादिश्रचणजनि 
तसंस्कारवशाउजायते कर्णाजुनोयं युद्धमिदमित्याकारम्‌। किञ्बिद्धातूनां वात- 
'पित्तरळेष्मणां दोषात्‌ | तत्र वातदोपषादाक्राशगमन-वसुन्धरापय्यटन-व्यात्रा- 
दिभयपलायनादीनि पश्यति । पित्तोपचयदोषमदहिम्ना वह्विप्रवेश-चह्विञ्वाळा- 
लिङ्गन-कनकपवंत-वियल्लताविस्कुरण-दिग्दाहादिकं पश्यति । इलेष्मदोपप्रा- 
बल्यात्त समुद्र सन्तरण-नदी मञ्जन-धारासारबषण-रजतपवतादि पद्यति । 
अदृष्टचशादपि तञ्जन्माचुभूतेषु जन्मान्तराजुभूते वा सिद्धोप्छुतान्तःकरणस्य 
उपस्कार--जिस प्रकार आत्मा तथा मन के विशेष संयोग और संस्कार से भी 
स्मरणज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नज्ञान भी होता हैं यह सूत्र का अर्थे है। 
डन्द्रियों के ब्यापार से रहित तथा छीन ( लयावस्था में वर्तमान ) मन वाले प्राणी 
को जो इन्द्रियों के व्यापार होने के समान मानस अनुभव होता है, वह स्वप्नज्ञान 
कहाता है । और वह तीन प्रकार का है । कोई स्वप्नज्ञान तो संस्कार के पाठ 
व सामर्थ्यं से होता है जैसे कामी अथवा क्रोधी प्राणी जिस कामिनी, शत्रु आदि 
पदार्थं को आदर से चिन्तन करता हुआ निद्रा करता है, उस प्राणी को उस अवस्था 
में प्रत्यक्षलूप कामी को कामिनी अथवा क्रोधी को पुराण-भारतादि इतिहास के 
अवण से उत्पन्न संस्कार के कारण यह कर्ण तथा अर्जुन का युद्ध हो रहा है ऐसा 
ज्ञान स्वप्न में होता है । और कोई स्वप्नज्ञान वात, पित्त तथा कफ इन तीनों के 
दोष से होता है। जिसमें वायु दोष से आकाश में गमन, पुथिवी में भ्रमण, व्या- 
प्रादि हिसक जीवों के भय से भागना, इत्यादि प्राणी स्वप्न में देखता है । पित्त के 
वृद्धि के दोष से अग्नि में प्रवेश, अर्ति की ज्वाला से अलिंगन, सुवर्ण का पर्वत 
विद्यत लता का चमकना, दिशाओं में दाह इत्यादि पित्तरोगी प्राणी स्वप्न 
में देखता है । श्लेष्म (कफ) दोष की प्रबळता से तो समुद्र में तैरना, नदी में डुबना, 
जल की वर्षा की धाराओं की दृष्टि, चांदी का पर्वत इत्यादि कफरोगी प्राणी 
स्वप्न में देखता है । अदृष्ट के अधीन भी उस जन्म में अनुभव किये, या जन्मान्तर 
{ पूर्व दूसरे जन्म ) में अनुभव किये पदार्थो का व्याकुल चित्त वाले प्राणी को जो 
ज्ञान उत्पन्न होता है ( वह अहृष्ट हेतुक स्वप्न होता है ) उसमें घर्मरूप अदृष्ट से 
गज पर चढ़ना पर्वत पर चढ़ना, छत्र की प्राप्ति, पायस ( खीर ) का भोजन, राजा 
का दशंन इत्यादि, भावी शुभसूचक त्था अधर्मरूप श्रचष्ठ से तेल से अभ्यंग स्नान, 
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यजज्ञानमुत्पद्यते, तत्र शुभावेदक धर्मात्‌ गजारोहण-पर्वेतारोहण-छत्रलाभ- 
पायसभक्षण-राजसन्दशनादिविषयकम्‌ । अधमौत्त तेळाभ्यञ्जनान्धकूपपतनो- 
प्रारोहण-पड्ुमज्जन-स्वविवाहद्श नादिविषयक स्वप्नज्ञानमुत्पद्यते । त्रयाणां 
मिलितानामेवात्र कारणत्वं गुणप्रधानभावमाश्रित्यायं विभागो द्रष्टञ्यः ॥ ७ ॥ 

ननु यजज्ञानं स्वप्नमध्ये स्वप्नज्ञानानुभूतस्येवाथस्य स्मृतिरूपं जायते 


तत्र स्वप्नत्वं न वत्तते स्वप्नस्यानुभवरूपत्वात्‌ तथा च कस्मात्‌ कारणात्तदुत्प- 
त्तिरित्यत आह-- 


स्वप्नान्तिकम्‌ ॥ ८ ॥ 
~ © क = | ® 
तथेति पूचंसूत्रादनुवत्तते । तेनात्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्कःराच्च 
यथा स्वप्नस्तथा स्वप्नान्तिकरमपीत्दशः । एतावानेच विशेषो यत्‌ स्वप्नज्ञानं 


पूवानुभवजनितात्‌ संस्क्ररात्‌ , स्वप्नान्तिकन्तु ततकालोत्पन्नानुभवजनित- 
संस्कारादेच । तदुक्तं प्रशस्तदेवा चाय्यः-“अतीतज्ञानप्रत्य वेक्षणात्‌ स्मृतिरेव” 





अन्धेरे कुएं में गिरना, ऊंट पर चढ़ना, पंक ( कीचड़ ) में फसना, अपना विवाह 
देखना इत्यादि विषय वाले भावी अशुभ के सूचक स्वप्नज्ञान घामिक तथा अघा- 
मिकों को क्रम से होते हैं । इस स्दप्नज्ञान में संस्कार नाटक, घातु दोष तथा अदृष्ट 
इन मिले हुए तीनों को कारणता है जिससे एक प्रधान दो गौण (विशेषणता) रूप से 
ऐसा विभाग देखना चाहिये ॥ ७॥ 

स्वप्नज्ञान के मध्य में स्वप्नज्ञान से अनुभव किये हुए पदार्थो का जो स्मरण 
रूप ज्ञान होता है, वह स्वप्न नहीं हो सकता, क्योंकि स्वप्नज्ञान अनुभवरूप 
होता है, तो किस कारण से उत्पन्न होता है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदाथ-स्वप्नास्तिकं -- स्वप्न के मध्य में होने वाला स्मरणरूप ज्ञान कसे 
होता है ॥ ८ ॥ 

सावार्थ--आत्मा तथा मन के संयोगविशेष तथा संस्कार से भी जिस प्रकार 
स्वप्नज्ञान होता है उसी प्रकार ( स्वप्नान्तिक ) स्वप्न मध्य में स्वप्न स्मरणरूप 

[न भी होता है। ८ ॥॥ 

उपश्कार--इस सूत्र में पूव सूत्र से 'तथा' इस पद की अनुवृत्ति ( आगमन ) 
होती है इससे आत्मा तथा मन के संयोगविशेष संस्कार से भी जिस प्रकार स्वप्नः 
ज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नान्तिक ( स्वप्न मध्य में स्वप्न स्मरण ) भी होता 
है यह सूत्र का अर्थ है। इतना ही विशेष है कि स्वप्नज्ञान पूर्व में अनुभव किये 
पदार्थं के अनुभव से उत्पन्न संस्कार से उत्पन्न हाता है किन्तु स्वप्नान्तिक स्म्रृति 


५१६ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


इति । उक्तञ्च वृत्तिकारेः--''अनु भूतवस्तुस्फुरणारथंतया नः स्मरणादर्थान्तरं स्व- 


प्नज्ञानम्‌” इति । 
स्वप्नमध्ये प्रमाभूतं यजज्ञानं तत्‌ स्वप्नान्तिकमिति केचित्‌ । यथा 


शय्यायां शयानोऽस्मीत्यादि ॥ ८ ।। 
स्वप्नस्वप्नान्तिकयोः कारणं समुच्चिनोति -- 
धर्माच्च ॥ ९ ॥ 
अधमसमुच्चयाथेश्वकार: । कृतव्याख्यानमेतत्‌ ॥ ९ ॥ 


इदानीं पय्यायमधिक्ृत्याह-- 
इन्द्रियदोषात संस्कारदोषाच्चाविद्या ॥ १० ॥ 





ज्ञान केवल उस स्वप्न काल के अनुभव से उत्पन्न संस्कार ही से । यह प्रशस्त देव 
आचाये ने भौ भाष्य में कहा है--भतीतत्ञानप्रत्यवेक्षणात्‌"-बीते हुए स्वप्न के 
पुनर्दशन से, स्मृतिः एव = वह स्वप्नान्तिक स्मरण ही है' ऐसा । अर्थात्‌ स्वप्नान्तिक 
यद्यपि इन्द्रिय व्यापार रहित हीन मनवाले को होता है तो भी स्वप्न में अनुभव 
किये विषय का प्रत्यवेक्षण होने से वह स्मरण ही है। जिससे अविद्या चार ही 
प्रकार की है यह सिद्ध होता है। स्वप्न के मध्य में यथाथंरूप जो ज्ञान होता 
है उसे स्वप्नान्तिक कहते हैं ऐसा कुछ विद्वानों का मत है जसे मैं शय्या पर सोया हूं. 
इत्यादि-इस प्रकार ॥ ८ ॥ 
स्वप्नज्ञान तथा स्वप्नान्तिक दोनों के कारण का संग्रह करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 
पद्पदाथे- धर्मात्‌ चत्औौर धर्म तथा अधमंरूप अदष्ट से स्वप्नांतिक ज्ञान 
होता है ॥ ८ ॥। 
भावाथ--स्वप्नज्ञान तथा स्वप्नांतिक दोनों में धमं तथा अधमंरूप अदष्ट 
भी कारण है ॥ ९ ॥ 
उपस्कार---सूत्र में चकार से अधमं का संग्रह होता है, इस सूत्र की सातवें सूत्र 
में व्याख्या की गई है ॥ ९॥ 
सांप्रत (पर्याय) साक्षात्‌ विपयेय रूप अविद्या को उद्द शकर सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथे--इन्द्रियदोषात्‌ = इन्द्रियों के दोष से, संस्कारदोषात्‌ च = संस्कार 
के दोष से भी, अविद्या = मिथ्याज्ञान होता है ॥ १० ॥ 
भावाथेविपर्यंय ( मिथ्या ज्ञान ) रूप अविद्या इन्द्रियों के तथा संस्कार के: 
दोष से उत्पन्न होती है॥ १० ॥ 


अविद्याविद्यानिरूपंणम्‌ | ५१७ 


अविद्येति सामान्यवाच्यपि पढ विपय्येये वत्तेते प्रकरणात्‌ संशयस्वप्ना- 
नध्यवसायानामुक्तत्वात्‌ । तत्रेन्द्रियदोपो वातपित्ताद्यभिभवकृतमपाटवम्‌ । 


संस्कारदोपो विशेषादशनसाहित्यं तदधीनं हि मिथ्याज्ञानं जायते ॥ १० ॥ 
अविद्यासामान्यळक्षणमाह- 


तद्दुष्टज्ञानम्‌ ॥ ११ ॥ 

तदित्यव्ययपदं सब नामसमानार्थकमविद्यां परामृशति । साऽविद्या दुष्ट- 
ज्ञानं - व्यभिचारिशानमतस्मिम्तदिति ज्ञान-च्यधिकरणप्रकारावच्छिन्न— 
विशेष्यावृत्तिमकारकमिति यावत्‌ | दोषश्च ज्ञानस्यानिश्चयरूपत्वमपि । तेने- 
ककोटिसत्त्वेऽपि संशयो दुष्ट एबानवधारणात्मकत्वात्‌ । तद्नेन संशयविपय्यंय- 
स्वप्नानध्यचसायानाञ्लु्णोमप्युपग्रहः ॥ ११ ॥ 


अदुष्टं विद्या ॥ १२ ॥ 





उपस्कार- सुत्र में सामान्यरूप से अज्ञानवाचक अविद्या शब्द विपयंय 
( मिथ्याज्ञान ) का ढोधक है, क्योंकि संशय, स्वप्न, तथा अनच्यवसायों के 
वणित होने से उसी का प्रकरण है। उसमें वात, पित्त, श्लेष्म आदिकों के आक्रमण 
से भये हुए इन्द्रियों के अ्रसामथ्यं को इन्द्रिय दोष कहते हैं। विशेष के अदद्यंन ( न 
दिखाई पड़ने को ) साहित्य ( सामग्री ) को संस्कार दोष कहते हैं, क्योंकि उन्हीं के 
अधीन ही मिथ्याज्ञान उत्पन्न होता है ।! १० ॥ 

अविद्या सामान्य का सूत्रकार लक्षण कहते हैं--- 

पदपदार्थ- तत्‌ = वह अविद्या, दुष्टज्ञानं=्दोष युक्त ज्ञान होती है॥ ११॥ 

भावार्थ--व्यभिचारी ज्ञान को अविद्या कहते हैं ॥ ११॥ 

उपस्कार--सूत्र का 'तत्‌' यह भव्यय पद है जो सवनाम शब्दों के समान भथं 
वाला होने से अविद्या को ग्रहण करता है। अत: 'सा' वह अविद्या, अर्थात्‌ उस 
धमं से रहित अर्थ में उस धमं को विषय करने वाला व्यभिचारि ज्ञान-भ्रयवा व्यघि- 
करण (अन्य अर्थ में वर्तमान) विशेषण से युक्त ज्ञान, अर्थात्‌ विशेष्य में न रहनेवाळे 
धघमंरूप विशेषण वाला ज्ञान दुष्टज्ञान कहाता है। निश्चय न होना यह भी एक 
ज्ञान या दोष होता है। इसी से एक कोटि ( भाग ) के होने पर भी संशयरूप 
ज्ञान निश्चयात्मक न होने के कारण दुष्ट ही है । इस प्रकार इस सूत्रोक्त सामान्य 


लक्षण से संशय, विपर्यय, स्वप्न, तथा अनध्यवसाय चारों का भी संग्रह होता 
है ॥ ११॥। 
“०७ 


पदपदाथ--अदुष्ट = दोषरहित (ज्ञान), विद्या = विद्या कहाती है ॥ १२ ॥ 
भावार्थ--दोषरहित इन्द्रियादिको से होनेवाले ज्ञान को विद्या कहते हैं ॥१२॥ 


५१८ “वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


ज्ञानमित्यनुवत्तेते । अदुष्टमदुष्टेन्द्रियजन्यं यत्र यदस्ति तत्र तदनुभबो वा 
समानाधिकरणप्रकारानुभवो वा विशोष्यावृत्त्यप्रकारकानुभवो वा विद्येत्यथ: । 
तक्षाध्यक्षं ठेङ्गिकञ्च दयमेव ॥ (२॥ 
वाषमपि ज्ञानं समानाधिकरणप्रकारकमेव तच्च नेन्द्रियजन्यमसन्नि- 
ृष्टार्थगोचरत्वात्‌ । न लैङ्गिक लिङ्गानुसन्धानमन्तरेण जायमानत्वात्‌ । तथा 
चेतत्करणं तृतोयं प्रमाणमायातमत आह-- 
आष सिद्धदशंनश्च धमभ्यः ॥ १३ ॥ 
ऋषीणां गाळवप्रश्रतीर्ना यदतीतानागतविषयक ज्ञानं तदापम्‌। यच्च 
सिद्धानां मन्त्रोषधिशुटिकफ़ाञ्जनादिना व्यवहितविप्रकृष्टाथंगोचरज्ञानं प्रतिसि- 
द्विगतानां यदशनं तदुभयं धर्मेभ्यो यथार्थसाक्षातृकारि ज्ञानं जायते । तद्यो- 








उपस्कार--सुत्र में 'ज्ञानं' ज्ञान यह पद पूर्वसुक्त से अनुवृत्त होता है ( भाता 
है ) दोषरहित इन्द्रियों से उत्पन्न होने से अदुष्ट ( दोषरहित ) अर्थात्‌ जिसमें जो 
घमं हो उसमें उस धमं का अनुभव अथवा समानाधिकरण ( एक आश्रय में वर्तमान ) 
विशेषण का अनुभव (श्र्थातु उस विद्येषण वाले विशेष्य में उसका ज्ञान)। यहां स्मृति 
के करण में प्रमाणता के वारणाथ अनुभवपद दिखाया है । अ्रथवा विशोष्य में न 
रहनेवाले धर्म को विशेषण न रखनेवाला अनुभव विद्या कहाती है यह सूत्र का 
अर्थ है । निविकल्पक ज्ञान में प्रमात्व के लाभ के लिये यह द्वितीय कल्प शंकरमिश्र 
ने किया है और वह प्रमाण विद्या प्रत्यक्ष और लंगिक के ऐसी वंशेषिकमत में दो 
प्रकार है।॥ १२॥। 
भ्रा्षज्ञान भी समानाधिकरण विशेषणा वाला ही होता है, जो इन्द्रिय तथा अर्थ 
के सन्निकषं से उत्पन्न न होने के कारण प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । तथा लिङ्ग के 
अनुसन्धान (व्याप्तिर्विशिष्टज्ञान) के बिना होने में लंगिक ( अनुमान ) भी नहीं हो ' 
सकता, ऐसा होने से आषंज्ञान का करण तीसरा प्रमाण है यह प्राक्त होता है इस 
पुवपक्षी की शंका का सूत्रकार उत्तर देते हैं-- 
पद्पदार्थ--आर्ष = ऋषि सम्वन्धी ज्ञान, सिद्धदशनं च = और सिद्धो का दर्शन 
भी, धर्मेभ्यः = अर्ष्टरूप घर्मो से होता है ॥ १३ ॥। 
भावाथे--ऋषियों का भूत, भविष्य तथा वतमानविषयक ज्ञान तथा सिद्धि 
को प्राप्त सिद्ध पुरुषों को ज्ञान होता है वह धर्म से प्रत्यक्षात्मक होता है॥ १३॥ 
उपस्कार---गालव, वसिष्ठ आदि ऋषियों को जो भूत, भविष्य तथा वतमान 
विषयों का ज्ञान होता है वह आषंज्ञान कहाता है । और जो यन्त्र, औषधि, गुटिका 
( गोली ), अञ्जन ( काजल ) इत्यादि सिद्ध कर उनसे व्यवधान युक्त तथा इष्ट के 
विषयों का जो ज्ञान प्रत्येक सिद्धिप्राप्त सिद्धों को दर्शन (प्रत्यक्षज्ञान ) होता है हव 


आषोदोनामनुमान्त्माव: ५१९ 


गिप्रत्यक्षेऽन्तर्भावान्न विद्यान्तरमिति वृत्तिकृत: । आपे बाश य चतुर्थी विद्येव,. 
सा च ऋषीणां लौकिकानाव्व भवति । तच्च मानसं प्रर उत्मक्षासह- 
कृतेन मनसा जनित नियमसन्द्शनादि-लिङ्गजनितं वा । प्राग्भवीयसंरका- 
राधोनेवात्र व्याप्तिधी:, रतनपानेष्टसाधनताव्याप्षिग्रहवत्‌ । 

प्रशस्ताचाय्यांस्तु सिद्धदशन न ज्ञानान्तरमित्याहुः । तथा हि. यदि सिद्धाः 
नां गुटिकाञ्जना दिसिद्धिनिमित्तप्रभवं व्यचद्रितविप्रक्ृष्टविषयं तदुच्यते तदा 
प्रत्यक्षमेव । यदि तु दिव्यान्तरीक्षभोमानां ग्रहनक्षत्रसव्ग्चारादिनिमित्ताधी ने 
तदा तल्ल ङ्गिकमेव तथा सहदचारदशनेन व्याप्तिपरिच्छेदादिति ॥ १३ ॥ 

इति श्रीशाङ्क रे वेशेपिकसूत्रोपस्कारे नचमाध्यायस्य द्वितोयमाह्विकम्‌ । 

समाप्तश्चायं नवमोऽध्यायः । 





दोनों ( आपं तथा सिद्धदर्शन ) घमो से जसा पदार्थ है वसे ही पदार्थ को दिखाने 
वाला ज्ञान उत्पन्न होता है । वह योगिप्रत्यक्ष के श्रन्तगंत होने से दूसरी विद्या नहीं 
है ऐसा दृत्तिकार का मत है । किन्तु भाष्यकार प्रशस्तदेव के मत से आषनामक- 
ज्ञान भी चतुर्थ विद्या ही है, किन्तु वह भी ऋषि तथा लौकिक पुरुषों को भी होती 
है और वह मानसप्रत्यक्ष ही है जो सम्भावना के सहायता से मन से उत्पन्न होता 
है अथवा व्याप्ति स्मरणादि विशिष्ट लिङ्ग से उत्पन्न होता है। क्योंकि पूर्वजन्म से 
उत्पन्न व्याति ज्ञान के संस्कार के अधीन व्याप्ति का ज्ञान होत! है, जसे पूर्वजन्म में 
किये दुग्धपान के इष्टसाधनताज्ञान से वालक को व्याप्ति ज्ञान होता है । 

किन्तु प्रशस्तदेवाचायं के मत में सिद्धदर्शन प्रमाणान्तर नहीं है क्योंकि यदि सिद्धों. 
का पूर्वोक्त गुटिका, अञ्जन इत्यादि सिद्ध होने के कारण उत्पन्न हुआ व्यवहित तथा 
दुर के विपयों का ज्ञान सिद्धदशंन कहा जाय तो वह प्रत्यक्ष में ही अन्तगंत होता है और 
यदि स्वर्ग, अन्तरिक्ष (आकाश) तथा पृथ्वी पर रहनेवालों को सूर्यादि ग्रह अश्विनी 
आदि नक्षत्रों के संचार ( श्रमण ) इत्यादि निमित्तों से उत्पन्न सिद्धदशन लिया 
जाय तो वह लेङ्विक ( अनुमान ) ही होगा। क्योंकि उस प्रकार के सहचार के 
देखने से व्याप्तिज्ञान के अधीन ही वह होता है ॥ १३ ॥ 

इस प्रकार शंकरमिश्रक्कत वेशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में नवमाध्याय का 
द्वितीय आाह्लिक और नवम अध्याय भी समाप्त हुआ । 


दशमाध्याये प्रथमाह्विकम्‌ 


आत्मगुणानां कारणतो भेद्व्युत्पादनं दशमाध्यायाथः । तत्र “आत्मशरोरै 
न्द्रियाथवुद्धिमन:प्रवृत्तिदोषप्रत्यभावफलदुःखापवर्गास्तु प्रमेयम?? अ० १ आ० १ 
सू० ९ इति गौतमोये प्रमेयविभागसूत्रे सुखस्यानभिधानात्‌ दुःखाभिन्नमेव 
सुखमिति भ्रमनिरासाथ सुखदुःखयोरेव प्रथमं भेदमाह 
इष्ठानिष्टकारणविशेषाद्विरोधाच्च मिथ: सुखदुःखयो रर्थान्तर- 


भावः ॥ १ ॥ 

सुखदुःखयोर्मिथः परस्परमर्थान्तरभावो भेदो वेजात्यमिति यावत । कुत 
इत्यत आहइ-इष्टानिष्टकारणविरोषात्‌ इष्टं इष्यमाणं त्रकचन्दनचिनतादि अनि- 
्मनिष्यमाणमद्दिकण्टिकादि तद्रूपं यत्‌ कारणं तस्य विशेषाद्‌ भेदात्‌, कारणचे- 





आत्मा के गुणों का कारण से भेद का वर्णन करना दशमाध्याय का विषय है। 
उसमें "'आत्मश री रेन्द्रियार्थ बुद्धिमनःप्रवृत्ति दोषप्रेत्यभावफलदुःखा पवर्गास्तु प्रमेयमु' 
आत्मा १, शरीर २, इन्द्रिय ३, अर्थ ४, धुद्धि ५, मन ६, प्रवृत्ति ७, दोष ८, 
प्रेत्यभाव ९, फल १०, दुःख ११ और अपवगं १२ ऐसे बारह प्रकार के प्रमेय 
पदार्थ हैं ( अ. १ आ. २ सू. ९ ) ऐसे गौतम मुनिप्रणीत न्यायदशन के प्रमेय- 
पदार्थं के विभाग सूत्र में सुख के न कहने से दुःख से अभिन्न ( दुःखरूप ही ) सुख 
गुण हैं, ऐसे भ्रम के निवारणार्थ सुख तथा दुःख इन दोनों का ही सूत्रकार प्रथम 
भेद कहते हैं 
पद्पदाथ--इष्टनिष्टका रणविशेषात्‌ = त्रिय तथा अप्रियरूप कारणों का विशेष 
'होने से, विरोधात्‌ च=आऔर परस्पर सुख तथा दुःख का विरोध होने से भी, सुख- 
दुःखयोः = सुख तथा दुःख का, ्रर्थान्तरभाव:=भेद है ॥ १ ॥ 
भावाथे--माला चन्दन आदि प्रिय, तथा सपं, कण्टक आदि अप्रिय पदार्थ 
रूप कारणों के भेद से, तथा परस्पर साथ न रहना रूप विरोध होने से भी सुख 
तथा दुःख रूप आत्मा के गुणों का परस्पर भेद, नकि दुःख रूप से सुख है ॥ १॥ 
उपस्कार--सुख तथा दुःख का मिथः (परस्पर) अर्थान्तरभाव अर्थात्‌ विजातीय- 
तारूप भेद है यह तात्पर्यं है । क्यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार ने 'इष्टानिष्ठ 
कारणविशेषात्‌’ यह हेतु दिया है जिसका यह अर्थ है कि इष्ट नाम इष्यमाण 
( चाहा जानेवाला ) माला, चन्दन, कामिनी इत्यादि, तथा अनिष्ट नाम अनिष्य- 
माण ( न चाहा जाने वाला ) अहि ( सपं ) कण्टक ( कांटा ) आदि स्वरूप जो 


(० 


सुखदुः अयोरथोन्तरता ५२१ 


जात्याधीनं कार्य्यवेजात्यमावश्यक यतः । भेदकान्तरमाह--विरोधात सहान- 
वस्थानलक्षणात्‌ न ह्येकस्मिन्नात्मन्येकदा सुखदुःखयोरनुभवः । चकारादनयो 
काय्य भेदे भेदकं समुचिनोति । तथाहि-- अनुग्रहाभिष्वङ्गनयनप्रसादादि सुख- 
स्य, दैन्यमुखमाळिन्यादि दुःखस्य काय्येमिति ततो5प्यनयो भद: । तदुक्तं प्रश- 
स्ताचारय्यः-अनुग्रहळक्षणं सुख स्रगाद्यभिप्रेतविषयसान्निव्ये सति इष्टोत्पन्न- 
धोन्द्रियाथसन्निकषाद्धमाद्य पेक्षादात्मनसोः संयोगाद्‌ यदनुम्रह्ाभिष्वङ्गनयना- 
दिप्रमोदजनकमुत्पद्यते तत्‌ सुखम्‌” इति। तदिदमतीतेषु खकचन्दनादिपु 
स्म्ृतिजमनागतेपु सङ्कल्पम्‌ । गोतमोये सूत्रे सुबापरिगणनं वराग्याय सुख- 
मपि दुःखत्वेन भावयतो चराग्यं स्टादेतदथमिति ॥ १॥ 


नन्वास्तां सुखदुखे परस्परं भिन्न ज्ञानादभिन्न स्यातां स्मृत्यनुभववदि- 
त्यत आह-- 


a 





क्रम से सुख तथा दुःख के कारण उनके विशेष अर्थात्‌ भेद से, क्योंकि कारण के विल- 

क्षणता के अधीन कमं में वलक्षण्य अवश्य होता है । दूसरा भेद साधक हेतु सूत्रकार 

देते हैं कि-साथ न रहनारूप विरोध होने से भी, सुख तथा दुःख का भेद है, क्योंकि 

एक काल में एक आत्मा में सुख तथा दुःख का अनुभव नहीं होता । सूत्र के चकार 

से सुख तथा दुःख दोनों के कार्य के भेद से भी इन दोनों का भेद है इसका संग्रह 

होता है । वह इस प्रकार है कि अनुग्रह! ( दया ) का सम्बन्ध नेत्र की प्रसन्नता 

इत्यादिक सुख गुण का, तथा दीनता, मुख की भलिनता आदि दु:ख गुण का कायं 

होता है । अतः कां के भेद से भी सुख तथा दु:ख गुण का परस्पर भेद है। यह 
प्रशस्तपादाचायं ने भी कहा है--''अनुग्रहलक्षणं=अनुग्रहस्वरूप, सुखं=्सुख, 
-ख्गाद्यभिप्रेतविषयसांनिध्ये=माला आदि प्रिय पदार्थों की समीपता, सति = होने 
पर, इष्टोत्पन्नघीन्द्रियाथंसंनिकर्षात्‌=प्रिय पदार्थो में उत्पन्न ज्ञान तथा इन्द्रिय और 
प्रियपदार्थ के स॑निकर्ष से तथा घर्माचपेक्षातुः्र्मादिकों की अपेक्षा रखनेवाले 
आत्ममनसोः संयोगात्‌ = आत्मा तथा मन के संयोगादिसंबघसे, यत्‌-जो, अनुग्रहा- 
'भिष्वंगनयनादिप्रमोदजनकं=अनुग्र हसम्बन्ध, नेत्रादि के हषं का जनक, उत्प- 
द्यते=उत्पन्न होता है, तत्‌=वह, सुखं=सुख कहा जाता है” इति-ऐसा । वह यह सुख 
व्यतीत हुये माला चन्दनादि विषयों में स्मरण से उत्पन्न होता है, और भविष्य 
उक्त विषयों में संकल्प ( मानस कर्म ) से उत्पन्न होता है । यदि ऐसा है तो-न्याय- 
सूत्र में गोतम महषि ने इसकी क्यों न गणना की ? इस प्रश्न के समाधानार्थं शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि गौतम मुनि ने सूत्र में वेराग्योत्पादन के लिये सुखगुण की गणना 
नहीं को है, क्योंकि सुख को भी दुःखरूप से भावना करने वाले प्राणी को वेराग्य 
होगा इस लिये ऐसा तात्पयं है ॥ १॥ 


“सुख तथा दु:ख परस्पर भिन्न गुण हों, किन्तु वे दोनों ज्ञान से भिन्न न होंगे, 


५२२ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


संशयनिणंयान्तराभावश्च ज्ञानान्तरत्वे हेतु: ॥ २ ॥ 
सुखदुःखयोज्ञानान्तरत्वे ज्ञानभिन्नत्वे संशयनिणयाभ्यन्तरत्वाभावो हेतुर्लि- 
ङ्गमित्यर्थेः | तदयमर्थः-सुखं दुःखं वा ज्ञानं भवत्‌ संशयरूपं वा स्यात्‌ निणेय- 
रूपं वा ? नाद्यः कोटिद्वयानुल्छेखित्वात्‌ । न द्वितोयः एककोट्यनुल्लेखित्वात्‌ | 
तथा च यावद्विरोषबाधात्‌ सामान्यवाधः। द्वावेव हि ज्ञानस्य विरोषो संशयत्वं 
निणयत्वशन , तदुभयऽ्च सुखे दुःखे च बाधितमिति ज्ञानत्वमपि तत्र बाधितम्‌ । 
चकरादनुभावबाधं समुध्चिनोति । सुखदुःखयोरहं सुखी दुःखोति मानसोऽनु- 
भवो न त्वहं जाने सन्देह्मि निश्चिनोमोत्याकारोऽनुभव इति ॥ २॥ 
भेदकान्तरमाह- 
तयोनिष्पत्तिः प्रत्यक्षकैद्धिकाभ्याम्‌ ॥ ३ ॥ 


जसे स्मृति और अनुभव ज्ञान से भिन्न नहीं हैं” ऐसी शंका का उत्तर सूत्रकार 
कहते हैं--+ 

पदपदाथ--संशयानिर्णयान्तराभावः च=संश्य तथा निर्णय में कोई न होना 
भी, ज्ञानान्तरत्वे = ज्ञान से भी भिन्न होने में, हेतु:-कारण है ॥२॥ 

भावाथ--सुख तथा दुःख न संशयरूप ज्ञान हो सकता है न निर्णय रूप इस 
कारण ज्ञान से सुख तथा दुःख भिन्न हैं ॥२॥। 

उपस्कार---मुख तथा दुःख गुण के ज्ञानान्तर अर्थात्‌ ज्ञान से भिन्न होने में 
संशय तथा निर्णय के अन्तर्गत न होना हेतु नाम साधक लिङ्ग है। 

अत: यह अर्थ निकलता है कि सुख अथवा दुःख गुण यदि ज्ञान हो तो वह 
संशयरूप ज्ञान होगा या निश्चयरूप ज्ञान। उनमें से संशयज्ञान के समान सुख 
तथा दु:ख में दो विरुद्ध कोटियों का उल्लेख न होने से प्रथम संशयपक्ष नहीं हो 
सकता तथा एक कोटि का उल्लेख न होने से निर्णयरूप द्वितीय पक्ष भी नहीं 
हो सकता । ऐसा होने से ज्ञान के संशयादि रूप विशेषों के बाधसे सामान्यरूप से 
सुख दु:ख ज्ञान नहीं है। ऐसा बाध सिद्ध होता है । क्योकि ज्ञान के संशय तथा 
निश्चय ऐसे दो ही विशेष हैं, वह दोनों उक्त प्रकार से बाधित होने के कारण सामा- 
न्यरूप से ज्ञानता भी सुख तथा दुःख मेंब ।धित है । सुत्र में चकार से अनुभव के 
वाध का संग्रह होता है । सुख तथा दुःख का मैं सुखी हूं में दुःखी हूँ, ऐसा अनुभव 
होता है, नकि मैं जानता हूँ, मैं सन्देह करता हूं, मैं निश्चय करता हूं, ऐसा अनुभव 
होता है । इति इस प्रकार सुख तथा दु:ख ज्ञान से भिन्न हैं यह सिद्ध है !। २॥ 

सुख तथा दु:ख के ज्ञान से भिन्न होने में दूसरा हेतु देते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थे - तयोः=उन संशय तथा निर्णय दोनों की, निष्पत्ति:--उत्पत्ति होती 
है, प्रत्य क्षलङ्गिकाभ्यामु = प्रत्यक्ष तथा अनुमान से ॥ ३ ॥ 


सुखदुःखयोज्ञीनान्तगेतता ५२३ 


तयोः संशयनिणययोनिष्पत्तिरुत्यत्तिः प्रत्यक्षाल्लिङ्गाच्च सुखं दुःखं वा न 
्रत्यक्षसामग्रीजन्यं न वा लिङ्गजन्यम्‌ । चतुर्विधं हि सुखं-वैपयिकं मानोरथिकम्‌ 
आभिमानिकूमाभ्यासिकव्व । तत्र त्रयाणामिनद्रियसन्निकषंप्रभवत्वं नास्त्येव । 
प्रथम मिन्दरियार्थसन्निकर्षेजत्वात्‌ ज्ञानं स्यादिति चेन्न सामग्रथेकदेशस्य काय्यं 
स्य साजात्यानापादकत्वात्‌ अन्यथा दिऊकाळसाधारण्येन सकळकार्य्यकजा- 
त्यापत्तेः । किब्न इ न्द्रियार्थसन्निकषोदुत्पद्यमानं सुखं निविकल्पकं वा स्यात्‌ 
सविकल्पकं वा ? नाद्यः अतीन्द्रियत्वप्रसज्ञात्‌ । न द्वितीयः विशेष्यविशेषणभा- 
वेन इयोरना कळनरूपत्वात्‌ । कि& सुखदुःखयोरवर्‍्यसंवेद्यत्वात्‌ ज्ञानस्यावञ्य- 
संवेद्यर्वेऽनवस्थाप्रसङ्गात्‌ । लेङ्गिमिति लिङ्गमेव चंपयिकचत्‌ | 

वृत्तिकृतस्तु तयोज्ञा नसुखयो निष्पत्तिः प्रत्यक्षलैङ्गिकाभ्यां प्रत्यक्ष छैङ्गिकज्ञान- 





साचार्थ-संशय तथा निर्णय इन दोनों ज्ञानों की प्रत्यक्ष तथा अनुमान से 
उत्पत्ति होती है, सूख या दु:ख की न प्रत्यय की सामग्री से न हेतु से उत्पत्ति होती. 
है, प्रत: सुख तथा दु:खज्ञान में अन्तर्भाव नहीं हो सकता ॥ ३ ॥ 

उपस्क्रार--उन संशय तथा निर्णय दोनों की प्रत्यक्ष सामग्री तथा व्याप्ति- 
विशिष्ट लिङ्ग से उत्पत्ति होती है, सुख अथवा दु:ख न प्रत्यक्ष की सामग्री से उत्पन्न 
होता है अथवा न व्याप्तिविशिष्ट लिङ्ग से उत्पन्न होता है । १. वपयिक (विषय से 
होनेवाला), २. मानोरथिक (केवल मन से होनेवाला), ३. आभिमानिक (केवल अहं- 
कार से होनेवाळा), तथा ४. भाभ्यासिक (अभ्यास से उत्पन्न) ऐसे चार प्रकार का सुख 
संसार में होता है। उनमें मानोरथिक का द्वितीय सुख तो इन्द्रिय संन्निकषं से 
उत्पन्न हो ही नहीं सकते । “प्रथम वेषयिक सुख तो इन्द्रिय तथा पदार्थ विषयों के 
संन्निकष से उत्पन्न होने के कारण प्रत्यक्ष ज्ञान हो जायगा” इस शांका का शंकर- 
मिश्च उत्तर देते हूँ कि ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि सामग्री का एकदेश कायं में 
समान जातीयता नहीं ला सकता । ऐसा नहो तो दिशा तथा काल के साधारण 
होने से संपूर्ण जगत के कार्य एक ही जाति फे हो जाँयगे और पूर्वपक्षी यह बतावे 
' कि इन्द्रिय तथा अर्थ के संन्निकषं से उत्पन्न होनेवाला सुख निविकल्पक प्रत्यक्ष 
होगा अथवा सविकल्पक प्रत्यक्ष । सुख में अतीन्द्रिय हो जाने की आपत्ति आने 
के कारण प्रथम ( निविकल्पक ) पक्ष नहीं हो सकता तथा सुख एवं दुःख दोनों के 
विशेष्य-विशेषणभावरूप से ज्ञान न होने के कारण सविकल्पक प्रत्यक्ष में भी सुख 
तथा दुःख का अन्तर्भाव नहीं हो सकता ओर सुख तथा दुःख दोनों के ज्ञान से 
अवश्य जानने योग्य होने के कारण ज्ञान को अवश्य जानने की योग्यता मानने से 
अनवस्था दोष आ जायगा । सूत्र में (लैङ्गिक) इस पद में स्वाथ में प्रत्यय होने से 
उसका 'लिङ्ग' ही अथं है जसे स्वार्थं में, 'वेषयिक' पद होता है । तयो:=उन दोनों ज्ञान- 


५२४ वेशेषिरुसूत्रोपस्कार: 


व्याख्यानाभ्यां व्याख्याता । प्रत्यक्षं ज्ञानमिन्द्रियजम्‌, छैङ्गिकन्तु ढिङ्गजम्‌, 
सुखादिकन्तु नताहशमिति व्याचक्रु:॥ ३॥ 

लेङ्गिकज्ञानात्‌ सुखादेः प्रकार भेदाधीनं भेद्माइ-- 

अभूदित्यपि॥ ४ ॥ 
हि इतिशब्दः प्रकारे । अविशब्दो भविष्यतोत्याकारान्तरस'मुच्चये । तथा च 

पवेते वहिरभुद्भविष्यति वेति लैङ्गिके ज्ञानेऽतीतादिः प्रकारो दृश्यते, न चेवंध्र- 
कारं सुखं दुःखं वोत्पद्य मानमुपळव्धम्‌ ॥ ४ ॥ 

भेदकान्तरं समुच्चिनोति 

सति च कार्य्यादशंनात्‌ ॥ ५ ॥ 

सति इन्द्रयार्थसन्निकर्षे सति च व्याप्षिपक्षध मंतादिप्रतिसन्धाने काय्यंस्य 

सुखस्य दुःखस्य वाऽदशनात्‌ न प्रत्यक्षमात्र' सुखं दुःखं वा, न ढेङ्गिकमात्र 





सुखयोः =ज्ञान तथा सुख की उत्पत्ति प्रत्यक्षलेङ्गिकाम्यांनप्रत्यक्षज्ञान तथा लङ्भिक- 
ज्ञान की ब्याख्याओं से व्याख्यात हुई। इन्द्रियजन्य ज्ञान प्रत्यक्ष होता है और 
लिङ्ग से उत्पन्न ज्ञान लैङ्गिक कहाता है । सुख-दुःख भादि ऐसे नहीं होते, ऐसी 
वृत्तिकार ने इस सूत्र की व्याख्या की है ॥ ३॥। 
लेङ्गिकज्ञान से प्रकार के अधीन सुखादिकों का भेद सुत्रकार कहते हैं-- 
पदपदार्थ--अभूत्‌ हुआ था, इति अपि>ऐसा भी ॥ ४॥ 
भावार्थ लैङ्गिक्ज्ञान में भूत, भविष्य इत्यादि व्यवहार होने से, सुख तथा 
दुःखगुण में उक्त व्यवहार न होने के कारण भी सुखादि लेङ्गिकज्ञचान नहीं 
हौ सकता ॥ ४ ॥ 
उपस्कार--पुत्र में इति शब्द का अयं है प्रकार । और ग्रपि शब्द 'भविष्यति' 
होगा, इत्यादि दुसरे प्रकारों को कहता है । ऐसा होने से पर्वत में वक्ति था या 
होगा इश प्रकार लङ्गिकज्ञान में प्रकार देखा जाता है, किन्तु उत्पन्न होनेवाला 
सुख अथवा दुःख इस प्रकार के व्यवहारवाला उपलब्ध (गृहीत) नहीं होता ॥ ४ ॥ 
दुसरे भेदसाधकहेतु का सूत्रकार संग्रह करते है-- 
पद्पदार्थे--सति च = और इन्द्रिय तथा अथ का संनिकर्ष रहते, कार्यादशंनातु- 
सुख अथवा दुःखरूप कायं देखनेमें नहीं आता ।। ५ ॥ 
भावाथे--इन्द्रियार्थ संनिकषे तथा व्याप्तिविशिष्ट हेतु के रहने पर भी सुख 
दुःख आदि कायं देखने में नहीं आते, अत: सुख तथा दुःख केवल प्रत्यक्षरूप अथवा 
लुक (अनुमान) रूप नहीं हो सकते इससे यह अर्थ निकलता है कि--सुख 
तथा दुःख सामान्यज्ञानरूप नहीं हो सकते । ऐसा तृतीय सुत्र में कह चुके हैं । 


सुखदुःखयोज्ञोनानन्तगंतता ५२५. 


वा । तद्यमथः--ज्ञानसामान्यं तावत्‌ सुखदुःखे न भवत इत्युक्तम। ज्ञानविशेषः 
प्रत्यक्षज्ञानं वा भवेदनुमितिरूपं वा ? इन्द्रियार्थसन्लिकर्ष खकचन्दनादिप्रत्यक्षे 


सुखत्वानुभवा भावात्‌ । न द्वितोयः, चन्दनाद्यनुमितो बबन्ह्याद्यनुमितो वा सुख- 
त्वदःखयोरननभवान्न तद्विदोषो$्पोति ॥ ५॥ 


भे दकान्तरमाह-- 
एकार्थंसमवायिकारणान्तरेषु इष्टत्वात्‌ ॥ ६ ॥ 
सुखदुःखयोरिति शेष: । सुख प्रति एकार्थसमवेतानि असाधारणकारणानि 
धमः सुखे रागः सुखकारणेच्छा तदुपादानयत्नः स्रकूचन्द्नादिज्ञानम्‌ । दःखं प्रति 
तु—अधमः अर्निष्टकण्टका दिज्ञानम्‌, एषु एकाथसमवायिघु कारणेषु दृष्टत्वाद्‌ 
त्यथः । ज्ञानन्ठुनिविकल्पकमेकाथसमवेतमसाधारणकारणं नापेक्षत एव । सवि- 
ल्पकन्त्वपेक्षते विशेषणज्ञानं तत्त कारणान्तरं स्वविजातोयकारणं न भवति, 
मनःसंयोगस्त साधारणत्वाद्विवक्षितः । यद्यपि स्मृतिः संस्कारमसाधारणमपे- 





यदि सुखदुःख ज्ञानविशेष रूप होंगे तो क्या वे प्रत्यक्षज्ञानरूप होंगे, अथवा 
ग्रनुमितिरूप । इन्द्रिय तथा अर्थ के संनिकषं एवं माळा, चन्दन आदि के प्रत्यक्षज्ञान | 
सुखस्वरूपता का अनुभव नहीं होता इस कारण प्रथम पक्ष नहीं हो सकता । तथा 
चन्दन आदि की अनुमिति अथवा वह्लि आदि की अनुमिति में सुखरूपता तथा 
दुःखरूपता इन दोनों में एक किसी का अनुभव भी नहीं होता । अतः द्वितीय पक्ष 
भी नहीं हो सकता । इस प्रकार प्रत्यक्ष अथवा अनुमिति के विशेषों में सुख तथा 
दुःखरूपता का अनुभव न होने के कारण सुख तथा दुःख प्रत्यक्ष तथा अनुमिति-- 
रूप ज्ञान के विशेष भी नहीं हो सकते ॥ ५ ॥ 

ओर दूसरा भेदसाघक हेतु सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ-एकार्थंसमवायिकारणान्तरेषु = सुख तथा दुःख के दूसरे असा-- 
घारण कारणों में, दृष्टत्वातु-दिखाई पड़ने से ॥ ६॥ 

भावाथे--तथा सुख और दुःख के अपने अपने दूसरे विशेष कारणों में देखाने- 
से भी सुख तथा दुःख का ज्ञान से भेद है ॥ ६॥ 

उपस्कार- सूत्र में आकांक्षित 'सुखदु:खयो:' इस पद का शेष पूर्ण करना । सुख- 
गुण के एकार्थंसमवेत अर्थात्‌ श्रसाधारण कारण ये हैं जसे सूख में घम, सुख के कारण 
की इच्छा, उसके ग्रहण का प्रयत्न, तथा चन्दन आदि विषयों का ज्ञान । द खगुण 
में तो अधमं, अप्रिय-कांटे आदि का हान, इन एकार्थसमवायि ( असाधारण ) 
कारणों में दिखाई पड़ने से यह सुत्र का अर्थ है । निविकल्पक प्रत्यक्षज्ञान तो सब अर्थ 
में समवेत असाधारण कारण की अपेक्षा नहीं ही करता । सविकल्पक प्रत्यक्षज्ञान 
तो विशेषणज्ञान की अपेक्षा रखता ही है, किन्तु वह दूसरा कारण अपने से विरुद्ध: 





५२६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


क्षते तथापि तद्ग दः स्फुटसिद्ध एवेत्यनुभवमादाय भेद्चिन्तनात्‌ । ढैङ्गिके यद्यपि 
व्याप्तिस्मतिपक्षध*तादिज्ञानापेक्षा तथाप्यन्तरशब्देनेब तद्व्युदासः । तद्यं 
प्रमाणाथ:-सुखदुःखे अनभवभिन्ने स्वसमानाधिकरणस्वजातीयासाधारणका- 
'रणजन्यत्वात्‌ स्मृतिवदाद्यशब्दवच्च || ६ ॥ 

नन यदि फारणभेदाधोनो ज्ञानात्‌ सुखदुःखयोः सुखाच्च दुःखस्य स्तम्भ- 
कुम्भादिवदेव परस्परं भेदः, तदा शरीरस्प तदवयवानाळ्च शिरःपादप्रष्ठोदरा- 
दीनां न परस्पर भेदः स्यात्‌ , तत्र हि परमाणुद्दयणुका दीनां छोद्वितरेतसो वो कार- 


णानामविशेषादित्यत आह-- 
एकदेशे इत्येकस्मिन्‌ शिरः पृछठमुदरं मर्माणि तद्विशेषेभ्यः || ७॥ 


जाति का कारण नहीं होता, मन का संयोग तो साधारण कारण होने से विवक्षित 
(कहने की इच्छा का विषय) नहीं है यद्यपि स्मरणरूप ज्ञान असाधारण संस्काररूप 
कारण की अपेक्षा रखता है, तथापि उस स्मरण से सुख-दुःख आदि का भेद 
है यह स्पष्ट ही ज्ञात है । इसी कारण प्रत्यक्षादि अनुभवरूप ज्ञान को लेकर सुख 
तथा दःखज्ञान से भेद का विचार इस प्रकार किया गया है। लक्चिकज्ञानमें 
व्याप्तिस्मरण, पक्षघमंतादि ज्ञान की अपेक्षा होती हैं, तथापि अन्तर शब्द से 
उसकी व्युदास ( निवृत्ति) हो जाती है। इस कारण यह्‌ प्रमाणभूत ग्रर्थ यहां 
सिद्ध होता है, अर्थात्‌ सुख तथा दुःख, अनुभव से भिन्न हैं, अपने आश्रय में वर्तमान 
तथा अपने जाति के विशेष कारण से उत्पन्न होने के कारण, स्मरण तथा आदि 
शब्द के समान--इस अनुमान से सुख-दुःख का श्रनुभवरूप ज्ञान से भेद सिद्ध 
होता है ॥ ६ ॥। 

“यदि ज्ञान से सुख तथा दुःख फा कारण के भेद के अधीन भेद हो तथा सुख 
से भी दुःख का 'स्तम्भ ( खंभा ) कुंभ ( कलश ) इन दोनों के भेद के समान 
“परस्पर में भेद हो तो, शरीर तथा उसके शिरः ( सिर पाद पेर ) पृष्ठ ( पीठ) 
आदि अवयवों का भी परस्पर में भेद न होगा, क्योंकि उनमें परमाणु हृघणुक 
आदि अथवा लोहित (रक्त) रेत (रीघ) रूप कारणों में विशेष नहीं है” इस शंका 
के उत्तर में मुत्रकार कहते हुँ— 

पद्पदार्थ-एकदेशे=अवयव में, इति = ऐसा, एकस्मिन्‌ = एक ( शरीर ) में, 
शिरः = सिर है, पृष्ठं = पीठ है, उदरं = पेट है, मर्माणि = हृदयादि ममंस्थान हैं, 
तद्विशेषः = इनकी विजातीयता, तद्विशेषेभ्यः = उनके कारणों की विजातीयता से 
होती! है ॥ ७ ॥ 

भावाथे-एक ही अवयवरूप शरीर में यह शिर रूप एकदेश ( अवयव ) है, 
-यहु पृष्ठ है, यढ उदर है, ये ममँस्थान हैं ऐसा विशेष (वैलक्षण्य) व्यवहार उनके अव- 
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एकदेश इति । अवयवे इत्यथः । एकस्मिन्निति शरीरे इत्यर्थः । शिर इत्येकः 
देशः उद्र पृष्ठं ममोणि च र्नायुप्रश्रतीनि तेषां विशेषो वेज्यात्यम्‌, तद्विशे षेभ्य 
स्तत्‌क्ारण विठोषेभ्यः । तत्राचि कारणच जात्यादेच वजात्यम्‌ , न हि यज्जातीयं 
शिरःसम बायिकारणं तञ्जातीयमेवोद्रष्रष्टादेरपि, तन्त॒कपाळाद्युपादानवंजा- 
त्यात्‌ पट घटादौ वेजात्यवत्‌ तत्रापि बे जात्यसम्भवात्‌ | तन्तुकपालादेरपि अंझु- 
शकरादिवजात्यात्‌। एवं तत्र तत्राप्यन्वेष्वव्यम । परमाणनां साधारण्येऽपि 
स्वस्वोपा दानतैजात्यस्य सर्वत्र वैजात्यप्रयो जकत्वात्‌ । द्रव्यत्वेन तृपादानसा जात्यं 
न वैजञात्यप्रयोजकमिति दिक्‌ ॥ ७॥ 


इति श्रीशाङ्करे वेशेपिकसूत्रोपस्कारे दशमाध्यायस्य प्रथममाह्निकम्‌ ॥ 








यवादि रूप कारणों के विशेष ( विलक्षणता ) से होता है । अत: शिर आदि अवयव 
तथा शरीर अवयवी का परस्पर में भेद हो सकता है ॥ ७॥ 

उपस्कार--सूत्र के एकदेश शब्द का अर्थ है श्रवयव । एकस्मिन इस पद का 
भ्रथं है शरीरखूप अवयवी । शिर यह एकदेश ( अवयव ) है तथा उदर, पृष्ठ तथा 
स्नायु ( चरबी ) आदि ममंस्थान, इनके विजातीयतारूपःवशेष, उसके कारणों के 
विशेषों से होता है । वहां भी कारणों की विजातीयता से ही विजातीयता है, क्योंकि 
सिर को समवायिकारण जिस जाति का है उसी जाति का उदर, पृष्ठ इत्यादि अव- 
यवों का कारण नहीं है, कारण यह कि तन्तु, कपाल आदि समवायी कारणों के विजा- 
तीय होने से पट, घट भादि कार्यो में विजातीयता वहां भी विजातीयता हो सकती है, 
तथा तन्तु, कपाल इत्यादि की विजातीयता उनके अंशु तथा ( शकर ) कपाल 
के टुकड़ों की विजातीयता से होती है । इसी प्रकार उनके उनके भी विजातीयता में 
उनके अवयवो की विजातीयता कारणा है यह जान लेना । परमाणुओं के साधारण 
होने पर भी अपने-अपने कार्य के समवायिकारणों की विजातीयता अपने-अपने 
कार्य के विजातीयता की प्रयोजक ( कारण ) हो सकती है। द्रव्यत्व सामान्यरूप 
से समदायिकारणों की समानजातीयता कार्य में विजातीयता की प्रयोजक नहीं 
ऐसी दिक्‌ (उक्त कथन) की रीति है ॥ ७॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्चक्कत वेशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में दश्माव्याय का 
प्रथमाल्विक समाप्त हुआ । 


दशमाध्याये द्वितीयाहिकम 


इदानीं प्रसङ्गतत्रयाणाँ कारणानां विशेष विवेचनमारभते-- 
कारणमिति द्रव्ये काय्येसमवायात्‌ ॥ १ ॥ 
कारण समवायिकारणमिद्मिति-प्रतोतिप्रयोगो द्रव्ये द्रष्टव्यो । कुत एवमत 
आह-कार्य्यसमवायात्‌ । कार्याणि द्रव्यगुणकमीणि तत्रेव समवेयन्ति यतः ॥१॥ 
तत्‌ कि समवायिकारणत्वमात्र द्रव्याणामत आह-- 
संयोगाद्वा ॥ २ ॥ 
सांप्रत प्रसंगसंगति से सामान्यरूप से कारणों का विशेषरूप से विवेचन (वर्णन) 
सुत्रकार आरम्भ करते हैं-- 
षद्षदार्थं-क्रारणं = समवायिकारण है, इति = इस प्रकार ( व्यवहार होता 
है ), द्रव्ये==द्रव्यपदॉरथं में, कार्यसमवायात्‌ = द्रव्य गुण आदि कार्यो में समवाय- 
सम्बन्ध होने से ॥ १ ।। 
भावार्थ--द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप कार्यो के द्रव्यपदार्थ में समवायसम्बन्ध से 
रहने के कारण (यह) द्रव्य समवायिकारण है ऐसी प्रतीति तथा शब्द का प्रयोग 
होता है इससे द्रव्य कार्यमात्र में समवायिकारण होते हैं यह सिद्ध होता है ॥ १॥ 
उपस्कार- सुत्र के कारण शब्द से यह समवायिकारण है ऐसी प्रतीति तथा 
शब्द का प्रयोग देखने में आता है । ( अर्थात्‌ भ्रन्यथासिद्धि से शुन्य होते हुए जो 
काय के नियम से पूवं में रहता है उसे सामान्यरूप से कारण कहते हैं। ) वह सम- 
वायि, असमवायि तथा निमित्तकारणरूप से तीन प्रकार है। उनमें से समवाय- 
सम्बन्ध से पटादि कार्यों को उन तन्तुआदि पटादिकों का समवायिकारण होता 
है, अर्थात्‌ समवाय सम्बन्ध से कार्य का आधार होना सामान्यरूप से समवायिकारण 
कहाता है वह द्रव्य ही होते हैं दुसरे नहीं । ऐसा क्यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्र- 
कार ने 'कार्यंसमवायात्‌' ऐसा हेतु दिया है जिसका द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप कार्यों 
(द्रव्यो) में ही समवायसम्बन्ध से रन्ते हैं जिस कारण ऐसा अथं है ॥ १॥ 
तो क्या द्रब्य केवल समवायिकारण ही होते हैं ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 


कहते है-- 
पद्‌पदाडी- संयोगात्‌ वा = अथवा संयोग के द्वारा ( द्रव्य निमित्तकारण ) भी 
होते हुँ ॥ २॥ 


भावाथ--पटकाये की उत्पत्ति में जैसे तन्तु समवायिकारण होते हैं, वसे तुरी 
` तन्तुस॒॑योग के पट में कारण होने से उसके द्वारा तुरी तथा तन्तु पट में निमित्तकारण 
भी होते हैं ।। २ ।. 
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पटोत्पत्तो तन्तूनां समवायिकारणत्ववत्‌ निमित्तकारणत्वमपि तुरीतन्तुसं- 
योगस्यापि पटकारणत्वात्‌, ततूसंयोगद्रारा तुय्योस्तन्तोश्च पटनिमित्तकारणत्व- 
मपि । वाकारः ससुच्चये । तुरोतन्तुसंयोगं प्रति तन्तोः समवायिकारणत्वेऽपि 
पटं प्रति तद्द्वारा निमित्तकारणत्वात्‌॥ २ ॥ 

कर्मणि याद्रशकारणत्वं तदाइ- 

कारणे समवायात्‌ कर्माणि ॥ ३ ॥ 

असमवायिकारणानोति रोपः । असमवायिकारणत्वञच कायकारणभावस- 
म्त्रन्ध्येकाथंसमवेतकारणत्वम्‌। तच कायङ्ाथसमवायात्‌ कारणकाथ समवा- 
याद्वा । तत्राद्या ळव्वो द्वितोया महतोति वेशेषिकपरिभाषा । तत्र कया प्रत्यास- 
स्या संयोगविभागसंस्कारान्‌ प्रति कर्मणाससमवायिकारणत्वसित्यत आह-का- 








उपस्कार--पट की उत्पत्ति में तन्तुओं में समवायिकारणता के समान निमित्त 
कारणता भी है, क्योंकि तुरी तथा तन्तुओं के संयोग को भी पट में कारणता होने 
से उस संयोग के द्वारा तुरी तथा तन्तु पट-कार्य के निमित्त कारण भी होते हैं। 
सूत्र में 'वा' शब्द संग्रहार्थक है, जिससे तुरी तथा तन्तुओं के संयोग में तन्तु में सम- 


वायिकारणता होने पर भी पट में उसके द्वारा निमित्तकारण होने से ( उसका भी 
संग्रह होता है ) ॥ २॥ 


कमंपदाथं जसे कारण होते हैं वह सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदाथ- कारण = संयोगादि समवायिकारण में, समवायात्‌ = समवेत होने 
से, कर्माणि = कर्मेपदाथ (असमवायिकारण होते हैं ) ॥ ३ ॥ 

भावार्थ--संयोग विभाग आदि कार्यो में, उनके समवायिकारण में समवेत 
होने के कारण कर्मपदार्थं असमवायिकारण होते हैं ॥ ३ 


३ ॥। 

उपस्कार--सुत्र में आकांक्षित 'असमवायिकरणानि' ऐसा शेष पद पुरण करना । 
कार्यंकारणभावरूप सम्बन्ध के सम्बन्धी एक अर्थ में समवायसम्वन्ध से वर्तमान 
कारण को असमवायिकारण कहते हैं। अर्थात्‌ समवाय तथा स्वसमवोयिसमवे- 
तत्व इन दोनों में से किसी एक सम्बन्ध से समवायिकारण में सन्निहित होनेवाछे 
कारण को असमवायिकारण कहते हैं। उसमें संयोग आदि कार्यों के श्रसमवायि- 
कारण कमंपदार्थ में समवायसम्बन्ध से उसके समवायिकारण में प्रत्यासन्न होने से 
असमवायिकारणता का व्यवहार होता है यह आशय यहां जानना चाहिये । 
आगे शंकर मिश्र कहते हैं कि वह असमतायिकारणता कार्य के साथ एक अथं में 
समवेत होने से, अथवा कार्य के समवायिकारण के साथ एक अथं में समवेत होने से 
दो प्रकार की होती है। इन दोनों में से प्रथम असमवायिकारणता की 'लघ्वी' 
लघु तथा डितीय की 'महती' ( बड़ी ) ऐसी वेशेषिकों की परिभाषा ( सांकेतिक 


नाम ) है। इन दोनों में से किस संनिकषं से संयोग, विभाग तथा संस्काररूप 
३४ चै० 


५३० वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


रणे समवायात्‌ | कारणे संयोगादिसमवायिकारणे समवायात्‌ , तथाच कार्य- 
काथसमवायल्क्षणया लघ्व्या प्रत्यासत्त्या संयोगादो कमंणोऽसमबायिकारण- 


त्वमित्यथः ॥ ३ ॥ 
रूपादीनां गुणानामबयववकत्तिनामचयविशुणादिषु कीदृशी कारणतेत्यपे- 


क्षायामाह-— 7. रो 
तथा रूपे कारणकार्थसमवायाच ॥ ४ ॥ 
रूप इति । रूपरसगन्धस्पशसद्ठःथापरिमाणप्रथकत्वगुरुत्वद्रवत्वस्नेहाद्य- 
पलक्षयति । तथेत्यसमवायिकारणत्वमतिदिशति । कारणकाथसमवायादिति । 
अवयविरूपादीनां समवायिकारणं यद्वयवि तेन सहेकाथसमवायेन महत्या 
प्रत्यासत््याऽवयविरूपादिकमारभते, तेद्‌ यथा कपाळरूपादि घटे रूपादिक- 
मारभते इति सर्वेत्र द्रष्टव्यम्‌ । चकाराद्मीषां क्वचिन्न मित्तत्वमपि समुच्चि- 
नोति ॥ ४ ॥ 
कार्यो में कमंपदाथं असमवायिकारण होता है? इस प्रश्‍न के उत्तर में “कारणे 
समवायात्‌’ कार्य के समवायिकारण में संनिहित होने से, ऐसा हेतु दिया है । जिसके 
कारण संयोगादि कार्य के समवायिकरण में, समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने से ऐसा 
अथं है, ऐसा होने से कमं के साथ एक अर्थ में संनिकर्षरूप लघुसंनिकषं से संयोगादि 
कायं में कर्मपदा्थं असमवायिकारण होता है ऐसा सूत्र का अर्थ है॥ ३॥ 
अवयवों में वर्तमान रूप आदि गुण अवयवियों का रूप आदि गुणों में कोन से 
कारण होते हैं इस शिष्यों की अपेक्षा ( जिज्ञासा ) में सूत्रकार कहते हैं— 
पद्पदाथे--तथा = वसे असमवायिकारणता (होना ही) रूपे = रूपादि गुणों में 
कारणकार्थंसमवायात्‌ च= कायं के समवायिकारणों के साथ एक श्रर्थ में समवाय- 
सम्बन्ध से वतमान होने से ॥ ४॥। 
भावार्थ--घट आदि अवयवियों के रूपादि रूप कार्यो के समवायिकारण घटादि 
रूप पदार्थं के साथ कपाल में कपाल का रूप समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने के 
कारण स्वसमवायिसमवेतत्वरूप परम्परासम्बन्ध से कपालरूपादि घटादि रूपों के 
असमवायिकारण होते हैं ।। ४॥। 
उपस्कार- सुत्र में 'रूप' यह पद रूप, रस, गंध, स्पशं, संख्या, परिमाण, पृथक्दव, 
गुरुत्व, द्रवत्व तथा स्नेह आदि गुणों को सूचित करता है। और “तथा” यह पद 'अस- 
मवायिकारणता' का अतिदेश करता है। 'कारणेकार्थसमवायात्‌' इस सूत्र के पद 
का अवयवियों के रूप आदि गुणों का समवायिकारण जो अवयवि उसके साथ एक 
अथं में समवायरूप पूर्वोक्त 'महती प्रत्यासत्ति' स्वसमवायिसमवेततारूप परम्परा- 
सम्वन्ध से अवयवी के रूपादि गुणों को अवयवों के रूपादि ग्रुण उत्पन्न करते हैं, वह 
जसे कपालादिकों के रूपादि गुण घटादिकों में रूपादि गुणों को उत्पन्न करते हैं ऐसे. 








असमवायिकारणनिरूपणम्‌ ५३१ 


द्रव्यारम्भे संयोगस्यासमवायिकारणस्य रष्वीं प्रत्यासतक्तिमाहू-- 
कारणसमवायात्‌ संयोग: पटस्य ॥ ५ ॥ 

कारणे समवायिकारणे समवायात्‌ संयोगोऽपि पटादौ काय्य्रे काय्ये कार्थ- 
समवायळकश्षणया प्रत्यासत्त्याऽसमवचायिकारणमित्यर्थः । पटपदेन काय्येद्रञ्य- 
मात्रमुपळक्षयति । यदि त्ववयवावयवसंयोगोडपि पटादेरसमवायिकारणं तदा 
कारणेकार्थसमवायोऽपीति कश्चित्‌ ॥ ५ ॥ ७ 

संयोगस्य कचित्‌ महत्या प्रत्यासत्त्या कारणत्वमित्याइ-- 

कारणका रणसमवायाचच ॥ ६ ॥ 

तूळपिण्डावयवे वत्तेमानः प्रचयाख्यः संयोगम्तूलकपिण्डे मदत््वमारभते 
तत्र कारणेकार्थसमचायः प्रस्यासत्तिरित्यथः ।। ६ ॥ 
और सब गुणो में दख लेना चाहिए । सूत्र के चकार से उक्त गुण कहीं-कहीं निमित्त 
कारण होते हैं यह सूचित होता है ।। ४ ॥ 

द्रव्णें के उत्पन्न करने में कार्य के साथ एक अर्थ में रहनारूप लघु 


(साक्षात्‌ समवाय) रूप सम्बन्ध से संयोग असमवायिकारण होता है यह सूत्रकार 
कहते हैं--- 


पदपदार्थ-- का रणसमवायात्‌ = समवायिकारण में समवेत होने से, संयोग:= 
संयोग असमवायिकारण है, पटस्य = पटकायं का ॥ ५ ॥ 

भावाथ--पट आदि कार्य का कार्य ( पट ) के साथ एक अर्थं ( तन्तु ) में 
समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने से, कारण ( तन्तु ) आदि का संयोग असमवायि- 
कारण होता है । ५॥ 

उपस्कार--का रण में अर्थात्‌ समवायिकारण ( तन्तु ) में समवाय होने के 
कारण अर्थात्‌ साक्षात्‌ समवायसम्बन्ध से रहने के कारण पट आदि कार्य में काये- 
कार्यरूप प्रत्यासत्ति से असमवायिकारण होता है यह सूत्र का अथं है। इस सूत्र 
में 'पट' यह शब्द संसार के सम्पूर्ण कायं द्रव्य का सूचक है । यदि एक तन्तु अवयव 
से दूसरे तन्तु अवयव का संयोग भी पटादि द्रव्यो का असमवायिकारण हो तो 
कारणेकाथंप्रत्यासत्तिरूप उक्त परम्परा सम्बन्ध भी हो सकता है इस प्रकार इस 
सूत्र की दूसरे दार्शनिक व्याख्या करते हैं ॥ ५ ॥ 

'कहीं-कहीं संयोग 'महती' नामक दूसरे परम्परासम्बन्धरूप प्रत्यासत्ति (संनि 
कषे) से भी कार्य में असमवायिकारण होता है! यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे-कारणकारणसमवायात्‌ च = समवायिकारण के समवायिकारण 
में समवेत होने से ( संयोग असमवायिकारण होता है) ॥ ६॥ 

भावाथे--तूलक पिण्ड में उत्पन्न होने वाले महत्‌ परिमाणरूप कार्य में तूल- 
पिण्ड अवयव में वर्तमान प्रचय नामक संयोग महत्‌ परिमाण कार्य के समवायि- 
कारण तूर्लपिड के समवायिकारण तूलपिण्ड के अवयव में रूप एक अर्थ में समवेत 


एव समवायिनिरूपितां कारणतां निरूप्य निमित्तकारणतां निरूपयितुं 
प्रकरणान्तरमारभते-- 
संयुक्तसमवायादग्नेवेंशेषकम्‌ ॥ ७ ॥ 
अग्नेवेशेषिकं विशेषगुणमौष्ण्य संयुक्तसमवायात्‌ पाकजेपु निमित्तकार- 
णम्‌ । उपलक्षणञ्चतत्‌ ज्ञानं प्रति सवषां निमित्तकारणत्व, बुद्धिसुखदुःखेच्छा 


द्वेपप्रयत्नघमोधमंभावनानां निमित्तकारणत्वसेव । सुखादीनां भेद्रप्रतिपादनाय 
प्रपञ्चोऽयं द्रष्टञ्यः ॥ ७ ॥ 


%इदानीमाम्वायप्रामाण्यं द्रढयितुमुक्तमेवा थमाह-- 
ट्घ्रानां रप्रप्रयोजनानां दृष्टाभावे प्रयोगोऽभ्युदयाय ॥ ८ ॥ 


होने से महत्‌ परिमाण में परम्परारूप गुरुसम्बन्ध से असमवायिकारण होता है॥६॥ 

उपस्कार--तूलपिण्ड ( घने रुई के गोलेरूप अवयव ) में वतमान प्रचय 
नामक संयोग, तुल के अवयवीरूप पिण्ड में महत्‌ परिमाण को उत्पन्न करता है 
उसमें भावार्थ के प्रदशितरूप से कारणकार्थंसमवायरूप संनिकषं है यह सूत्र का 


अर्थं है ।। ६ ॥। 
इस प्रकार समवायिता से ( समवायसम्बन्ध से वतंमानता ) निरूपण की गई 


कारणता का निरूपण कर, निमित्तकारणता का वर्णेन सुत्रकार करते हैं 
पद्पदाथ-संयुक्तसमवायात्‌=संयुक्त में समावायसम्बन्ध होने से, अग्नेः = 

अग्नि का, वेशेषिक = विशेषगुण, ( निमित्त कारण होता है ) ॥ ७॥। 
भावाथ--अग्नि का उष्णतारूप विश्षेष गुण पाकज रूपादि गुणों में निमित्त- 


कारण होता है॥ ७ ॥। 
उपस्क्रार अग्नि का वेशेषिक अर्थात्‌ उष्णतारूप विशेष गुण संयुक्तसमवाय 


सम्बन्ध से पाक से घटादिकों में उत्पन्न होनेवाले रूपादि कार्यो में निमित्त कारण 
होते है । यह सूत्रकार का कहना ज्ञानगुण में संपूण निमित्तकारण होते हैं अर्थात्‌ 
ज्ञान, सख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धमं, अधमं तथा भावना ये इतने गुण निमित्त 
कारण ही होते हैं । यह सब विस्तार सूत्रकार ने सुखादि गुणों के भेद दिखाने के 
लिये किया है यह यहां जानना चाहिये ॥ ७॥। 

सांप्रत आम्नाय ( वेद ) में पुवं उक्त प्रामाण्य को दृढ़ करने के लिये सुत्रकार 


कहते हैं--- 
पदपदार्थ-हष्टानां = देखनेवाछे, दृष्टप्रयोजनानां = सिद्धप्रयोजन (कार्य) वाळे 


(कर्मो का), हृष्टाभावे = पुरुष दोष न दिखाने से, प्रयोग: = अनुष्ठान, अभ्युदयाय = 
अदृष्ट के उत्पत्ति के लिये (होता है) ।। ८ ॥ 

भावाशे--प्रत्यक्षादि प्रमाणों से दिखाई पड़ने वाले पराग, स्नान, तथा दान 
इत्यादि पुण्य क्रियाश्रों के (जिनका प्रयोजन (कार्य )वेदादि प्रमाणों से सिद्ध है) तत्काल 
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दा वा -प्रमाणत उपळव्धानां कर्मणां यागदानस्नानादीनां, दृष्टप्रयोजना- 
नां-दृष्टमुपदिष्ट प्रयो जनं येपां. तथाहि “स्वगंकामो यजेत” “अग्निहोत्वं जुहु- 
यात्‌ स्वगंकामः?? इत्यादो विधिसमभिव्याह्ृतमेव फम्‌, क्वचिदार्थवादिकं 
यथा “य एता रात्रीरधीयीत तस्य पितरो, घुतकुल्या मधुकुल्याः क्षरन्ति” 
इत्यादो, क्वचिच्चौपादानिकम्‌ यथा “विश्वजिता यजेत’? इत्यादो, अत्र हि 
न विधिसमभिव्याह्ृतं नार्थचादोपस्थितमित्यौपादानिकं--काल्पनिकं स्वग- 
स्येव स्वतःसुन्द्रस्य फलस्य कल्पनीयत्वात्‌ , तथा चाशुतरविनाशिनामेतेपां 
कर्सणां चिरभाविने फछाय कारणत्वमनुपपद्यमानमत एतेषां प्रयोगो5नुप्रानम- 
भ्युदयायापूवोयेत्यर्थः । ननु श्रृतिप्रामाण्ये सति स्यादेवं तदेव तु दुलभम्‌ , न हि 
सीसांसकानामिव नित्यनिर्दोषत्वेन श्रृतिप्रामाण्यं त्वयेष्यते, पी रुषेयत्वेनाभ्युप- 





नष्ट हो जाने से विलम्ब से होनेवाळे स्वर्गादि फल में कारण न होने की आपत्ति 
के वारणार्थं मध्य में जो अदृष्ट माना जाता है वह उक्त कर्मों का अवान्तर फल 
होता है ॥ ८ ॥ 


उपस्कार--सूत्र के 'हृष्टान्त' इस शब्द का अर्थ है--प्रमाण से उपलब्ध 
(दिखाई पड्नेवाले) याग, दान, स्नान आदि कर्मो के तथा हष्टप्रयोजनानां 
जिनका प्रयोजन ( कार्य ) वेदादिओं में उपदिष्ट है, जसे 'स्वर्गकामः= स्वग 
की इच्छा करनेवाला, यजेत््याग करे” "'अर्निहोत्रंञअरिनहोत्र नामक याग में, 
जुहुयात्‌=हवन करे, स्वर्गकाम:=स्वगं की इच्छा करनेवाला” इत्यादि विधिवाक्यों 
में प्रतिपादन किया हुआ स्वर्गादिफल है । कहीं-कहीं अथंवाद (प्रशंसा) वाक्य से 
(फल सिद्ध होता है) जसे 'यःब्ज्जो पुरुष, एता रात्री: = इन रात्रियों में, अघीयीत= 
वेदाव्ययन करें, तस्य=उस पुरुष के, पितर:=्माता पितादि पितृगण, छृतकुल्या: = 
धृत की नदियां, तथा मधुकुल्या-शहद की नदियों को, क्षरन्ति=वहाते हैं” 
इत्यादिकों में । कहीं-कहीं श्रौपादानिक (समवायिकारण से होनेवाला फल होता है) 
जसे 'विइवजिता = विश्वजित्‌ नामक याग से, यजेत=्याग करे--इत्यादियों में। इस 
वाक्य में विधिवाक्य से कहा हुआ, तथा अर्थवाद से उपस्थित फल भी नहीं है 
अतः वह औपादानिक है--अर्थात्‌ु काल्पनिक ( युक्ति कल्पना से सिद्ध ) है, 
जो दुःख के न होने से स्वयं सुन्दर होने के कारण स्वर्ग ही मानने योग्य है, ऐसा 
होने से आशु (शीघ्र) नष्ट होनेवाले इन यागादि कमो से विलम्बं से होनेवाले स्वगं- 
रूप . फल में पूव वर्तितारूप कारणता के असंभव होने के कारण उक्त इन कर्मों 
का अनुष्ठान (आचरण) अभ्युदय अर्थात्‌ 'अपूर्व' अड्ष्ट (घर्माघर्म) रूप मघ्यवतिफल 
को उत्पन्न करता है, यह सूत्र का अर्थ है। यदि वेद प्रमाण हो तो यह पूर्वोक्त सिद्ध हो 
सकेगा, किन्तु वही वेद का प्रामाण्य ही तो सिद्ध होना दुलंभ (कठिन) है, क्योंकि 


५३४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


गमात्‌, पुरुषस्य च भ्रमप्रमादविप्रलिप्सादिसम्भवादत भाह-दृष्टाभाव इति । 
दृष्ट पुरुषान्तरेऽस्मदादो श्रमप्रमादविप्रलिप्सादिकं पुरुषदूषणं तदभावे सती- 
त्यथः । क्षितिकतृत्वेन वेदवक्तुरवेन चाऽनुमितस्य पुरुषधो रेयस्य निर्दोपत्वेने- 
वोपस्थिटे : । तथाच तद्टचसां न निरभिधेयता न विपरीताभिधेयता न नि- 
ष्प्रयोजनाभिधेयता, भूतेन्ट्रियमनसः दोषात्‌ भ्रमप्रमाद्‌ररणापाटवादिप्रयुक्ता 
एव वचसामविशुद्धयः सम्भाव्यन्ते । न चेश्‍वरवचसि तासां सम्भवः, तदुक्तम्‌ 
रागाज्ञानादिभिचक्ता ग्रस्तत्वादठृतं वदेत्‌ । 
ते चेश्वरे न विद्यन्ते स त्रयात्‌ कथमन्यथा ॥ इति ॥ ८॥ 
ननु तेनेश्वरेण वेदः प्रणीत इत्यत्रेव विप्रतिपत्तिरत आह-- 
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मीमांसकों के समान आप (नैयाथिक ) नित्य दोषराहित्य के कारण वेद को प्रमाण 
नहीं मानते हैं । किन्तु आप तो ईश्वररूप पुरुष से निमित होने से वेद को पौरुषेय 
कहते हैं, और पुरुष को तो भ्रम. विप्रलिप्सा (ठगना), प्रमाद आदि दोष हो सकते 
हैं? ऐसी पूर्वपक्षी की शंका के वारणाथं सूत्रकार ने 'दृष्टाभावे' ऐसा हेतु अथ में 
विशेषण दिया है। जिसका देखा गया है दूसरे ईश्वर से भिन्न हमारे ऐसे जीवात्माओं 
में भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा (ठगने की उच्छा), इन्द्रियों की असमर्थता इत्यादि 
पुरुष दोषों का अभाव रहना ऐसा अथ होता है (श्रर्थात्‌ मीमांसकमत के समान 
न्यायमत में वेद स्वयं प्रमाण नहीं है, किन्तु ईश्वरोक्त होने से ऐसा यहां वशेषिकों 
का आशय है। ) इसी श्राशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि पृथिव्यादि कायं के 
कर्तारूप से, अथवा वेद के वक्ता के रूप से पूर्वोक्त अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध पुरुष 
धौरेय (श्रेष्ठ) आत्माओं में अग्रसर ईश्वररूप आत्मा की दोषरहितरूप से ही 
उपस्थिति होती है । ऐसा होने से उक्त रूप निर्दोष ईश्वररूप आत्मा के वचनों में 
निरभिधेयतः (अथं से शुन्यता) तथा विपरीत अभिधेयता (विपरीत भथंयुक्तता), 
'तथा निष्प्रयोजनाभिधेयता (प्रयोजनरहित अर्थबोधकता) नहीं हो सकती, क्योंकि 
पुथिवी आदि भुतद्रव्य, इन्द्रिय तथा मन के दोष से म्रम, प्रमाद तथा इन्द्रियों की 
असमर्थता इत्यादिक्रों के कारण ही वचनों में अशुद्धियां हो सकती हैं, और ईश्वर 
के वचनों में उन भशुद्धियों का होना असंभव है, इसी कारण विद्वानों ने--रागा- 
ज्ञानादिभिः=अनुराग, अज्ञान अडुंकार आदि दोषों के कारण, वक्ता = कहनेवाला, 
ग्रस्तत्वातु=ग्रस्त होने के कारण, अनृतं = मिथ्या वचन को, वदेत्‌=कहेगा । ते च = 
और वे रागादि दोष, ईश्वरे-ईश्व में, न विद्यन्ते = नहीं हैं, सःन्वह ईश्वर, ब्र यात्‌ 
= कहेगा, कथं = केसे, अन्यथा = विपरीत (असत्य) ” इति = ऐसा कहा है ॥ ८ ॥ 
'इस ईश्वर ने वेद बत्तलाया है इसी में विवाद है ? ऐसी शंका के समाधानार्थं 


सुत्रकार कहते हैं--- 


वेदानां प्रामाण्यञ्यवस्थापनम्‌ ५३५ 

तद्चनादाम्नायस्य प्रामाण्यमिति ॥ ९ ॥ 2 
इति शास्त्रपरिसमाप्ती । तद्बचनात्त नेश्व रण वचनात्‌ ग्रणयनादाम्नायस्य 
वेदस्य प्रामाण्यम | तथाहि वेदास्तावत्‌ पौरुषेया वाक्यत्वादिति साधितं न 
चास्मदादयस्तेषां सहस्रशाखावच्छिन्नानां वक्तारः सम्भाव्यन्ते, अतीन्द्रियाथ- 
त्वात्‌, न चातिन्त्रियाथदशिनोऽस्मदादणः । करिव्राप्रोक्ता वेदा महाजनपरि 
तत्वात्‌ , यन्नाप्रोक्त न तन्मह।जनपरिगृहोतं महाजनपरिगृदोतव्वंद तस्मा- 
दाप्तोक्तम । स्वतन्त्रपुरुपप्रणीतत्वद्ाप्रोक्तत्वम्‌ । महाजनपरिगृहोतत्वञ्च सवदश- 
नान्तःपातिपुरुषानुष्ीयमानाथत्वम्‌। क्वचित्‌ फलाभावः कमंकतृसाधनवगु- 
ण्यादित्युक्तम्‌ । कठ्स्मरणाभावान्नेंवमिति चेन्न, कतृस्मरणस्य पवमेच साधित- 
रवात्‌ । ततप्रणीतत्वञ्च स्वतन्त्रपरुषप्रणोतत्वादेव सिद्धम्‌ , न त्वस्मदादीनां 
पद्पदाथे--तद्वचनात्‌=उस ईश्वर से उक्त निमित होने के कारण, आम्नायस्य= 

वेद को, प्रामाण्यं = प्रमाणता है, इति = इस प्रकार ।।९॥। 


आक “2 कळ 





भावार्थ--लौकिक वाक्यों के समान वेदवाक्यो में भी समानरूप से पुरुषोक्तता 
की सिद्धि पुवंग्रन्थ में सिद्ध कर चुके हैं, अत: ईशवररूप पुरुषविशेष से निर्मित होने 
के कारण वेद प्रमाण हैं, यह सिद्ध हैं ॥ ९॥। 

उपस्कार- इस सूत्र में इति' यह शब्द वेशेषिकदर्शनशासत्र की समाप्ति का 
बोधक है । 'तद्गचनात्‌ इस पद का अथे है ईश्वर से “वचनात्‌' उक्त निर्मित होने से 
आम्नाय ( वेद ) प्रमाण है। वह इस प्रकार है कि वेद पुरुषविशेष से उक्त हैं, 
वाक्य होने से, ऐसा पूर्व में सिद्ध कर चके हैं। हजारों शाखाओं में विस्तृत उन 
वेदों के हमारे ऐसे जीवात्मा वक्ता नहीं हो सकते, क्‍योंकि वेद में हमारे ऐसे जीवों 
को अतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होनेवाले ) स्वर्ग, अपूर्व तथा देवता आदि पदार्थों का 
वेदों में वणंन किया गया है । तथा वेद, आप्त पुरुष से उक्त नहीं होता वह महा- 
जनों से स्वीकृत नहीं होता, और यह वेद तो महाजनों से स्वीकृत हैं इस कारण 
आप्त ईश्वर पुरुष से उक्त है । स्वतन्त्र पुष्प से निर्मित होना ही आप्तोक्तता होती 
है। सम्पूर्ण दशंनशास्त्रों को माननेवाले पुरुषों से जिसके विधियों का आचरण 
किया जाय वह सम्पूर्ण महाजनों से स्वीकृत कहाता है। यदि कहीं वेदोक्त कमं से 
फल नहीं होता तो वह कर्ता, कमं, साधन इनके वेगुण्य ( अंगहीनता ) के कारण 
नहीं होता ऐसा कह चुके हैं । यदि “वेद के कर्ता का स्मरण नहीं होने से वेद पौरु- 
षेय ( ईश्वरोक्त ) नहीं हो सकता” ऐसी पुवपक्षी शंका करे तो, यह ठीक नहीं 
है, क्योंकि वेद के कर्ता का स्मरण है यह भी पूवंग्रन्थ में सिद्ध कर चुके हैं । स्व- 
तन्त्र पुरुष से निर्मित होने से ही वेद में ईश्वर से निमित होना सिद्ध होता है, क्योंकि 
हमार ऐसे जीवात्माओं को हजारों शाखा वाले वेद के निर्माण करने में स्वतन्त्रता. 





५३६ वशेषिकसूत्रो परकारः 


सदखशाखवेदप्रणयने स्वातन्श्यं सम्भवतोत्युक्तत्वात्‌ । किञ्च प्रमाया गुणजन्य- 
त्वेन वदिकप्रमाया अपि गुणजन्यत्वमसावश्यकम्‌ | तत्र च गुणो चक्तृयथार्थ- 
वाक्याथज्ञानमेच वाच्यः, तथाच ताद्टश एव वेदे वक्ता, यः स्वर्यापूर्वा दिविष- 
यकसाक्षातृकारवान्‌ , तारृशश्च नेश्वरान्य इति सुष्ठु ॥ ९॥ 

अक्रत भवानीतनयो भवनाथसुतो भवाचेने निरतः। 

एतं =णादसूत्रोपस्कार' शङ्करः श्रीमान्‌ ॥ 

रळाघास्पद्‌ं यद्यपि नेतरेषामियं कृतिः स्यादुपहासयोग्या । 

तथापि शिष्येगुंरुगौरवेण परस्सहस्रः समुपासनीया ॥ 

इति श्रोशाङ्करे वेशेषिकसूत्रो पस्कारे दशमाध्यायस्थ 
द्वितोयमाह्विकम्‌ । समाप्तश्चायं दशसाध्यायः । 
समापञ्चेदं शाख्रम्‌ । 


— ARR 





नहीं हो सकती यह भी कह चके हैं। इसी प्रकार प्रमा ( यथार्थ ज्ञान ) की गुणों 
से उत्पत्ति होने के कारण, वेद के अथं का यथार्थ ज्ञान का भी गुणों से उत्पन्न होना 
आवश्यक है । और उसमें वह गुण वक्ता का यथार्थ वाक्य के अर्थ को विषय करनेवाला 
ज्ञान ही यह कहना पड़ेगा, ऐसा होने से उसी पुरुषविशेष को वेद का वक्ता कहना 
होगा, जो वेद में उक्त स्वर्ग, अपूर्व तथा देवता आदिको का प्रत्यक्षरूप ज्ञान का 
आधार हो, ऐसा वक्ता आप्त पुरुष ईश्वर से भिन्न नहीं हो सकता यह कहना 
ठीक है ॥ ९॥ 
अकृत > किया, भवानीतनयः = भवानी नामक माता के पुत्र, भवनाथसुत:= 
भवनाथ नामक पिता के पुत्र, भवाच॑ने = शिव की आराधना में, निरतःम्तत्पर, एतं 
= इस, कणादसूत्रोपस्कारं = कणादिमुनि के बनाये सुत्रों की उपस्कार नामक व्याख्या 
को, शंकरः = शंक रंमिश्र, श्रीमानुस्श्री युक्त ने । 
इलाघास्पदं = प्रशंसा के योग्य, यद्यपिन्परद्यपि, न > नहीं होगी, इतरेपां=्दूसरों 
के लिये, इयं = यह, कृतिःन्व्याख्या करना, स्यात्‌ = होगी, उपहासयोग्या=हेंसी के 
योग्य । तथापि = तथापि, शिष्येः,= शिष्यों से, ग्रुरुगोरवेण=गुरु के गौरव के कारण, 
परस्ससहस्नः = हजारों से अधिक शिष्यो से, समुपासनीया = उपासना की जाने 
योग्य है । 
इस प्रकार श्रीशंकरमिश्र कृत वैशेषिक सूत्रोपस्कार नामक व्याख्या में दशमाध्याय 
का द्वितीयाह्लिक समाप्त हुआ । दशमाध्याय भी समाप्त हुआ । श्रौर यह 
वेशेषिकदशंन शास्त्र भी समाप्त हुआ । 


ce) Co 
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